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सम्पूण मवन्यापियोकी एकमात्र महौषधि जीवत्रक्य-ज्ञान उपनिषदोसे ही 
प्राप्त हो सकता हे, यह ॒निर्विवाद है । प्रस्तुत अन्थके विषय ओर प्रयोजनका 
निर्देश करते हए अन्थकारने भी स्पष्ट शब्दोमे कदा द्वै 

'ससारकारणाविचाध्वसङ्ृज॒न्ञानसिद्धये । 
प्रारब्धेय प्रयल्ेन वेदान्तोपनिषत्‌ परा ॥' 

यहापर यह जिज्ञासा होना स्वाभाविक है कि (उपनिषत्‌? शब्दका अथे क्याहै 
इस विषयमे भी म्न्थकम्र मौन नही है । वे कहते है--“उपनिषत्‌' शब्दका 
अभ्र बहैक्यविज्ञान ही है, क्योकि “उपनिषत्‌ शब्दका अवयवाथं विज्ञानमे ही 
घटता है । उपनिषत्‌-शब्दमे उप, नि, सद्‌ जर किप्‌ ये चार अवयव दहै। 
उपका अथ सामीप्य, निका निश्चय, सद्का विदारण, गति ओर अवसादन तथा 
विंवपूका कती है । सबका निष्कषं यह निकला कि शुद्ध त्वमथ जीवम्‌ उपोपलक्षित 
प्रत्यञ्च ब्रह्म निश्चयेन नीला--तस्स्वरूप बाह्या सकार्यां समूल च अविद्या 
शिथिख्यति नाशयति या सा उपनिषत्‌ अथौत्‌ शुद्ध जीवको सामीप्योपरक्षित 
क्षे पास पर्हुचाकर - बह्स्वरूपका बोध कराकर-सकाययं ओर समूरु अविद्याका 
जो विना करती है, वह उपनिषत्‌ ८ ब्रहविचया › है । विद्या जौर अविाका प्रका 
जौर तमकी नाई परस्पर विरोध सबैविदित ही है । विरोधी होनेसे विबा अविघाको 
निवृत्त कर देती हे । अविधाकी निवृत्ति होनेपर उसके कायै ससारकी स्वत 
निवृत्ति हो जाती है । उक्तं रीतिसे उपनिषत्‌का मुख्य अथं यचपि ब्हविा ही 
है, तथापि उक्त विद्याकी प्रापिका उपाय होनेसे न्थ भी गौणीदृत्तिसे उपनिषत्‌ 
कहा जाता है, जैसे “जीवन सङ्गकम्‌' यापर छकषकके जीवनका साधन हरु जीवन 
कहा जाता हे # इत्यादि । | 





* देखिये ग्र-थका उपोद्धात-“अत्रोपनिषच्छन्दो बह्मविदयेकगो्चर । 
तच्छब्दावयवाथैस्य विदयायामेव सभवात्‌ ॥ 
उपोपसमे सामीष्ये तस्रतीचि समाप्यते । 


( २ 


यो तो पूर्वोक्त रीतिसे सभी उपनिषत्‌ ब्रह्मज्ञानप्रापिके साधन ह, प्र 
बृहदारण्यकोपनिषतका स्थान अध्यात्मदृष्टिसे बहुत उचा है । श्रीयुरेश्वराचायैजीने 
बृहदारण्यकदाब्दका निवैर्चन करते हए कहा है-- 
“अरण्याध्ययनाच्चैतदारण्यकमितीयैते । 
बरहत्तवाद्‌ मन्थतो ऽथा ब्रहदारप्यफ़ मतम्‌ ॥ 
अन्य उपनिषदोसे विपुटाकार होनेके कारण यह ग्रन्थत ब्रहत्‌ है जौर 
सखण्ड ब्रह्मका प्रतिपादक होनेके कारण इसमे ब्रह्मजानके अन्तरङ्ग ओौर बहिरङ्ग 
सेफडो साधनोका वणन हे, ऽङ्िए यह अथैत भी बृहत्‌ है एव अरण्यमे नियम- 
पूवक इसङरा अध्ययन होनेके कारण इसे ब्ृहदारण्यफ़ कहते है † । 
बृह दारण्यकोपनिषत्‌पर भगवान्‌ श्रीङ्कराचायजीने विश्च भाष्या निमीणरर 
सुमुश्चुमोफा जो उपकार किया, वह वणनातीत है । भगवान्‌ श्रीराङ्कराचायैजीके 
बृहदारण्यकोपनिषदूमाष्यकी निरवयता जौर महत्तकी श्रीयुरेशराचायेजीने इस प्रफार 
सुक्तकण्ठसे प्रशसा की है-- 
श्या काण्वोपनिषच्छलेन सकलाम्नायाथसशोधिनीम्‌ , 
सश्चकुगैरवोऽनुच्ृत्तगुरवो इति सता शान्तये । 
अथाविष्करण कुतार्किकिटृताशाङ्कासमुच्छित्तये 
तस्या न्यायसमाश्रितेन वचसा प्रक्रम्यते ठेदत ॥' 
उक्त विद्‌ भाष्याथेमे भी मन्दमति ओर अतीक्ष्णमति छोगोफी विपरीत 
बुद्धि हो सफती हे । उक्त बुद्धिका निरास करनेके किए माष्यके अथविस्तारकी 
अपेक्षा हुई । उस अवरयकताकी पूर्तिके किए श्रीसुरेधगचाथजीने माष्यमे भिस 
विषय्ना सूषक्ष्मूपसे प्रतिपादन हुआ था, जिसका नही हआ था ओर जो मन्दमतियोको 


त्रिविधस्य सदथैस्य निशचब्दोऽपि दिरेषणम्‌ । 

उपनीयेयमात्मान ब्रह्मापास्तद्य यत ॥ 

निहन्त्यविद्या तज च तस्मादुपनिषद्‌ भवेत्‌ । 

प्रत्तिहेत्न्निर्शेषास्तन्मूरोच्छेदक्रत्वत ॥ 

यतोऽवसादयेद्‌ विद्या तस्मादुपनिषद्‌ भवेत्‌ । 

यथोक्तविद्याहेतुत्वाद्‌ भन्थोऽपि तदमेदत ॥ 

भवेदुपनिषन्नामा लाङ्गल जीवन यथा) 

† उपनिषद -तरेभ्यो भ थाधिक्याद्‌ ग्र-थतोऽस बृहत्वमथेतस्त्वखण्डस्य ब्रह्मणोऽन प्रतिपाद्य- 

त्वात्‌ तज्जञानहेतूला चाऽन्तरङ्गबहिरत्राण भूयसा प्रतिपादनात्‌, अतो बृहत्वादारण्यकत्वा् 
बृहदारण्यकम्‌ । ( देखिये आनन्दभिरिहृतद्ाघ्नप्रकादिका व्याख्या ) 





( ३ ) 


आपातत पुनरु्त-सा प्रतीत होता था, उन सवङ़ा यथायोग्य विचारपूरैक समाधान 
करते हए स्ीज्गपूण विस्तृत वार्तिकिकी # रचना की | 


वृहदारण्यकमाष्यवार्तिके अतिविस्तृत है, इस घोर कठिकारमे अस्या 
जीवोके छ्एि इतने विस्तृत अन्थसागरके अवरोडन द्वारा ज्ञानरलके अन्वेषणमे 
कटिनादईेका अनुभव कर महामहिमारी श्रीविचयारण्यमुनिने शरीसुरेराचारथकी 
सूक्तियोमे यत्र तत्र विखरे हुए रलोका एकत्र सग्रह करनेकी इच्छासे ब्रहदारण्यक- 
माष्यवार्तिकसारका निमोण करिया । यद्यपि वार्तिककी अपेक्षा यह न्थ अति 
रघु हे, तथापि अन्थकारने वार्तिकिमे प्रतिपादित सम्पूण विषयोका इसमे असाधारण 
कौशरसे समावेश किया है । माषानुवादके साथ इसका प्रथम खण्ड वेदान्तपेमी 
महानुभावोके सन्स उपस्थित करते हमे बडी प्रसन्नता हो रही है । इसका दूसरा 
खण्ड भी, मगवानकी कृपासे, सीघ्र ही प्रकारित होगा, पेसी ह्मे आया हे । 

गङ्गातीरनिवासी ब्रहमविद्ररिष्ठ ( अब ब्रह्ीमूत ) श्रीजच्युतमुनिजी महाराजकी, 
जिनकी पण्य स्पृतिमे दानवीर श्रीमान्‌ सेठ गौरीशङ्कर गोयनकाजीने इस अन्थ- 
मालकी स्थापना की है, हार्दिक इ्च्छाथी कि अच्युतग्रन्थमामालमे ब्रहदारण्यक- 
वार्तिकेसार देसे प्रमेयपरचुर उत्तम अन्थका माषानुवादके साथ परकादान कर 
रोकोपकार किया जाय । इसी सदिच्छसे प्रित होकर उन्होने प्रथमाध्यायके सम्पूण 
चतुथे ब्ाह्मणका स्वय अनुवाद कर उसे हमारे पास बहुत पह भेज द्विया था । 
वाधेक्यके कारण स्वास्थ्येवेषम्यसे वे सम्पूण म्रन्थका अनुवाद न कर सके । 
तदुपरान्त हमने श्रीजोखीराममटरूमह्वगोयनका-सश्कृतमहाविबाख्यके प्रधानाध्यापकं 
८ प्रिन्सिपरु ) महामहोपाध्याय सवैतन्तरस्वतन्त्र॒पण्डितमवर श्रीहरिहरङृपाट 
द्विवेदीजीसे उक्त ग्रन्था अनुवाद करनेकी प्रार्थना की । हमारी प्राथनाको 
स्वीकार कर महामहोपाध्यायजीने पूर्वोक्तं अनूदित अको छोडकर सम्पूर्णं अन्धका 
माषानुवाद करनेकी कृपा की है । उनका यह विदद जओौर विस्तृत माषाुवाद 
जिक्ञायुओके किष कितना उपयोगी ओर सुन्दर हभ दै, इस विषयमे धिक 
क्िखिनेकी आवदयकता नही हे, केवर यही कह देना पर्याप है- 

नहि कस्तूरिकामोद शपथेन विभाव्यते ।' 





चार्तिकका रक्षण है--+ उक्तायुक्द्विस्कादिचिन्ता यत्र प्रवर्दते । 
त भन्थ वार्तिक प्राहर्वा्तिकज्ञा मनीषिण । 


( ४ ) 


जन्तमे हम श्रद्धेयतम श्रीमहामहोपाध्यायजी को, उनकी सुन्दर छृतिके किए, 
शतदा हार्दिक धन्यवाद देते हैँ ओौर अच्युततादात्याप्न श्रीभच्युतसुनिजीसे 
प्रणामपू्क प्राथना करते है किं आपके सत्सकल्पानुसार यथाशक्ति युन्दरताके साथ 
प्रकाशित इस ग्रन्थरलके प्रकारानसे आप प्रसन्न हो । इति शम्‌ । 


अक्षय नवमी १९९७ भ्रीदरष्णपन्त 


बरहदारण्यकवातिकसारकी विषयतुची । 
सविकारिपरीक्ष। [ १-१७३ ] ` 
विधय 


उपरिषत्‌के जारम्मङ्ञा प्रयोजन 

उपनिषत्‌ चन्द के अथंका निर्वचन 

वेदान्तप्रतिपा्य विषयक निरूपण 

ब्रह्प्रापतिमे प्यागमाच्रकी आवद्यकता ओर विविदिषामे कर्मोौ 
उपयोगिताका मिचार 

उक्त विषथका श्रति दाय प्रतिपादन 

मुक्तिम जन्यत्वाभाव उपपत्ति ॥ 

असज्खस्यभाव आत्मामे विषयष्नद्धकी प्रनीतिका कारण 

कर्तुस्यभाव आत्माकरी सुक्तिका विचार 

दोषरहित पुरुषकी मुका सयुक्तिक प्रतिपादन 

धापिक युरदषोँम पापके अखररेषक्रा प्रतिपादन 

आस्मामे प्रतीत होनेवारे व्तरप्वादिकी कलितत 

भवण आदिके अनुष्टानकार्मे भन्य कमोके अनुष्टानक्षी अनुपपत्ति 

इच्छा आदि पदार्थोद्री अविद्या उपपत्ति 

वेदान्तवाक्योमे भ्यानादिपरकप्वका खण्डन 

अविवेकी पुरषे प्रति कर्मोका विधान 

मेदामेदवादियोंका खण्डन 

अबिद्याकरी अनिरूप्यताका प्रतिपादन 

श्रुति दारं आत्माके अषद्प्वका प्रतिपादन 

बरह्मक्ानावस्थासे पदे द्विविध द खकरा निरूपण 

वाक्यसे साक्चात्कराराप्मक ज्ञानका प्रतिपादन 

सन्याठ द्वारा आत्मज्ञानका कथन 

सवे कमेङ्गि स्यागसे हौ आलन्ञान होता है, शख विषमे माल्ञवि 
सःखाका प्रमाण 

सानकाण्डमे विधिका अनङ्गीकार 

जीव ब्रह्मविष्ार है, दध्यादि प्क्ष केकर मोक्षम क्रिया 
वाध्यस्वकी शङ्का जौर उसक्रा परिष्टर 

दयद्रचित्त पु रुषक्रा वेदयान्तश्चास््रमे भधिकार 

अविद्यक ध्वस्त होनेपर्‌ हृदयादि मन्थिका उच्छेद 
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सम्बन्धपरीक्षा [ १७४-२१९ 
विषय 
सम्बन्धके न कृहनेमे अनुपपत्ति प्रद्॑न 
साध्य साधनसूप सम्बन्धका कथन 
विद्याप्रकरणमे कथित विविध उपाघनाओंका फर 
भगवद पित कर्मोक्ा फएढ 
इछा ओर सचिके भेदका प्रतिपादन 
विषयक सेवनसे कामदृद्धिका प्रतिपादन 
पपञ्चच्यसे सम्पूणं अनथोका विनाश्च माननेमे विद्या निष्फछ्ता 
ज्ञान कमसयुचयवादियोके अनेक मर्तोका न कारि मत प्‌ 


वि्चनका एक रूपतका प्रतिपादन 


प्रामाप्यपरीक्षा [ २२०-४८८ ] 

वेदान्त प्रापाण्यका बिचार 
वेदान्तोमि कायंपरताकी आशङ्का ओर उका परिहार 
वेदान्तोका स्वार्थे प्रामाण्य प्रतिपादन 
विद्धाथंमे शक्तिगरहका प्रतिपादन 
सा्चीके अस्तित्मे अनुभवरूप प्राणका कथन 
वासना आदिके निरोघमे बेदान्तोका तल्यं है, यह शङ्का भौर उका परिहार 
तिडके देहारिके अदश्चनमें आत्मन्ञानरूप देत कथन 
वेदान्तोंका आत्मवस्ुमे प्रामाण्य 
भोक्तामे प्राधाम्यका प्रतिपादन 
आशङ्क पूर्व॑ प्रतिपत्तिविधिका खण्डनं 
ब्रह्मास्माके निथयके किए भी वेदान्ते विधि नदीं हो सकरी 
अम्यास्य कारणोपे अन्यान्य विधि्योका खण्डन 
बरह्ममें वेदान्तवेदयप्वका कथन 
प्रस ख्यानके स्वरूपका प्रतिपादन 
नह्माप्माके प्रद्च॑कं चार पादोका कथन 
ेकास्म्यमे प्रमाण प्रदश्चन 
प्रसडख्यानमें विधि माननेपर अनुपपर्चि 
प्रमाता आदिका पस्विय 

कतिक नित्यसिद्ध हनेपर भी सखारदथामे उषके अक्ानमे कारण 
पादोकषी सम्भूयक्ारितामे दोषोद्धावन 
"तत्वपसिः नादि वाक्यो दवारा ब्रह्यके अपरोक्षत्व कथनं 
दन्दके स्वाभाविक परोश्चञ्चानजनकत्मे दोषोद्धावन 
ब्रहप्काशक युक्तियोके वेदिकत्वकी आशङ्का ओर उसका परिहार 
युक्तियोको भआपिश्यकता श्ना विधार 
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विषय 


युक्तियोसे असम्भावना आदि दोषोँका नियक्ष 

युक्तियोसे प्व॑पदाथंक्ा शोधन 

आवृत्ति उपयोगिताका प्रतिपादन 

चित्तस्थै्य॑के बिधानश्ी उपयोगिता 

सवादैन विदध(न्‌की विध्यहताका म्रतिपादन 

क्रियाम यन्दशचक्ति माननेवालोके मतका अयुबादपूरवंक खण्डन 

प्रवङ्खत वेदके साश्वात्‌ प्रामाण्यका समर्थेन 

(तच्वमिः वाक्यमे प्रयुक्त (तत्‌? ओर (वम्‌ पदकी उपयोगिल 

(त्वमपि, वाक्यमे षष्ठीविभक्तिकै आश्यणका खण्डन 

वेदान्तवाक्योकी अखण्डाथंकताका उपरपादन 

ब्रह्मम पुरषार्थत्वका उपपादन 

वेदा तवाक्योमे ब्रहमज्ञानोपायस्वका प्रतिपादन 

उपजीव्यविरोधकी आशङ्का ओर्‌ उसका परिहार 

अष्ट विषयका भी अममे भानकथन 

अद्वैतमे दैतभ्रा तके कारणा निदर्थन 

वास्तविफ़ भेदका खण्डन 

धर्मभेदके प्रतीत होनेपर भी धमीका अभेदग्रतिपादन 

व्याव्ारिक मेदकी उपपत्ति 

खवित्‌कषी स्वत षिद्धत्राका विचार 

वेदान्तौमे अनुवादकत्वशङ्ाक्षा परिहार 

वेदान्तवाक्योके बिना अन्य वादियोंके मते भी देहातिरक्ति आभ्माके 
लानामावका प्रतिपादन 

साख्यमतका परिहार 

व्यापक म्मा कवरत्व आदिक अनुपपत्ति 

बह्मकी जडताका खण्डन 

आस्माको खप्रकाशच माननेपर वेदान्तवाक्य अनुवादक ही हि, 
इस शङ्धाका परिहार 

चानसे अशानका विनाश कथन 

छबरन्धपरीश्चाका उपसष्ार 


प्रमेयपरीक्चा [ ४८९-५८८ 1 


प्रमाणं अशातज्ञापक है, इस विषयमे उह्ापीह 

सुषुप्तिमे अन॒भवरूप साश्चीकी सत्ताका कथन 

चानाभावसे अतिरि्कि भावरूप अज्ञान नही है, इस नेयायिकमतका 
खण्डन 
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विषय 


अज्ानकी भावरूपताकरा प्रतिपादन 

स्ानकी अिकारिताक प्रतिपादन 

अन्ञातसक्ी चेतनवम॑ता 

आप्माके प्रहणके डिएःप्रवृत्त प्रमाणोँकी दुष्ट सामम्रीसे जडयुक्त- 
ज्ञानम्राहकताका कथन 

दो प्रकारके मू्ढटोके अभिप्रायसे पटदिमे मेयखका कथन 

अनुभवारमक चितिमे अज्ञानषाधकत्वका प्रतिपान 

वेदान्तवाक्थजन्य्ानमे अज्ञाननिवि्तकृप्वका कथन 

मोक्चमे पुरषार्थप्वका कथन 

वैरयपिदाचीके इष्टा तपे मनमे राणिषाक्ति 

वेदान्तप्रमाणका प्रमेय कथन 

सुखकी दु खामावस्यर्पताका खण्डन 

दु खकी अवे्यनाका खण्डन कि 

मोश्चक्षी भावसवरूपताका उपसशशर 

अलौक्षिक सुखम्‌ बेदान्तवेद्यप्वोक्ति 

सुखके उपादेय ओर दु खड हेयप्वका कथन 

रह्मा आदिपे छेकर स्थावरपयंन्त ससारमे अश्ञानजन्यत्वका कथन 


प्रथमाभ्यायक्रा प्रथम ब्राह्मण [ ५८९-६०६ ] 


८उषा वा अश्वरपः इसादि श्रुति ओर उसका व्याख्यान 
वार्तिकसाररर ढासय आदिमे उपोदधातक्रा कथन 
बृहदारण्यकशब्दका निवं चन 

अश्वमेध यज्ञ भौर उघके शुष्युक्त उपासना समान फलका निदश्च 


भथमाध्यायका द्वितीय ब्राह्मण [ ६०७-७२२ ] 

अश्वमेधकी अङ्गभूतं अभिकी उपासनाक्ा कथन 
सक्रल्याजुसार उपासनाका फठ होता है, यह कथन 

श्रतिमे निरि सष्युश्ब्दका निवचन 

अथेवादके ताघयंका कथन 

शरूस्यवादका खण्डन 
` छय्चन्दका निवंचन 

समावते भावोयत्तिका खण्डन 

का्यमे ससपूवंकत्वका साधन क 
विद्यमानत्वमाध्रसे अभिन्यक्तिक्षा खण्डन 

सतृपदा्थंकी अनेकविधताका प्रतिपादनं 

आवार भिन्नदेशताका बणन षि 
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विषय 


अन्योन्य सवरणका उपपादन 

व्यक्ति भौर आवर्णकी पिन्नतासे एक वस्तुक अनेकविधता ` 
आवरणमङद्धका विचार 

सत्‌कायंबादका उपसहार 

अभावक सदरूपताका व्यवस्थापन 

कारणसन्ताके अङ्धीकारसे अद्रैतव्याघातकी'आशङ्का ओर समाधान 
कायंकारणके सत्वाश्विचारक! प्रयोजन 

बरह्यकी भनेकरूपताका उपपादन 5 
दाल्की पवृत्तिकरा कारण 

“अचे वै" इध्यादि श्रुति ओौर उसका व्यारयान 

रेत शब्दके अर्थंका निर्वेचन 

नेह वाः इप्यादि श्रुति ओर उषा निर्म॑चन 

रिरण्यगर्भ॑के मुख्लविदारणमे हतु कथन 

“स एेश्चतः ह्यादि श्रुति भौर उसका निव॑चन 

"सोऽकामयत इष्यादि भति ओर उसका नि्वंचन 


प्रचमाध्यायका तृतीय ब्रह्मण [ ७२३२-८५२ 1 


ततीय ब्राह्मणके विषयका कथन 

शुद्धयादि गुणोंसे युक्त प्राणकी उपासनाका कथन 

प्राणके अयास्यादि नामोमे हेटु-कथनं 

सामश्चब्दकषा निवंचन 

उदगीथश्चन्दका निवंचन 

स्वादि गुणका कथन 

वागादिकी अन्त्यादि रूपताका कथन 

भावनाके प्रकषका फलकथन 

"तमो मा व्योति ? इत्यादि मन्त्रसे प्रार्थनीय फला कथन 
गुर्णोकी उपाघनाक्षा फक 

फलाधिकारीका निरूपण 
एकबारके ज्ञानसे देवभावका खण्डन 

समुच्चयसे देवभावकी प्रातिका कथन 

द्रया ह इष्यादि श्रुति ओर उका निरूपण 

देव ओर अयुरका निरूपण 
पि ह वाचमूचु › इत्यादि श्रुति भौर उका व्याख्यान , 
शमय ह प्राणमूचु › इप्यारि शुति्यौ ओर उनका व्याख्यान 
प्राण द्वार युक्त अन्नसे बागादिष्ी पुषठिका परदद्यन 
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विधय 


सरह देवताोका परिगणन 

बोध ओर सुषुप्ति अवस्थाक। निह्पण 
लिङ्गशरीरके परिमाणका प्रदश॑न 

योगाभ्यासे सप्यसङल्पस्वक्ी उपपत्ति 

साभा अश्चानमं भवप्प्रफाधक्षस्यकी उपपत्ति 
उपानाविधिका प्रदशंन ५ 
स्यत्व ओर असभ्यत्वके विभागमे कारण 
मामादिमे गौण बह्मघुद्धिका कथन 

हमबोघक वाक्योमे प्रामाण्यका उपपादन 
अक्ियार्थक वाश्येमि प्रामाण्योपपादन 

निषेधं आर विधिवाक्यका साम्य-कथन 

ज्ञानी पुरुषी भ्य कमपि अप्रवृत्तिका कथन 
विद्ाके डिए नियमादिषिधिका भभाव 
ब्रह्मवेत्ताके पुण्य पापका अषम्बल्ध 


प्रथमाध्यायका चतुथे जाह्मण [ ८५२३-११२९ ] 


(आैवेदमय्र आसीद्‌, इत्यादि भरति ओर उसका व्याख्यान 
आप्मशब्दके अर्थेका निवंचन 

सखारकी उपयोगिता प्रदशंन 

एकके ही विराट्‌ होनेमे हेदुकथन 

“सोऽबिभेत्‌ इत्यादि शति भोर उसका व्याख्यान 

ध्व वै नैव रेमे" इष्यादि श्रुति ओर उसका व्याख्यान 
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बरहुदारण्यकवातिंकसार 


[ माषादुवादसहित ] 


[ 


प्रथम अनच्यवय 





वागीशाद्याः सुमनसः सर्वार्थानाुपक्रमे । 
य नत्वा कृतकृत्याः स्युस्त नमामि गजाननम्‌ * ॥ 
भ्रीमस्सुरेश्वराचायेपादाग्जभ्रमरा इमे । 
वा्तिकेश्षरसं पीत्वा तृष्यन्त्वात्माुभूतितः ॥ १॥ 





विधयेऽखिरृरोकाना निधये सवैसविदाम्‌ । 
मुक्तये ज्ञानिना नित्यम्‌ नमोस्तु त्रिपुरारये ॥१॥ 
यदविद्यावर माति विदवसुच्चावच चिरम्‌ 
त॒ स्वनाथ जगन्नाथ विदषनाथमह मजे ॥२॥ 
प्रणम्य मातापितरौ भक्त्या च परया गुख्न्‌ । 
व्याख्या वारतिकिसारस्य माषया क्रेयते मया ॥३॥ 
सदाचार-परम्परा एव उससे अनुमित श्वति द्वारा यह सकर आस्तिक 
जनोका मिमत सिद्धान्त है कि अन्थके आरम्भमे मङ्गर करना परम आवश्यक 
हे, अन्यथा वीचमे विन्न उपस्थित होनेसे समापिमे सन्देह होता हे । 
गङ्का--नास्तिक-अन्थोमे मङ्गकाचरणके बिना भी समाति देखी जाती है तथा 
कतिपय आस्तिक-अरन्थोमिं मङ्गराचरण रहनेपर भी समाप्ति नहीं देखी जाती, 
इसर्िए समाप्ति न होनेपर बीचमे अवदय विन्न हआ होगा, यह ज्ञान अनिवाये 
होता है । अत, मङ्गरु विक्नविनाश तथा वि्नविनाश्च द्वारा समा्िका कारण दी 
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ती हो सकता । कारण वही कहा जाता है, जिसके अभावे कायै न हौ 
तथा अस्तिसवमे काय ष्वद्य हो । पृतमे मज्ञरु रहनेपर भी समाप्ति न होने भौर 
न रहनेपर भी समाप्ति होनेसे अन्वय-व्यतिरेक व्यभिचार है। अत मङ्गर्मे विन्नध्वस 
तथा समा्िकारणताका अमाव हयी निथित होता है । भत मह्नलचरण व्यथे है | 

समाधान--जहापर मङ्गक न रहनेपर भी समासि दृष्टिगोचर होती हे, वहीपर 
जन्मान्तरीय मङ्गल्की कल्पना की जाती है, क्योकि जन्मान्तरीय शुभ ओौर अष्ुभ 
कर्मोका जन्मान्तरमे भी फरु-होता हे, यह निर्विवाद है । ओौर जहापर मङ्गरु रहने- 
पर भी समाति नही है, वहा विन्नबाहुल्य अथवा विन्नमाबल्यकी कल्पना फी जाती 
ह| अभित काष्ठ मस्म होता है यह निर्विवाद है, किन्तु स्वस्य अभ्भिसे आरद 
तथा बृहत्‌ काष्ठके मस्म ॒न होनेपर भी उनके काय-कारणमावमे कोद बाधा नही 
आती । अन्यथा दाहक किए अथिके आनयनमे किसीकी प्रवृत्ति ही न होगी । 

राङ्का--यदि विन्नामावपूवैक म्रन्थसमापिकी कामनासे मङ्गलाचरण व्यक 
है, तो मङ्गरु भले ही किया जाय । पर अन्थमे उसे शिखनेकी क्या आवदस्यकता है 

समाधान--शिष्यशिक्षाके किए उसे अन्थमे छिखना आवदयक है । अन्यथा 
अन्थमे मज्गराचरण न देखकर रिष्यगण मी मङ्गराचरणसे विरत हो जार्येगे, यह 
पहरा प्रयोजन इ, दूसरा प्रयोजन है--अन्थका प्रचुरमात्रामे पचार जौर तीसरी" 
प्रयोजन है--अष्येता जनोके श्रमकी सफलता, चिरजीवित्र आदि । इसमे प्रमाण 
हे--मङ्गलादीनि शास्राणि प्रथन्ते" इत्यादि महामाष्य । 

अत वार्तिकसारकार इष्टदेवतानमस्कारख्प मङ्ग करते दै-- 

वागीश बृहस्पति जौर ब्रह्मको कहते हे । बृहस्यति या बह्मा आदि देवगण 
सन कारयोकि आरम्भमे जिस्तको नमस्कार कर सफरमनोरथ हुए है, मे मी अपने 
कायैकी तिद्धिके लिए भन्थके आरम्भमे उन गणे्चजीको नमस्कार करता ह # । 

बृहदारण्यकमाष्यवार्तिककार श्रीमत्सुरेधराचायैके चरणकमलानुरागी शम, 

। दमः, आदि साधनसम्पन्न सज्जन इश्चुरसोपम वार्षिके अथेका आस्वाद कर 
आत्मानुभवरूप मोक्षसे तृप्त हो ॥ १ ॥ 

[ वात्य यह है कि यद्यपि वार्तिककारने तच््वन्ञानपिपासुओके लिए वार्षिक 
अन्थका निमोण किया हे, किन्तु उसके इष्चुदण्डके समान कठिन होनेसे साघारण- 
बुद्धिवले जिजञाु अनोक वार्भिकका रसास्वाद नही दहो सकता ! जसे दयामय 
पृरमाताने मधुर रसके प्रमियकि किए इश्चुदण्डकी खष्टि की, किन्तु साधनके निना 
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मरिजपद्भक्तजनानामजट्लितरशिरोकिपि अमार्टि । 
हसपद दत्वा य ॒रासतु त राममादराद्वाणी #*॥ १॥ 


असमथे बारके ओौर वृद्ध उसके रसका स्वाद नही छे सकते । उनके किए दश्च ख) 
को पेरनेके ठिए कोरर आदि यन्त्रकी अप्यन्त आवक्यकता होती है । उसी प्रकार 
वार्तिक गम्भीराशय होनेसे अति कठिन दहै। स्फुट व्याख्याके बिना साधारण 
विद्भानोको हृदयङ्गम नही ही सकता, अत वे इस रससे वञ्चित रह जाते किन्तु अब 
इस वार्तिकसार द्वारा चिर-अमिरूषित मधुररसामृत., पान कर सदाके र्षि वे 
परिवृक्त हो । अपूवेम्रन्थरचनाकी अपेक्षा उसी वार्तिकका सक्षिप्त एव ॒सरर 
वार्तिकसार नामका अन्थ बनाना ही श्रेयस्कर है। मनुष्योमे ास्रके अथको 
समज्लनेकी शक्ति उत्तरोत्तर परिक्षीण हो रही है। अत समयानुसार सर 
व्याख्या ही आवदयकता है । जिस तरह रीघ्रगति-राक्तिके हाससे रेखगाड़ीकी 
आवद्यफ़ता हुई, उसी तरह अव माषा व्याख्याकी आवद्यकता हो गद है । अत 
मेरा भी प्रयल्ञ साक है । अनधिकारियोसे रसकी रक्षा करनेके श्ण ईखफो जिस 
तरह ईश्वरने कठिन बनाया, उसी तरह वात्तिककारने भी असतकी रक्षा करनेके 
ठि९ कठिन पद्यमय वार्षिक बनाया । कारण कण्टकावरोध या छरदिवारीके बिना 
सुगन्ध ओर सरस पुष्प-फरूमय वाटिकाकी रक्षा नहीं हो सकती ] । 

जो परमहसपदको अथात्‌ जीवन-सुक्तिको प्रदानकर अपने भक्तोके र्लारक्ी 
अमिट अज्ञतासूचक ब्रह्म-दुङिपि मियते है, मेरी वाणी उन भक्तवत्सर श्रीरामजीका 
सदा गुणायुवाद किया करे ॥१॥ 

[ भावाथ यहदहैकिं जो विद्वान्‌ हेः वे व्याख्यान द्वारा वार्चिकसारका 
ममन कर मोक्ष प्राप्त कर करेगे, इससे उनका उद्धार तो हो सकता है, किन्तु 
ज जडजुद्धि है, जिनके रुखाटमे जडतापूचक ब्ह्याकी ट्पि मौजुद्‌ है, उनके 
उद्धारका क्या उपाय है 2 यदि कुछ नही, तो परमात्माकी सर्वशक्ति तथा परम 
दयाटता मी सीमाबद्ध हो जायगी । वास्तवमे वे दोनो निस्सीम हे, इसङिए 
उनके किए उपायान्तरकी सुचना मङ्गरु द्वारा प्रगट करते दै। रामनामोचारण भक्ति- 
भरासादका प्रथम सोपान है । यद्यपि मक्तिस्वरूपमे विद्धानोका विविध मतभेद दै, 
जिसका विशार स्वतन्व्ररूपसे अरग हो सकता है, तथापि यहापर केवर सिद्धान्तद्पसे 

पहले वार्तिकसारकी दीकाफा मी भाषासुवाद्‌ भ्रफारित करनेफा विचार था, परन्तु भ्रन्थकी 
विपुल्ताकी ओर ध्यान देते हुए वह विचार घ्याग देना पडा । अ्कृतमे अलन्त उपयुक्त केवृ 

ठीकाके सङ्गर शछोफोका अरुचाद दिया जाता है । सम्पादक । 
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सक्षेपमे तेकधारावदविच्छिन्न भगव्स्वरूपस्मरणात्क ज्ञान भक्ति है, यह मान- 
कर विचार करते है। डो प्रजञारूप साधनसे रहित है, उनके छिष रामनामोच्चारण ही 
परम्परासे युक्तिसाधन है । रामनामोच्रारण किस तरह ॒तत्वजानोत्पादक होता है; 
यह विषय भी विस्तृत होनेसे अलग ही विचार करने योग्य हे, परन्तु फरूत 
पुराणोका परिदीरुन करनेवाले महानुभावोसे यह बात छिपी नहीं है कि अध्यास- 
शाक्लधिरोमूषण जटिक विषयोका प्रतिपादन करनेवाटे योगवाशिष्ठ आदि मन्थोके 
रचयिता जीवन्युक्त महर्षिं बाड्मीकि सुनिकी प्रथम अवस्था क्या थी, ओर किन साघनोसे 
चरमावस्था प्राप्त इद आश्चर्य हे कि उनको राम ओौर मरा शब्दके स्वरूपका 
निविक भीन था; फिर मी मरा शब्द ही सतत उच्चारण करनेसे रामचचब्ड हो 
गया । इसीसे उनको परमहसपदकी प्राप्ति हुई, ेसे कितने दी उदाहरण 
दाख्ोमे मरेष्डे है। ज पड, पक्षी आदि राखरखूप साधनोके अधिकारी 
नही है, उनको मी रामनामसे दी ज्ञान तथा सद्रतिकी प्राति इई दै। 
ज्ञानके बिना भक्तिसे भी मोक्च मिरु जाता ह, क्योकि ्यत्साख्ये प्राप्यते स्थान 
तद्मोगेरपि गम्यते, इत्यादि गीतावचनोसे युक्तिक दो साघन सिद्ध ज्ञान ओौर 
योग- भक्ति! अत॒ अज्ञानियोको भक्तिद्भारा दी भक्ष होता है इत्यादि 
कहना ठीक नहीं है, कारण कि "नान्यः पन्था विचतेऽयनायः इत्यादि श्रतिरयोसे 
यह निर्विवाद सिद्ध है कि आत्मज्ञानके बिना युक्ति नहीं दहो सकती 
यद्वि अन्य उपायसे मुक्ति मानी जाय तो स्वर्भविशोषषशप दही वह्‌ होगी ¦ जसे 
यागादिकमेजन्य होनेसे स्वगादि अनित्य ओौर सातिदाय है, वैसे ही भकितिषूप 
उपासनाक्रियाजन्य होनेसे मुक्ति भी अनित्य यौर सातिशय होगी, तो स्वगेविरोष 
ही मोक्ष हो जायगा । परन्तु शाखरोमे मोक्षका स्वरूप नित्य ओौर निरतिशय बत- 
खाया गया हे। यदि नामोच्वारण द्वारा भक्तिसे ही मोक्ष हो सकता, तो वाल्मीकि 
तत्वज्ञान केसे होते ओर मोक्षार्थियोके किए अध्यातमन्चाखोका प्रणयन तथा 
उपदेश क्यो करते " अत रामनामोश्नारणसे अनेकं जन्मार्जित विविध दुरित नष्ट 
` हो जाते है । ये ही दुरित ज्ञानोत्पिमे प्रतिबन्धक दै ! चित्तके श्ुद् होनेपर स्वस्पो- 
पदेशसे भी तच््ज्ञानोयत्ि हो जाती है । छिखा है कि श्ञानसुत्ययते पुसा क्षयात्‌ 
पापस्य कर्मेण ` । तुरुसीदासजीने मी कहा है-- 
शराम-नाम बिन युनहु खगेशा । मिटदिं न जीवन्‌ केर कलेशा ॥' 
गीतामे भी प्रथक्‌ साधननिरासके श्ट किला है-- 
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यतो जगत्समुद्मूवितम्मूतिपरिभूतय । 
त वन्दे राममात्मान विदानन्दधन गरम्‌ ॥*२ ॥ 





(साख्ययोगौ प्रथम्‌ बाख प्रवदन्ति न पण्डिता । 
एक साख्य च योग चय प्यति स पश्यति ।॥ इत्यादि। 


अब विवक्षित रामशब्दाथका परिचेय करनेके ख्ि कहते दै- 
यतो जगदित्यादि । ^ 


जिससे ससारकी उत्पत्ति, स्थिति ओर सहार होता हे । उसी चिदानन्दघन, 
गुरुस्वटप अपनी आत्मासे अभिन्न रामजीकी वन्दना करता ह ॥२॥ 


[ तात्प यह है किं यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति, 
यत्‌ प्रयन्प्यभिसविशन्ति, तद्विजिज्ञास्व; तद्‌ ब्रह्म इत्यादि श्चुति ओर श्रुतिमूरुक 
(जन्माद्यस्य यत › इस सूत्र द्वारा तटस्थ लक्षणसे रक्षित तथा “सत्य ज्ञानमनन्त बह्म 
इत्यादि श्रियो द्वारा स्वखूपरुक्षणसे रक्षित जो समस्तोपाध्यनवच्छिन्न अपेत- 
्रहम्षत्रादिभेद, चिदानन्दैकरस उदासीन अकर्वृमोक्तर आत्मतत्व ही रामराब्दार्थ 
हे, उसीके वण, मनन ओर उपासना द्वारा साक्षातकार करनेसे अविच्याविनार- 
पू्वैक स्वत सिद्ध आत्मस्वरूपाविमवरूप नित्यसुखात्मद्प मोक्ष पराप होता है । 
यदि शङ्का हो कि सगुण श्रीरामचनद्रजीके भजनसे सुक्ति नदी हयो सकती क्योकि 
निर्गुणकी उपासनासे ही मुक्ति होती है, यह सुना जाता है, तो यह शङ्का ठीक नही है, 
क्योकि वाल्मीकि, तुरुसीदासः सूरदास आदि महानुभावो ने स॒क्तिके र्षि अयोध्या- 
विपति श्रीरामचन्द्रजीका गुणगान; मजन स्वय किया तथा सुसु्चु जनोको वैसा ही 
उपदे दिया है| इसकिए अधिकारीके भेदसे दोनो उपासनं साथक 
है, जिनका चित्त जन्मान्तरीय सगुणोपासनासे परिदयद्ध-- सस्छृत है, उनके 
छि सगुणोपासनाकी आवश्यकता नही हे । जैसे सनत्कुमार, वामदेव प्रभृति 
जिनका चित्त रजस्तमोगुणासमक होनेसे अयुद्ध है, उनके चित्तको परिडद्ध .करानेके 
ख्एि निष्काम निप्य-नैमित्तिककममानुष्ठान तथा उनमे असमथ जिज्ञायुजके किए 
रामनामोच्चारण ही परम साधन है । यद्यपि साधनावस्थामे उपास्मोपासकरूपसे 
मेदज्ञान आवश्यक है ¡ फिर भी ज्यो ज्यो श्रद्धा, भक्ति पुर सर नामोच्चारण आदि 

उपासना उत्तरोत्तर बढ़ती जाती है, त्यो त्यो उपा्योपासकके परस्पर अभेदकी 
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भावना भी इढतर होती जाती है, जब चरमावस्थामे (तत्वमसि (नान्योऽतोऽस्ति 
द्रष्टा श्रोता मन्ता इत्यदि जरं “अह ब्रह्मासि" 'देतदास्मयमिद सरवैम्‌'इत्यादि- 
्रतिसे बोषित अद्रैतात्मानुमव ददतर होता है, उस अवस्थाके तात्पथैसे (आतमा- 
नम्‌ यह विशेषण कहा है । यदि यह कहे कि टस दञशामे भी इृचतिरूपसे 
अविद्या विद्यमान है, तो शिर अदरैत आप्माका अनुभवे कैसे ओर वृत्तिकी निर्मम- 
दञ्चामे तो प्रकाशकके सबन्धके अभावसे प्रकार ही नही हो सकता, अप्रकारित 
जीव ओर ब्रह्मा अभेद पुरुषा नदीं हो सकता ह ती इसका, उत्तर देते दै-- सच्धिदा- 
नन्दधनम्‌ । ताय यह है कि आत्मके चेतन्यस्य्प होनेसे वह स्वयपरकाश है, 
अत॒ उसके प्रकाशक र्एि प्रका्चान्तरकी आवद्यकता ही नही ह, इस विषयफ़। 
अधिक विस्तार आत्मस्वरूपके निरूपणके समय विरोष्पसे करेगे । यदि फिर 
सन्देह हो क ज्ञानके परकाशास्मक होनेपर मी वह सुलासमकं तो ह नही, वैसे दयी दु ख- 
निवृतिस्वङूप भी वह नही है, तब वह पुरुषां कैसे हो सकता है क्योकि ससारमे 
पुखप्राप्ति ओर दु खनिवृत्ति-दो दही पुरुषो द्वारा अध्यैमान पुरुषा 
हे । ्वुख मे स्यात्‌ दु ख माभूत्‌"(बुश्े युख हो ओर दुख न हो ।) इसी प्रकारकी 
इच्छा सारे ससारी-जीवोमे विद्यमान है, इसीके ङ्एि तत्‌-तत्‌ सुखके साधन 
विषयविरोषमे इच्छा तथा ्रृत्ति होती है, अत इस सन्देहके निरासारं 
(आनन्द यह्‌ विरोषण कहा है अथीत्‌ यह प्रकाश आनन्दस्वरूप है । 
(सुखस्यानन्तरं दुख दु स्यानन्तर दुखम्‌ इस लौकिक वाक्यके अयुसार 
लौकिक सुखके अनन्तर जैसे दु स होता है वैसे ही मोक्षुखके उत्तर भीदुख 
हो सकता है, अत वनः ग्रह भी विरोषण दिया हे। विषयसुखके 
उपभोगावस्थामे विषयाधीन होनेसे स्वस्य दुखसे मिभधित दी बह रहता 
ह, तथा विषयकी अनित्यता होनेसे तदधीन सुख भी विनाशी दही होता 
एव इन्दियादि साधनाधीन होनेसे इन्दियसक्तिवेकश्यसे मी पृणसुखका विकास 
नही होता है, परकृतमे आनन्दके नित्यातमस्वरूप होनेसे दु खके गन्धका भी समव 
नही है सेन्धरवघनकौ तरह मोक्ष स्वात्मना आनन्द ही है । गुरुप" कहनेका 
तास यह है भि लौकिकं ज्ञान तथा आनन्द ये दोनो अचेत्तनस्वरूप ही ह । यदि 
इस आनन्दका स्वरूप आतमा है, तो वह भी अचेतन हुआ, ओर जद्वैत होनेसे 
माकान्तर सबन्ध है ही नही, अभापमान आनन्द पुरुषायै नहीं, अत 
शुरुम्‌--शासितारम्‌' “एतस्य रासन सूयाचन्द्रमसौ विधृतौ तिष्ठत ', द्य- 
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येनोद्‌ धतो वारतिकान्धे सारो विवुधतुशिदः 
अवद्यातज्जतापन्न विंद्यारण्यगुर्‌ श्रजं ॥ २॥ 








त्यच्च स श्ुणोत्यकण › इत्यादि श्रुतिसे आत्मके साधननिरपेक्च म्वयप्रकाशानन्द्‌- 
स्वप होनेसे उसमे किसी भकारके सन्देहका सम्भव नही है । 


यस्य देवे परा मक्तियैथा देवे तथा गुरौ । 
तस्थेते कथिता ह्यथ पभरकारान्ते महामन ॥ 
रिवे रषे गुरुखाता गुरौ रुष्टे न कश्चन । 
गुरुरेव परनह्म तस्मे श्रीगुरवे नम ॥ 
इत्यादि स्मरति-वाक्योसे तथा नमो गुरुभ्य › इस प्रकार पथक्‌ साक्षात्‌ गुरुके प्रति 
नमस्कारबोधफ़ माष्यकारके ग्रयोगसे परम्परया गुरुके नमस्कारके सिद्ध होनेपर भी 
आदरातिदययके सूचनके ङिए एथक्‌ नमस्कार करना अत्यावदयक है । इस कारणसे 
साक्षात्‌ गुरु श्रीविद्यारण्यस्वामीको नमस्कार करनेके र्षि भेनोद्श्रतो' इत्यादि 
शोक कहते है । विबुधदाब्द शिष्ट है अर्थात्‌ वह विद्वान्‌ तथा देवता दोनोका 
वाचक है । तुष्टि्ब्दके तृसि एवं सन्तोष दो अथ है। 'वारतिकिाब्धि' यह 
उपमित समास है-- वार्तिकम्‌ अल्धिरिव इति वार्तिकाब्धि । अविद्या ओौर तजन्य 
दु खको निवृत्त करनेवाठे पूवं पद्यमे कहे हुए परमात्मरूप गुरका सादय साक्षात्‌ 
विदयागुरुमे बोधन करनेके ङिए भेनोदुधरृतो' यह वाक्य हे ] । 
जेसे परमगुरु परमात्माने समुद्रको मथकर देवताओको सदा तृप्त करनेवाठे 
समुद्रके सारमूत अमृतका उद्धार किया है वैसे ही जिन साक्षात्‌ गुरूजीने 
वार्तिकरूपी ससुद्रको मथकर विद्वानोके परम सन्तोषप्रद वार्तिकसाररूप अम्रतका 
उद्धार किया हे, उन महानुमाव परमदया परमात्मस्वर्प पूज्यपाद श्रीविधयारण्य- 
स्वामीका भे भजन करता ह ॥ ३ ॥ 
ताद्ययं यह है किं नवा अरे पुत्रम्य कामाय पुत्र मियो भवति, आतम 
नस्तु कामाय पुत्र प्रियो भवति' इत्यादि श्रतिसे तथा "उमा कहै यह नग कै 
रीति । स्वारथ काग करे सव प्रीति ॥' इस प्रकारके महातमा श्ीतुखुसीदासजीके 
वचनसे तथा सकर कोके अनुभवसे उपकार्य्योपकारकभावके निना किसीकी 
किसीमे प्रीति नदीं होती, यह निर्विवाद सिद्ध विषय है । यह दूसरी बात है किं 
कोद पदिलेके ही उपकारको लेकर ग्रीति करता हे, शौर को भविष्य उपकारको 
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मनँ रखकर प्रीति करता है! द्वितीयकी अपेक्षा पटला ष्ठ है । शाखे 
सकामोपासनासे निष्कामोपासना शष्ठ मानी गई है! उपकार भी दो प्रकारका 
शता है--एक प्रदयुपकारसे साक्षेप जौर दूसरा उससे निरपेक्ष । पहा पञ्च, पक्षी 
भादि सकरुटोकसाधारण है ओर दूसरा परमेश्वर जथवा बडे-बडे ईश्वरभावपाघ् 
महासमाओमें ही होता है, इसीका नाम॒ परमदयाटता मी है । यह ॒सालिक- 
छोगोमे ही होती है, रजस्तमोदूषित चित्तवारोमे नही होती । प्रथमचरणसे सुख- 
प्रदान द्वारा उपकारकबुद्धिसे प्रेमातिराय सूचित किया गया है, ओर द्वितीयचरणसे 
दु खनिवृत्ति द्वारा । यह कह चुके ्ै कि ससारमे ख्य दो ही प्रयोजन दै, तीसरा 
नदी । उनमे पहला सुखप्राप्षि ओर दूसरा ड खनिवृत्ति है । दोनोका मूर कारण 
साक्षात्‌ या परम्परया परमास्मोपासना ही है । 

थयपि साक्षात्‌ प्रतिक्ररुवेदनीय दहोनेसे केवरु द ख ही जिहासित है ओौर 
उसकी निवृति द्वारा गुरुम परभोपकारकत्वका लाम हो ही जाता है, अत अनु- 
पयुक्तं अविद्यानिवरकत्वका कथन निष्पयोजन है, तथापि कारणकी निवृत्िके बिना 
कायैकी आत्यन्तिकं निवृत्ति नही होती, क्योकि मूरके रहनेपर काछान्तरमे 
फिर कार्योत्पत्ति हो सकती है । इष्ट उपायकी अपेक्षा आत्मज्ञानखूप उपायम यदी 
तो विरोषं है। इसके बिना तो दोनो तुल्य हो जाते है, फिर सुकर दृष्टोपायको 
छोडकर गुरुतर अनेकजन्मायाससाध्य आत्मन्ञानूप उपायमे किसीकी मवृ्ति ही नही 
होगी । एक प्रसिद्ध कहावत है कि--“अक्षि चेन्मधु विन्देत किमथ परैत तरेत्‌" 
अथौत्‌ पास ही मे यदि मधु मिरु जाय, तो मधुके किए पवैतमे कौन जायगा 
अथीत्‌ असर बात यह है कि विद्या अविद्याकी दही नाधिका है अविचादहीके 
साथ विचयाका साक्षात्‌ विरोध है। दु खकारणीमूत अविचयाके निवृत्त होनेसे 
तत्कायै दु खकी निदृत्ति स्वत हो जाती है, अत समूक दु खनिवृचतिके सुचनके 
िए अवि्या ओर त्न इन दोनोका निर्देश किया गया हे ¦ 

पूवे शोकमे परमगुरुकी वन्दना की है इस शोकमे साक्षातगुरुका मजन करता 
ह यह छिना हे । "भजे" यह "मज्‌ सेवायाम्‌” इस धतुका रूप है । "भजे इसका अर्थं 
ह सेवा करता दह। यपि सेवा कई प्रकारकी होती है तथापि स्थूरुरूपसे सेवा तीन 
प्रकारकी होती ह-कायिक, वाचिक भौर मानसिक । इनके भी अवान्तर अनेक 
मेद है जिनका स्वतन्त्ररूपसे विचार किया जायगा ! किन्तु सामान्यरूपसे शरीर, 
मन तथा वाणीसे परतदरक आचरण न कर सदा अनुदर आचरण करना ही सेवा 





अधिक्रारिपरर्षा । भाषालुवादसहित ९ 
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प्वाचायल्लिक्वन्याच्रत्वाऽऽनन्द गिरीयत' । 
व्याख्या बातंकसारस्य रघु सथ्य ठिस्यते ॥ ४ ॥ 





है । यह सेवा गुरुके रहने तथा न रहनेषर भी हो सकती हे, किन्तु प्रकारान्तरकी 
सेवा विदयमानदश्ामे ही हो सकती हे । यदा भजे' इस ॒खूप-निर्देशसे सेवामे 
वर्तमानताकी प्रतीति होती है। अत गुरुसमत ही अथे इस व्याख्यामे प्रकाशित 
किया जायगा, तद्विरुद्ध नही । जसे अन्थान्तरकी टीका मूरुकारके अभिप्रायको 
उकरूट-पुरुट कर स्वाभिप्रेत अथकी खष्टि करती हे, वैसे यह टीका नही करती; 
इस भावको अभिव्यक्त करनेके किए (मजे पदका उपादान किया है ] । 

माष्यकारने पदिरे पूबीचार्योकी बन्दना की है । इसकिए पूर्वाचा्योकिी मी 
बन्दना करते है -ूवाचायान्‌ लोकबन्ान्‌' इत्यादिसे । 

पूज्य पूरवीचार्योको नमस्कार कर, आनन्दगिरिकी व्याख्यासे अमिप्ेत अथेका 
सद्रह कर वार्सिकसारकी रषु व्याख्या छ्खिता ह ॥४॥ 

[ य्होपर यह प्रभ्र होताहै कि भाष्यकारने तो प्रथम पूर्वाचार्योका 
अभिवादन करके पश्चात्‌ साक्षात्‌ रुका अभिवादन किया दहै ओौर वार्तिक- 
सारके व्याष्याकारने ईश्वरवन्दनाके अनन्तर पिले साक्षात्‌ गुरुकी वन्दना 
कर पश्चात्‌ पूरवीचार्योकी वन्दना की हैः रसा करनेका क्या अभिमाय 
है 2 इसका उत्तर देते है कि यदि एक कारमे पारम्परिकं गुरु ओर साक्षात्‌ 
गुरु दोनोका अमिवादन प्राप हो, तो प्रथम किसका अभिवादन करना 
चाहिए सा प्रभ्न उठनेपर दोनोका एक समयमे तो अभिवादन 
हो नहीं सकता, अत क्रमकी आव्दयकता है । रेसी परिस्थितिमे नियत क्रमं 
न दहोनेसे स्वेच्छासे दोनो भकार हो सकते, किन्तु धर्मराख्रका वचन 
तथा शिष्टाचार यह हे कि प्रथम साक्षात्‌ गुरुका अभिवादन करना चाहिए 
पश्चात्‌ परमगुरुका अभिवादन करना चादिए । अतएव श्राद्धे पितृपूजनपूवेक 
ही पितामहादिका पूजन होता है । यदि. शाखमे करम नियत है, तो भाष्वकारने 
वयुत्कम क्यो किया ८ भाष्यकारका अभिप्राय यह है कि विधि जर निषेष क्- 
परायण मनुष्योकि रिष दै, ज्ञानियोके छिए नहीं । इसीरिए मगवान्‌ माष्यकारने 
'अविद्यावद्विषयाणि प्रत्यक्षादिप्रमाणानि चास्राणि चः एसा भध्यासभाष्यरमे 
कहा है । भाष्यकार्‌ ज्ञानी. ये, उनके रए विधि ओर निषेध नेहीँ र॑ अत वे 
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चाहे जसा लिलि पर ॒दूसरेका वेसा करना ठीक नदीं है । इसरिएि साक्षादुगुरुनम- 
स्कारपूरवैफ ही परम्पराजुरुा जो नमस्कार किया ह, वह उचित ही हे । 

स्वकीय व्याख्यानमे इढ विश्वासोदपत्तिके किए छिखते दे--आनन्दगिरीयतः' 
इप्यादि । माव यह है कि जवतक प्रमाणोमे सवाद्‌ नही होता है, तबतक प्रमेयका 
निश्चय नही होता । कारण कि विषयके निश्चयमे विषयग्राहक प्रमाणके प्रामाण्यका 
निश्चय कारण है । सम्भव हे कि स्वय वक्ताने कल्पना कर एेसा छख हो । चन्द 
स्वयम्‌ अदुष्ट होनेपर भी व्रक्ताफे दोषसे दूषित होकर मिथ्या अथेका भी बोधक 
होता हे । अम, प्रमाद, विप्रङिप्सा, करणापाटव ओौर उश्वारणदोष वक्ता पुरूषमे 
अनिवार्य होते है, इसीसे बेदको अपौरुषेय माना है, अन्यथा पुरुषदोषोकी समावनासे 
बैद भी अभ्रामाणिक हौ जायगा, इस राङ्ककी निवृत्तिके किए किखते है कि हम 
आनन्दगिरिव्याख्यासे सदह कर छ्खिते है। इस तरह ॒प्रमाणसवाद होनेसे 
स्यकषधिपत सन्देह निवृत्त होता है ओर प्रामाणिफत्व निश्चय होनेसे जिज्ञाुओंकी 
्रद्वापूवैक र्त प्रन्थमे प्रवृति होती है । यदि मनन्दगिखि्याख्यासे ही सद्रह- 
कृर छिलिना है, तो उक्त भ्याख्यान हे ही, फिर इस नवीन अन्थकी आवश्यकता 
हीक्याहे, अत षुः प्रद्‌ कष्या अर्थात्‌ यह अन्थ सकि है। धुका 
(रिख्यतेके साथ सम्बन्ध करनेसे ऊेग्वमे रुत्व प्रतीत होता हे । 

शाख्फारोकी शाख्चसचनामे दो प्रकारसे प्रवृत्ति होती है-- वि्तृतको सक्षि 
फरनेके छिए ओर सक्षिप्तको विस्तृत करनेके छिए, इसी कारको समास ओर 
न्यास भी फहते है । योग्यता ओर समय दिके अनुसार श्रोता दो प्रकारके होते 
ह, एक सक्षेपसे शुश्रू होते है ओौर दूसरे विस्तारसे शुश्रूष होते दै । इसरिणए 
भधिकारीके अनुसार ही शाख होना चाहिए । विस्तारे जिज्ञासुमोके दिए 
भनन्दगिखि्याख्या इई हे । किन्तु सक्षि्तके जिज्ञाघुजोके रए यह रघु 
व्यस्याकी गई है। जिनकी इस व्याख्याति नहो, बे विशेषज्ञानके 
. दि आनन्दगिरिव्याख्या देखे, यह भी प्रयोजन है । थवा यदि रुका 
सबन “सगृह्यः के साथ करे, तो थोड़ा सप्रह अर्थात्‌ की-कहीं आनन्द्‌- 
गिखि्ाख्याका सब्रह है, इससे उस ग्याख्यासे ग्रङ्तप्रन्थ गताय है, इस 
शङ्का जवसर ही नदीं आता । स्थाठीपुराकन्यायसे सवादद्वारा प्रामाण्य मी 
समर्थित हो जता है । 1 


सक्षिप्-जिक्ञाजयोके किए यह अन्थ है सदी, किन्तु महिमादाटी मदामामोमे 


अ्धिकरासिपर्राश्षा 1 भाषायुषादसहितं ११ 








मणयो माणित्वन्ञं साभ्चतास्तत्र केचन 
बाटिशेन समार्बाता फि न प्राद्यास्तदार्थना# १॥ 





प्रणीत अन्थोके रहते आपके मन्थमे उनकी प्रवृत्ति ही नही हो सकती, क्योकि 
आपकी अपेक्षा उक्त महास्माओमे शोगोका अधिक विश्वास है, अत॒ उनके द्वारा 
प्रणीत अन्थोमे ही श्रद्धापूवफ़ प्रवृत्ति होगी । इसर्िए अनुपादेय होनेसे इसकी 
रचना व्यथ है ? इस आदाकाकी निवृक्तिकि छिए रिखनने हे-- मणयो! इत्यादि । 

मणितलज्ञोने--खरे-खोटेकी पहिचान करनेवले जौहरियोने-- जहापर 
मणियोका सञ्चय कर रक्खा है, वहापर यदि कोई बाछ्शि अथात्‌ मणितत्वानभिज्ञ 
कीमती मणि ठेकर जाय, तो अहणेच्छा होनेपर भी क्या जौहरी इसङिए नहीं रहण 
करेगा कि ठे अनेवाख मूख हे 2 प्रापकके गुण या ढोषसे प्राप्य वस्तु हेय या उपादेय 
नही होती । गुणग्राही विद्र्न गुणके अहणमे रोष होते है । वक्ताके गुण ओर 
वोषकी अपेक्षा नही रखते । इसीकिए कहा है--^ननु वक्तुविशेषनिछहा गुणगृह्या 
वचने विपश्चित ›, नाङादपि सुभाषित ह्यम्‌” इत्यादि । अथौत्‌ गुणग्राही विदान्‌ 
वक्तुविरोषकी इच्छा न कर केवरु विषयगुणका अवद्य ही महण करते है, इस 
दढ विदधाससे इस अन्थरचनामे मेरी भी परवृत्ति हुई है । आशा दै, ुणमही 
सज्जन इसमे अवदय प्रवृत्त होगे ॥ ५५ ॥ 


सर्वस्यैव हि शास्रस्य कर्मणो वाऽपि कस्यचित्‌ । 
यावस्योजन नोक्त तावत्‌ तत्‌ केन गृह्यते ॥ 
सिद्धार्थं ॒ज्ञातसबन्ध शरोतु श्रोता प्रवते । 
शाक्ादौ तेन वक्तव्य सबन्ध ॒सम्रयोजन ॥ 


इस भहूपादकी उक्तिसे तथा सकल शाख्कारोका यदह सिद्धान्त हे कि 
मङ्गलचरणोत्तर सर्वप्रथम अनुबन्धचतुष्टयका निर्देश अवद्य करना चाहिए, इस 
नियमसे अनुबन्धचतुष्टयका निर्देश कर देना परम आवश्यक है । अधिकारी, 
प्रथोजन, विषय ओर सबन्ध ये ही चार अनुबन्ध है । इनका रक्षण है 
्रवृत्तिपरयोजकनज्ञानविषयत्व अथीत्‌ जिनका ज्ञान रास्त्रमरवृत्तिमे कारणे, वे ही 
अनुबन्ध है । जब तक अपनेको अधिकारी नही समक्षता, तब तक कोद किसी कमं 
भा किसी चाख्के सध्ययनमे प्रवृत्त नही होता । यदि र्का हो फ मअन्थाध्ययनमे 





च 9" + त + 0 वि नि (मि रं ५ = 3 म ता नकन कना कक प यानवा यान क-व-क- कन # 9 ^ 9 + ७), फः, के 


ससारकारणाविचाध्वसद्ज्ज्ञानरन्धये । 
परार्ध्य प्रयत्नेन वेदान्तोपनिषत्परा ॥ २ ॥ 





किंसीकी परवृत्ति ही न हई, तो मन्थकी रचना ही व्यथे हे, क्योकि न्थ तो पराथ हे, 
स्वां नही । कीतिं आदि स्वाथ भी तभी हो सकता है जव कि अध्ययनाध्यापन द्वारा 
भन्थका प्रचुर प्रचार हो । अत उक्त राङ्क परिहारके लिए प्रथम ®छोकके प्रथमं 
पादके--पादाब्जभ्रमरा ईमे* इस पादके मे, इस पदसे अधिकारीकी सुचना दी 
गर हे | मेः यह सर्वनाम बुद्धिस्थका परामरक है । बुद्धिस्थ है-- नित्यानित्य- 
वस्तुविवेक, पेहिक तथा पाररौकिक फते वैराग्य, शम, दम आदि साधन-सम्पत्ति 
ओर सुमुक्षत्व, इस प्रकारके चार साधनोसे सम्पन्न पुरुष तथा शादाढ्जभ्रमरा 
इस पदसे गुरुवचनमे श्रद्धाविदपासादिपूवेक शुश्रूषा, अवधान आदिं विरोष । 


(संसारकारण इस द्वितीय शोकसे प्रयोजन ओौर विषयकी सूचना दी गई हे । 
[ ससार धटीयन्त्रवद विच्छिन्नजन्ममरणप्रवाह तत्कारणमविवा--आतमय- 
थाथोननुमव › तन्नाकं ज्ञानमामयथाथासैभव तस्माप्तये इय उपनिषदथतात्यै- 
निखूपणपरा प्रयत्नेन बेदान्तोपनिषत्‌ प्रारब्धा ] अथात्‌ ससारकी कारणीमूत अविदयाका 
विनारा करनेमे समथ आ्मतत््वज्ञानकी प्ा्तिके लिए, बेड रमसे उपनिषद्‌ अथैके 
तात्य्के निवेचनके छिए इस वेदान्तोषनिषत्का प्रारम्भ किया गया है । यदपि (आर 
भ्यते! यह कहना चाहिए, क्योकि आरम्भमे अभी व्॑मानकारता है, अतीतकारता 
नही, तथापि बुद्धिमे सग्रह कर चुके दै, इस तादयर्यसे अतीत कारुका सूचन करनेके 
किए श्रारब्धा" एेसा कहा । प्रकत भ्रन्थके अभ्याससे जन्य आत्मके यथाथ अनुभवसे 
अभिव्यक्त पृवेक्षोकस्थ तृ्िरब्दसे सूचित नित्य निरतिशय स्वस्वरूप बरहमयुखूप 
प्रयोजन ही अनज्ञातावस्थामे विषय है । “यमधिहृत्य प्रवतैते तत्मयोजनम्‌' इस न्याय- 
सत्रके अनुसार त्रहस्वरूप नित्य सुखकौ अमिकाषासे अध्यासश्चाखमे पुरुषी 
भृति होती है, अत वही नित्ययुख ज्ञातावस्थामे प्रयोजन टै । जीव ओर जहमका 
अमभेद्रूप ब्रह्मातमेकत्व विषय है। सबन्धका निर्देश न्थकारने नही किया है, कारण 
कि बिना कहे भी ज्ञान ओौर फलका उपायोपेयभावसम्बन्ध स्वय शात हो जाता 
मौर॒शास्ञ एव विषयका प्रतिपाचम्रतिपादकमाव सबन्धं स्वय ज्ञात होता षै, इस 
मकार जनुबन्धचतुष्टयनि्देशपुर सर अन्थारम्म मी समर्थित हुभा ॥ २ ॥ 


अधिकारिर्राश्षा 1] भाषीुवादसहित १२ 





अत्र चोपनिषच्छब्दो बरहमविधैकगोचरः । 
तच्छब्दाक्यवाथस्य विद्यायामेव सम्भवात्‌ ॥ ३ ॥ 
उपोपसभेः सामीप्ये तत्मतीचि समाप्यते । 
सामीप्यतारतम्यस्य विश्रान्तेः सखवात्मनीक्षणात्‌ । ४ ॥ 


उपनिषत्र्ब्दका अथं हे- ह्मात्मैकल्विज्ञान । अत प्र्ृतमे अन्थतालय्थसे 
(उपनिषत्‌ प्रारभ्यते ( उपनिषतका आरम्भ किया जाता हे ) यह प्रयोग उचित 
नहीहैे जओौर ज्ञान तथा मन्थ दोनो उपनिषतज्ञन्दके अथं दैः एसा कहना 
मी ठीक नही है, क्योकि “एकाथत्वे समवति अनेकाभत्वकल्यना अन्थाय्या 
इस ॒न्यायसे एकाथक ही उपनिषत्राब्द है, अनेकाथैक नही हे । "उपनिषद मो 
हिः इत्यादि प्रयोग ब्रह्मवि्यामे देखा जाता है । अनादि काठ्से जिस 
अथेमे जिस॒शाब्दका प्रयोग पाया जाता दै, वही उस शब्दका मुख्य अथ 
होता है । आधुनिक अन्थमे (उपनिषत्‌ राब्दका प्रयोग अनुचित दै, इस 
तात्ययेसे ङ्खिते हे--“अत्र च' इत्यादि । 

यह कहना युक्ति-युक्त हे किं उपनिषतुराब्द अह्यविद्याका बोधक है, क्योकि 
उपनिषत्शब्दके निर्वचनसे उसका अवयवा ब्ह्विचयामे ही सङ्गत होता है । 
जेसे “बृहयतिः इस निर्वचनसे बृहणकर्तत्व जह्येवतन्यमे है, अत ॒ब्रहमतन्य दही 
ब्रह्माब्दाथे है वैसे दी प्रकृतमे शक्तिमहका उपाय व्यवहार हे जौर विवरण भी 
है--वाक्यस्य शेषाद्‌ विदृतेषदान्ति' इत्यादि ॥३॥ 

उपनिषत्राब्दका अवयवार्थ दिकाते दै--उपोपसगेः इत्यादिसे। उपनिषत्‌ 
शब्दमे चार अवयव है--उप, नि, सत्‌ ओर किप्‌, अन्तिम उप्त है ओर तीन 
विद्यमान है। उपका अथे है--सामीप्य, निशब्दका अथं है निश्चय, सद्धातुका 
अथे है विशरणः, गति जौर अवसादन ओर किपूत्ययका अथं हे कती । [अत 
खद जीवसुपशब्दाथसामीप्योपरक्षित ह्म निधित नीवा-- तत्स्वरूप मआहयिता- 
सायां समूहा चाऽविद्या शिथिक्यति-नाशयति-या सा उपनिषत्‌, इस प्रकारकीः 
युत्यत्तिसे शुद्ध जीवको सामीर्प्योपकाकित ब्रह्मके पास ठे जाकर अथोत्‌ बरह्म 
स्वरूपका बोध कराकर समूरु अविद्याका जो बिना करती है उसे उपनिषत्‌ 
कहते हँ ] विद्या ओर अविद्याका परस्पर विरोष होनेसे विद्या अविद्याकी निवर्सिका 
है! ओर अविचयाकी निदृत्ति होनेसे तत्कार्यं ससारकी स्वत निदृत्ति हो जाती है | 





त्रिविधस्य सदथेस्य निशब्दोऽपि बिरोषणम्‌ । 
उपनीयेममात्मान बह्माऽपास्तद्ययं यतः ॥ ५॥ 


इस शोकका तात््याथे यह है कि सामीप्य दो परकारफा होता ह--सातिगय 
ओर निरतिशय । जैसे बाह्म विषयोकी अक्षा आत्मके समीप शरीर दै, उसकी 
उपिक्षा इन्द्रियों समीप है, जीर उनकी अपेक्षा मन समीप है । परन्तु इनका सामीष्य 
सातिश्चय है । निरतिशय सामीप्य है आतमस्वरूपका, क्योकि जाग्रत्‌ अवस्थाम 
रारीरेन्दरियादिका सम्बन्ध रहनेसे शरीरेन्दरियादि समीप है । स्वमावस्थामे मना 
सम्बन्ध रहनेसे मनका सामीप्य अन्तरङ्ग है । पुषटष्तयवस्थामे मनका सम्बन्ध भी 
नही रहता, पर स्वरूपभूत आनन्द वहां भी रहता है, क्योकि जागनेपर सुखमह- 
मस्वाप्सम्‌ इत्यादि पराम होता है ओर आत्मा जब कुछ देखना या सुनना चाहता 
हे तब पके अन्तरङ्ग मनको प्रेरित करता है। मन इद्ियोको परित करता 
है, इन्द्रिया स्वस्वविषयमे प्रवृत्त होती दै। इस कारणसे मनसम्बन्धपर्यन्न 
सामीप्य सातियय है । म्ङ्ृतमे निरतिशय सामीप्य विवक्षित है, मुख्याथकी 
समवदशामे गौणार्थका अहण अनुचित ह । "स ताद्पर्थसे छिखते है--'साभीष्य 
तारतम्यस्य' इत्यादि । 

सामीप्यकाष्टाकी समाति निरतिशय सामीप्यमे ही होती दहै, निरतिराय 
सामीप्य स्वरूप हीमे होता है, सन्त्रे नही । यद्यपि अद्वितीयावम्थामे 
सामीप्यादि धमे भी नही रहते है। इसक्एि सामीप्योपरक्षित स्वद्प 
विवक्षित हे । उपलक्षण बह है जो कभी रक्षयमे विद्यमान रहकर अवि्यमाना- 
वस्थाम भी इतर-न्यावतेक हो । जैसे कमण्डटुपाणिद्छात्र › यहोपर कमण्डलु 
उपलक्षण है, सदा छात्रक हाथमे नही रहता, वैसे दी ससारदशामे काद्पनिक- 
धरमधर्मिमाव ब्रह्मे है ही, अत सामीप्य मी कार्पनिफ तहामे है । परमार्थ- 
द्शामे कार्पनिकं सामीप्यके न रहनेषर मी ब्रह्मप्वरूपको तदुपरक्षित कहनेमे 
-कोई बाणा नही है ॥४॥ 

सदुधातुका अथे विंररण, गति ओर अवसादन है । उपसग धालर्धका 
चोतक होता है, अत. उपसरगके अर्का परे धाल्र्थमे ही अन्वय होता षै । 
पूवे षातुरुपसगेण युज्यते पश्चात्‌ साषनेन' एेसा शाब्दिकोका सम्भदाय है | इसीके 
भनुसार शिते है--त्रिविधस्य' इत्यादि । 


अथिकारिपर्यक्षा ] भापषानुपादमहित १५ 


निहन्त्यविद्यां तज्जं च तस्मादुपनिषद्धवेत्‌ । 
निहत्यानथेमूरं साऽविद्या प्रत्यक्तया प्रम्‌ ॥ & ॥ 
गमयत्यस्तसम्भेदमतो षोपनिषडधवेत्‌ । 
्वत्तिहेत्‌न्निश्दोषास्तन्मुरोच्छेदकत्वतः ॥ ७ ॥ 


निचब्दाथे निश्चय-- गति, विररण ओर अवसादनख्प त्रिविध सदमे 
--विरोषण है । उसके द्वारा निब्द मी विरोषण है, कृयोकि विरोषणताप्रयोजकत्वरूप 
विरोषणत् निराब्दमे भी है । अत निरिचत गति, निचित विशरण, निद्िित 
अवसादन यह अथं हुआ । निश्चब्दाथविरोषित त्रिविध धातर्थमे उपरब्ड भी 
स्वाथ द्वारा विरोषण है। दौ उपसगेकि अथ एकं कारम धात्व्थमे विरोषण 
नहीं हो सकते, क्योकि एक उदेरयमे अनेकका विधान करनेसे विधिभेदकी प्राप्ति 
होती है । किन्तु 'विरोष्ये विरोषण तत्रापि विरोषणम्‌" इस न्यायसे मिरब्दाथ- 
विरोषित सदर्थमे उपदब्दाथै॒विरोषण है [ एेसी परिस्थितिमे जीवस्य सामीप्यो- 
लक्षितब्रह्मप्वरूपनिरिचतपापि , तत॒ अविधादौथिल्य ततस्तदवसाद एतत्सव 
या करोति सा विया" यहापर यह ॒निष्कषे निकला किं पहछे “मामेव ये प्रपद्यन्ते 
मायामेता तरन्ति तेः इस गीतावाक्यके अनुसार ब्रह्मस्वरूपप्रापि, तदनन्तर अविद्या- 
लेथिस्य ओर उसके बाद अवि्याका अवसाद यह सब जो करती है वह विद्या 
है।] प्र यह अथे ठीक नही हैः क्योकि जबतकं अविद्या समूरु 
निवृत्त न हौ जायगी तबतक व्यवधायक अविद्या रहनेसे स्वख्प-पापि 
कैसे हो सकती हे £ गतिका फर पराि दहै, गतिका अथं प्रापि नहीं है। 
गद्युपसभनप्रा्तिके गत्यथ होनेपर भी मुख्य गत्यथेका भान नहीं होता, 
क्योकि धातुपाठमे गतिका प्रधानतथा निरैश हे । ब्रह्मस्वरूपता जीवम नित्य 
प्राप्त है । अत गतिपू्वैक प्रापि नहीं कह सकते, इन शङ्का्ोकी निढृत्तिके किए 
दूसरा अर्थं करते हे-- निहत्य" इत्यादिसे ॥ ५५६ ॥ 

जो अनथमूक अविचाका समू नादयकर चेतन्यस्वरूपामिन्न ° परनह्म- 
स्वखूपताको प्राप्त कराती है अथवा बोध कराती है, [जो गत्यथ होते 
है वे जुद्धयर्थक मी होते है, रेसा नियमदै] वह विया ही उपनिषत्‌ 
श॒ब्दका अथं है अन्थ उपनिषत्राब्दका अथं नही है। एवच अन्थताद्य्यसे 
उपनिषत्‌का प्रयोग ठीक नही दहै। यह कथन ठीके कि विद्या उत्यन्न 
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हीगी तो समूर ओौर सकायै अविद्याका नाश करेगी, किन्तु विच्योत्यत्ति होना ही 
कठिन हे, क्योकि रागादिदोषद्षित उन्मत्त मन सासारिक विविध हेय ओर उपादेय 
विषयमोगोकी छोटुपतासे उचितानुचित कमम इन्धियोकी प्रेरणा करता इं 
शुभ ओौर अशुभ फरु ठेनेवाठे विहित तथा निषिद्ध कमक अनुष्ठान द्वारा ससार- 
श्ुखरासे पुरुषको जकडता ही रहेगा फिर ॒वि्योत्तिकी आश्चा करना द्राशामात्र 
है इस शङ्का निदृत्तिके छ्एि ङ्खिते है श्रवत्ति' इत्यादि । 


* [यह भाव है कि दु खजन्मम्रवृत्तिदोषमिध्याज्ञानानाञत्तरो्रापाये तदनन्तरापा- 
यादपवगी ' इस न्यायसूत्रके अनुसार मिथ्याज्ञान ही ससारका कारण है, क्योकि 
मिथ्याज्ञानसे राग, द्वेष, मोह आदि दोष होते है । जसे शरीरामज्ञानसे शरीरा- 
नुकूढ विषयको आप्मानुकूरु समञ्चकर उसमे भ्दृत्ति होती है, यदि वह विहित 
टै तो धर्मं होगा यदि निषिद्ध हेतो करुज्ञभक्षण आदिके सदश अधर्म होगा । 
ये धर्म जओौर अधम सुवण ओर रोहेकी श्वलरके सदश बन्धन ही है । इसीको 
कहते है पवृत्ति। रवर्तनारुक्षणा दोषा ` इस सूत्रसे रागादि धमौधमीतमक 
रवृत्तिके कारण है । इन्दीको मोगनेके किए जन्म होता है । जन्म होनेपर 
फिर ये होते है । इस तरह घटीयन्त्रके समान इनका प्रवाह विच्छिन्न नहीं होता, 
इसीसे ससार अनादि कहराता है । जन्म होनेपर दु ख अवश्य ही होगा, अत 
आत्यन्तिक दु खका उच्छेद हो ही नही सकता, इस आ्षेपके निराकरणके रिण 
टु खजन्म ०? इत्यादि सूत्र हे ¦ 


सक्षेपसे इसका तारय यह है--मिथ्यान्ञान ही परम्परासे ससारका कारण 
हे । यदि मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति हो जाय, तो ससारकी भी अवक्य ही निवृत्ति 
हो जायगी, क्योकि कारणकी निवृत्ति होनेपर कायैकी अनुवृत्ति नही हो सकती । 
वहिके न रहनेसे धूम भी नहीं रह सकता । यदि धूमका हटाना अभीष्ट तो पह 
` आग हटनी होगी । 

यव यह विचार करना चाहिए कि मिथ्याज्ञान नष्ट हो सकता है 
या नहीं मिथ्याज्ञान यदि जन्य है तो अव्य विनाशी है । उसे जन्य तो 
समी मानते ही द, किन्तु नाशके उपायके न होनेपर अथवा अज्ञात होनेषर वह नष्ट 
नहीं हौ सकता । ये पक्ष नहीं हो सकते, कारण कि शासकारोनि तत्वज्ञान को 
मिथ्याज्ञानका नाशक बतलाया है | 
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यतोऽवसादयेदधिचया तस्मादुपनिषद्धषेत्‌ । 
यथोक्तविद्याहेतुत्वाद्न्थोऽपि तदभेदतः ॥*८ ॥ 


तच्चन्ञान कैसे होगा ओौर क्या ' इस विषयमे विप्रतिपत्ति दै, किन्तु तत्वज्ञानसे 
मिथ्या ज्ञान नष्ट होता हे ओर मिथ्याज्ञानके नष्ट होनेसे सासारिक दु खकी आत्यन्तिक 
निवृति होती है, इसमे फिसीको विप्रतिपत्ति नही है। सोह पदार्थोका ज्ञान तच्चज्ञान 
ह, एसा नेयायिक मत है। पच्वीस पदार्थोका ज्ञान तच्चज्ञान है, एेसा सास्य कहते 
है । पुरुष सहित साख्योक्त पदार्थोका ज्ञान तत्वज्ञान है, सा योगी कहते है। अद्वितीय 
ब्रहमका ज्ञान दी तच््ज्ञान है, ेसा अद्रेतवादी कहते है, शल्य ही त है, यह बौद्ध कहते 
है एव जीवाजीवाख्य दो तत्व दै, एसा आहत कहते है । प्रङृत शास्नामिमत त्व 
जञानोत्पत्तिका प्रकार इस शास्म बताया जायगा, किन्तु चित्तका तच्चज्ञानोत्यत्तिके 
योग्य होना जावद्यक है, अन्यथा अन्थोक्त उपायसे मी तत््वजान न लोगा। यदी 
कारण है फ कितने ही छोग उपनिषत्का अध्ययन करते है, पर अनधिकारी होनेसे 
फाठ कुछ नहीं होता, इसी वास्ते पहले भधिकारीके स्वखूपका निदेश किया गयाहै । 
देहिक ओर पारलौकिक भोगो विराग भी चार साधनोके अन्तरत है, यह कठिन 
होनेपर भी निरुपाय नदी है । इसका उपाय है नित्यानित्यविवेक । सक्षेपसे नित्य 
सत्य बरह्म हे ओौर अनित्य शरोरेन्दरियादि प्रपञ्चमात्र है । जो नित्य हे, वही यख है 
जौर जा अनित्य है वही दु ख है, यह विवेकं ईदवरार्पण बुद्धिसे नित्य नैमित्तिक 
कर्मानुष्ठानसे दी होता है, चाहे वह इस जन्मका हो अथवा जन्मान्तरका हो, इस 
विषयका प्रतिपादन साधनचतुष्टयनिरूपणके समय विदोषरूपसे करेगे । 

सारा यह है किं परिश्युद्धचित्त अधिकारी पुरषको मन्थाभ्यासजन्य 
आत्मैक्रत्वरूप तत्त्वज्ञान अवदय होगा वही परृत्त्यादिके मूकभूत रागादि दोषसदहित 
अविघयाका नाश कर स्वामिन्न ब्रह्मख्प मोक्षकी पापि करावेगा, इस तात्ययसे "गमयति 
कहा । "गमयति' का तात्य है--बोधयति-मरकाशयति-साक्षात्कारयति, क्योकि यत्‌ 
साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्मः एसी श्रुति है । ] 

अव पूर्वोक्त श्काका समाधान करते है--यतोऽवसादयेत्‌* इत्यादिसे । 
उपनिषतूशब्दका युरूय जथ ब्रह्मविद्या दी हे, किन्तु अन्थ उसका उपाय हे, इस वास्ते 
'तादथ्यीत्तच्छब्द" इस न्यायसे यह मन्थ भी उपनिषत्‌ कहठाता है ॥ ८ ॥ 

इसमे दृष्टान्त देते है--खङ्गक जीवनम्‌" इत्यादि । 

अथात्‌ कृषकका जीवन हक है, हर तो वस्तुत जीवन नदी ह, किन्तु जीवनका 





| 
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भवेदुपनिषन्नामा लाद्छं जीवनं यथा । 
एेकात्म्यधिषयान्नान्यो वेदान्तवचसां यतः ॥ ९ ॥ 


सान है, अत रक्षणासे हर भी जीवन कहता है । “अन्न वै प्राणा ' यह वैदिक 


दृष्टान्त भी है, अक्के प्राणसाधन होनेसे अन्न वै प्राणा › यह कदा गया हे । 

लङ्का--अवसादन ओर शैथिल्यकरण दोनोको कहनेका प्रकृते क्या प्रयोजन 
है । यास्कुनिने ससारकी छ अवस्था बताई है-- जिसको षड्मावोमिं 
मी कहते है । यथा "उत्ते, अस्ति, वद्धेते, विपरिणमते, अपक्षीयते अथ 
विनद्यति, । ८ अपकषय है--भवयवरौथिल्यरूप तदनन्तर ॒विनार होता है ) 
इस वचनसे तथा स्व॑लोकानुमवसे यह करम सिद्ध होता है कि अवयवरौथिल्यके 
अनन्तर सबका विनार॒ होता है! अत अथसिद्ध अवयवरौथिस्यका निर्दैश 
करनेमे क्या अभिपाय हे 2 

यह तो कोई नियम नही है, किं जिस धातुके जितने अथ है उन सबकी एक 
ही कारम उस धातुके प्रयोग-से प्रतीति होती ही है। यदि एेसा माने, तो “मन्ठते' 
इस प्रयोगसे एकं कास्मे स्तुति, मोद, मद्र, स्वभ, कान्ति जओौर गतिकी प्रतीति 
होनी चाहिए । केव्‌ स्तुतिके तात्यय॑से भन्दतेः यह प्रयोग ही नदी होगा, बक्कि 
एकं समयमे उतने अ्थकि एककवृक न होनेसे इस ॒तरहफे धातुओके ्रयोगक्रा 
असम्भव ही हो जायगा ओर एकवाक्यताकी हानि हो जायगी । 

समाधान--अवयवदौथिल्य कहनेका प्रयोजन यह है किं तत्त्वज्ञानी दो प्रकारके 
होते है--एक जीवन्क्त दृसरे परमसुक्त । जीवन्सुक्तमे कार्थूपसे अविधा बनी 
रहती है, अन्यथा उसकी भिक्षादिमे भी प्रवृत्ति न होगी । तत्त्वज्ञान उत्पन्न होनेषर 
मी वह समूरु ओौर सकाये जविचाका निवर्तक नहीं हु, इस कारण विचयामे अविदा- 
निवत्तेकत्र नहीं सिद्ध होगा । तब अविद्यामिवच्ैक विद्याप्राधिके ङिए अष्यास- 
शाखश्रवणादिमे भी किसीकी प्रवृत्ति न होगी, इसङिए विके दो काय बत- 
रते दै--एक अविदयादौथिस्य ओर दूसरा अविद्यानाश । मारब्धकर्मनारसहित 
विधा भविदयाकी निवर्षिका हे गौर पारड्धकर्मसहित विद्या अवि्याकी शैथिच्यस- 
म्पादिका है । जीवन्मुक्तमे नारमतिबन्धकमारन्धकर्मेसहित वियासे अविदयाका नाय 
न होनेपर भी ना्परागवस्थाङ्ूप अवयवदोथिल्य अवश्य होता है । 

परभ्र- मिते हृदयग्रन्थिद्छिद्न्ते सर्वसदाया । क्षीयन्ते चाऽस्य कर्माणि 
तस्मिन्‌ दृष्ट परावरे ॥' इस श्ुतिसे तथा श्ञानाभि सर्वकमीणि भस्मसादुरुतेऽगुन 
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इस गीतावाक्यसे यदि तच््ज्ञानमे सर्वकर्मनादराकत्व स्यष्ट प्रतीत होता है, तो फिर 
प्रारब्धकर्मा नाश क्यो नही हु 2 

उत्तर--'तस्य तावदेव चिर॒ यावन्नविमोक्ष्ये अथ सपस्स्येः इत्यादि श्रतिसे 
तथा नासुक्त क्षीयते कर्म कस्पकोरिरातैरपिः इत्यादि स्ृतिवाक्योसे पूर्वोक्त वचनोका 
विरोध-परिहारके र्एि प्रारब्धकमीतिरिक्त कर्मनारकत्वमे ही पूर्वोक्त वचनोका 
ताप्यं मानना चाहिए । अथवा चरम ज्ञानमे हयी कर्मनादकत्व है । उसके पूवे ज्ञानोमे 
अविचयदिथिस्यजनकत्व ही है, नाशकत्व नही है । चरम ज्ञानके तासर्यसे “भिचते 
इत्यादि वाक्य है । पूर्व ज्ञानके तादय्से ही (स्य तावदेव इत्यादि वाक्य है । 
इस तरह विषयका भेद दोनेसे दोनो वचनोमे परस्पर विरोध निवृ हो जाता है । 

प्रभ--जच्छा, तो पूर्ोक्तिवचनेके विरोधका परिहार तो ससारदशामे कर्मोका 
मोगसे नाशयत ओर मोक्षदसामे कर्मोका ज्ञानसे नास्य माननेपर भी हो सकता 
हे, फिर मध्यमे जीवण्सुक्तिदयां माननेकी क्या आवश्यकता है 

उत्तर--यदि जीवन्मुक्ति न मानी जाय, तो तत्वक्ञानोत्यादक शास््रोका 
निर्माण ही असमव हो जायगा, क्योकि यदि तच्वक्ञानोत्यत्तिके समयमे ही शरीर- 
पात हो जाय, तो रारीर ओौर इन्द्िथके अभावसे शास््रका कसे निमीण होगा जर 
जिज्ञासुओफो साक्षात्‌ भी उपदेश नहीं मिरु सकेगा । मत जीवन्युक्तिदरा अवद्य 
माननी चाहिए । जीवन्युक्तिदशामे यदि विद्या किसी तरह प्रप्र इड है तो शारीरिक; 
वाकिं ओर मानसिक कर्मो द्वारा पुण्य तथा पापके उदय होनेपर विहित ओर निषिद्ध 
कमेमि परवृत्ति ओर निवृ्तिसे रागादि सब दोष चित्तमे अव्य उन्न होगे, एसी 
परिस्थितिमे “निरदष्ट चित्तमे विधा उत्पन्न होती है दष्ट चित्तमे नही यदह सिद्धान्त दी 
असगत हो जायगा । विवेकवैराग्यादिसे चित्तभूमि परितक्च मरुमूमिके सदय हो जाती 
है । उसमे जो पुण्य ओौर पाप उतत होते है वे भूजे हुए बीजके तरह मोगाङ्कर- 
जननमेँ असमर्थं होते है । जो जन्मारम्भक पुण्य ओर पाप होते है, वे ही बन्धक 
होनेसे दोष है । रागायामक बुद्धि द्वारा जो कर्म किए जाते है, उन्दीसे पुण्यादि फु 
उलन होते है ओौर जो अनामोगास्मक बुद्धिसे किए जाते द, वे बन्ध्य दृक्षकू समान ˆ 
निष्फरु होते दे । प्रवृत्यादि द्वारा रागादिका अनुमान करना मी टीक नही है, क्योकि 
रागादिके बिना मी छोकानुदृचीच्छासे कमनुष्ठान होता है । जेसे मगवाच्‌ श्रीकृष्ण 
चन्द्रजीने गीतामे कहा है- यथपि मुञ्ञे कर्मेफककी इच्छा नही है, तथापि यदि मे 
कर्मकरा त्यागकर दूतो जनता भी कर्मक स्याग कर देगी ओर नष्ठं हो जायगी 
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इसख्िर्भ कम करता हु । ज्ञानी मी फर्की इक्छा न रहनेपर भीरेसे ही कमे करता 
हे । ओौर तस्य तावदेव चिर यावन्न विमोक्ष्ये, इत्यादि श्रुतिसे स्पष्ट प्रतीत होता है 
कि तत्वज्ञानोत्तर विदेहंकैवल्यमे देहपातमात्रका ही विरुम्ब है । यदि देह रहते 
तत्वज्ञान ही नही होता, तो "तावदेव चिर” यह कहना सर्वथा असगत हो जायगा । 
इतिहास ओर पुराणोमे जीवन्मुक्तकी कथाएं बहुत ्, अत जीवन्मुक्तोमे अविच्ाका 
शैथिस्यमात्र तत््वज्ञानसे होता है, नाश नही होता । सवासना अविधाका नारा 
विदेहदशामे ही होता है । रागादिना दी अविधदिथिल्य है, इसकिए जीवन्युक्ति- 
दामे रागादिके सद्मावका सन्देह भी करना अनुचित दे । 

अच्छा तो ब्रह्मविधा अवि्याको चिथिरु करती हे, अविद्यानाश करती हे ओर 
शोधित आत्माको सामीप्योपरुक्षित स्वस्वषूप ब्रह्मी प्रापि कराती है यह उपषित्‌ 
शेब्दका जथ सिद्ध हा । परन्तु यह अथे दीक नही दै, क्योकि इससे यह मी प्रतीत 
होताहै किं ब्रहमविधासे किसीकी विवा शिथिकमात्र होती है, किसीकी नष्ट होती 
हे ओर किसीको बहमस्वषूप मोक्षकी प्रापि होती है। तथा अनेक अर्थं होनेसे 
वाक्य-मेद्‌ भी होता है ! 'सङ्कदुच्चरित शब्द ॒सङृदेवाथे बोधयति इस न्यायसे 
एक बार उच्चरित उपनिषत्‌शब्दसे तीनो अथे प्रतीत नही हो सकते, ईइसङिए 
तीनों अर्थी प्रतीतिके लिए तन्त्र या तीन बार उपनिषत्रब्दका उच्चारण करना 
पडेगा ओर अनेकाथेक भी हो जायगा इत्यादि दोष होगा एव अभिरुषित 
अथेकी सिद्धि मी न होगी । उपनिषत्‌ शब्दा अभिमत अथं यह दहै कि विद्या 
समूरु अविदाको रिथिरु कर, प्रारढध कर्म॑से होनेवारे मोगानन्तर उसको नष कर 
स्वस्वखूपामिच्र मोक्षका साऽक्चाकार कराती है, इसछिए परस्पर चिरोष्यविरोषण- 
मावापन्नसदथेत्रयका एक ही वाक्याथ मानना ठीके । वह इस प्रकार होता 
है--विया समू सका अविद्याको रिथिल करके अन्तमे उसका विनास कर 
छ्वाभित्न ब्रह्मस्वरूप मोक्षकी अभिव्यक्त कराती है । 

जव यह सङ्का होती है किं उपनिषतसे जो ब्रह्मासेकलज्ञान होगा, जिसको फि 
पमूढ अूविद्याका निवततेक मानते है, वह प्रामाणिक नही है । कारण कि मल्यक्षादि भरमाणो 
दवेत परमित है, इसङिषए अद्भितीयत्वखप विषय ही बाधित है ¡जसे भत्कणकुहर परविदय 
सिंहो गजेति' यह वाक्य विषयबाधते जभामाणिक है, वैसे ही "तत्त्वमपि! इत्यादि वाक्य 
मी अभेदक बाधित होनेसे अप्रामाणिक है । अप्रामाणिकवाक्यजन्य ज्ञानसे अविधाकी 
निदृततिकैते हो सकती है ° मसयुत जवियसे विधाकी ही निदृततिहो सकती, क्योकि 
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अविच्या अनादि कारुसे चटी आ रही हे, अत इदमू हे। अचिरोप्पत्च अद्रैतज्ञान 
अग्रङ्ढ़मूर होनेसे दुबैरु हे, तथा प्रत्यक्षाढि अनेक प्रमाण, मेदज्ञानके सहायक दै, 
विद्याका सहायक केवर अद्वैताक्नायमात्र हे ! प्रतयक्षादिप्रमाणके साथ विरोधके 
परिहारके छ्एि श्रुतिका द्वितीय अथे माना गया है। यद्यपि “आदित्यो युप ' 
(यजमान प्रस्तर इत्यादि वाक्योसे आदित्याभिन्न युप, यजमानाभिन्न 
प्रस्तर यष्ट अथ राक्तिसे प्रतीत होता है तथापि प्रत्यश्षादिसे आदित्यका 
मेद यपमे ओर यजमानका मेद प्रस्तरमे सिद्ध होनेसे अभेद बाधित हे । 
इसक्िए जैसे आदित्यादि पदकी सदरामे रक्षणा कर “आदित्यके सदस यूप हैः 
इप्यादि अथ किया जाता है, वभे ही प्रकृतमे पत्यक्षादिके विरोधसे विषयके बाधित 
होनेसे श्रतिका अथान्तर्‌ हयी करना चाहिए, अभेद अथ नही करना चाहिए । 
अतएव "निरञ्जन परम साम्यञुपेतिः इस श्रतिसे अज्ञानादिकी निदृत्तिदशामे 
जीव ओर परमात्माका परमसाम्य हो जाता है, क्योकि वे दोनो चैतन्यस्वरूप है । 
ज्ञानादि ही मेदक है उनकी निवृत्ति होनेपर जव ब्रहमके सदश हो जाता 
हे। जओौर रा सुपण सयुजा सखाया! यह श्चति भी इसी अथेकी पुष्टि फरती है 
अथवा (तत्त्वमसि इत्यादि वाक्यजन्य अमेदज्ञान सम्यद्रप है । अपङ्कषट 
अवरम्बनमे उसके ख्पका तिरस्कार कर उक्कृष्ट॒वस्तुके अभेदका ध्यान करना 
सम्पद्रप ज्ञान है | ध्यानमे आरुम्बनको अप्रघान कर प्राधान्येन उ्कृष्ट 
वस्तुके अभेदका दी ध्यान करना चाहिए । भिस तरह अपनी एृत्तिके बदौरूत 
मन॒ अनन्त है ओौर विद्वेदेवा भी अनन्त है, अत॒ अनन्तत्वसादश््यसे मनमे 
विदवेदेवाका अभेदारोप कर प्राधान्येन चिन्तन कृरनेसे अनन्तरोकशप फर. 
प्राप्ति होती द, इसी तरह ब्रह्मन्न जीवमे बेतनत्वसादद्यसे ब्रह्मभेदका 
आरोप कर चिन्तन करनेसे मोक्ष्ूप फलकी पराध दहो सकती है । भथवा “आदित्यो 
अहेत्युपासीतः इस श्रुतिसे बरहमभिन्न आदित्यकी ब्रह्मबुद्धिसे जो उपासना बिहित है 
वह अध्यास है । अध्यास ओर सम्पदूमे इतना दही अन्तर है फि सम्पदमे 
आरोप्यमाणका प्राघन्येन चिन्तन किया जाता है भौर अध्यास्मे आदम्बनका 
प्राधान्येन चिन्तन क्रिया जाता है । अतस्मिन्‌ शाश्तस्तद्बुद्धि ' अथात्‌ तद्धिन्नमे 
तदुञुद्धि शास्र रा करना दोनोमे समान होनेसे दोनो ज्ञान मिथ्या है । 
अथवा "वायुवौव सवग ' इत्यादि वायु प्रस्यकार्मे परथिव्यादिको अपने 
डीन करता है, अत॒ 'सत्ृडक्ते इति सवर ! तथा श्राणो वाव सवग ` घुषुि- 
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रम्यते विषयः कथित्तस्मात्तद्वीस्तमोपयुत्‌ । 
सा चात्मोत्पत्तितो नाऽन्यद्‌ ध्वान्तध्वस्तावपेक्षते ॥ १० ॥ 


कार्म वागादि इन्दिर्यो प्राणमे ठीन हो जाती है, अत प्राण मी सवग कटा जाता 
है। सवरणक्रियाके योगसे जैसे सवगैरूपसे वायु तथा पाण दोनोका ध्यान 
होता है, वैसे दी श्रृहयतीति बह्म इस व्युतयत्तिसे ब्ृहणक्रियाकवैत्व जीवं ओर ब्रह 
दोनो है, इस कारण जीवका ध्यान मी ब्रहहपसे किया जाता है । इस पक्षमे जीवमे 
्रहमशब्दका प्रयोग गौण हे. इस कारण (्तत््वमसिः, "अह ब्रह्मास्मि" “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌ इत्यादि वाक्यजन्य ज्ञान अप्रामाणिक है । मेदभहदी प्रत्यक्षादि प्रमाणोके 
विरोधसे अमेदखूप जो वेदान्तविषय है, बह बाधित है, इसङिए. जब वेदन्त- 
वाक्यजन्य ज्ञान ही अप्रमाण है, तब इसके ठिए मन्थ बनाना सर्वथा असगत है । 
इस शाकी निदृततिके किए ङिखते है--एेकारम्यविषयात्‌" इत्यादि । 
८एकमेवाद्वितीय जह्य' इत्यादि श्ुतियोसे उपदिष्ट ेकास्य ही वेदान्तका विषय 
हे, दसरा कोई विषय नही है, अत॒ अद्वैतासज्ञान अज्ञानका निवसक है । 


वृह उद्वताममज्ञान अज्ञान-निवृत्तिके छिए अपनी उत्पत्तिके अतिरिक्त अन्य साधन 
की अपेक्षा नही करता ॥९।१०॥ 


[ अत्‌ 'अपरापे शाक्लमथेवत्‌, इस पाचीनोकी उक्तिसे तथा “अज्ञातार्थनाप- 
कृत्व प्रामाण्यम्‌ रक्षणसे भी यह निश्चय होता दहै कि प्रमाणान्तरसे अपाप 
्रहमासेकत्व ही वेदान्तवाक्योका विषय है, दूसरा नही । 

'उपक्रमोपसहारावभ्यासोऽपूवेता फङम्‌ । 
अथेवादोपपत्ती च शिङ्गं॑तात्पर्यनिणये ॥' 

इस शोकमे निर्दिष्ट उपक्रम ओौर उपसहारके रेक्य आदिसे भी ज्ञात होता 
है कि उक्ता्थमे दी उक्त वाक्योका तात्य षै, अन्यत्र नहीं है । तथादि- “सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌" “एकमेवा द्वितीयम्‌ इससे उपक्रम करके 'देतदात्यमिद सर्वम्‌ 
तत्सत्य स॒ आत्मा" यह उपसहार किया गया है, "तत्वमसि इसके नौ बारका 

` कथन.अभ्यास है । इहदारण्यकमे मी ॒श्रह्म वा इदमग्र आसीत्‌, यह उपक्रम 
है अयमात्मा ब्रहम" यह जभ्यास हे, पूर्णमद पूर्णमिदम्‌" यह उपसहार ह, “सं 
एष नेति नेत्यासमाः यह ॒जभ्यास हे ओर ॒^स्मात्त्सर्वममवत्‌' यह फक ह । 
फेत्तरेयकर्मे मी “आसा वा इदमेक एव' यह उपक्रम है, “स एतमेव पुरुष बरह्म 
ततमपदयत्‌, यह पराम है, ज्ञान ब्रह्मः यह उयसहार है । आथर्वण उप- 
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निषतमे भी कस्मिन्‌ भगवो विज्ञाते सर्वमिद विज्ञातम्‌” यह उपक्रम हे, श्रे 
वेदम्‌" यह उपसंहार है । तेत्तिरीय-उपनिषतूमे श्रहमयिदाभोति परम्‌” "सत्य ज्ञानमनन्त 
्रह्म' यो वेदनिहित गुहायाम्‌ यह उपक्रम हे ओर यश्चाय पुरुषे यश्चासावादित्ये 
स एक › यह परामर्चं है । “आनन्दो ज्यति व्यजानात्‌, यह उपसहार है ओर 
'सोऽदनुते सवीन्‌ कामान्‌” आनन्दं॑ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति यह एरु है | 
सर्वत्र आलमेकत्व अपूर्वं है । 

इस प्रकार उपक्रम ओौर उपसहारके एेक्य जदिसे सब उपनिषदोका तात्य 
आत्मेकत्वमे ही निश्चित होता है, क्योकि तात्पयीर्थे स॒ब्द प्रमाणम्‌" यह सब 
विद्भानोका सिद्धान्त हे । अत ॒सदृशचादि अथे माननेपर ये उपनिषद्वाक्य व्यथे ही 
हो जा्येगे । गौणाथक भी तभीदहो सकेगे जव कही सुख्याथक हो | इसी 
तरह सपदादिरूप अर्थमे तात्य माननेपर "तत्त्वमसि (अह ब्रह्मास्मि “अयमात्मा 
ब्रह्म इत्यादि वाक्योसे प्रतीयमान ब्रद्मासेकत्वका त्याग करनेसे स्वामाविकामेदा- 
न्वयबोधकत्वका मी त्याग करना पडेगा । रह गया प्रत्यक्षादिके विरोधका परिहार । 
यह तो अनेक परकारसे हो सकता है, उनमे प्रथम परिहार यह है कि जीव ओौर 
ब्रह्मके मेदका तोप्रत्यक्च दी नहीं हो सकता; कारण करि जीवके असी 
स्वरूपका दी परतयकष यदि नही है तो ब्रहप्त्यक्षकी बातका तो क्या पूना है । 
सम्बन्धियोके म्रत्यक्च न होनेषर भेदका प्त्यक्च नही होता है । यदि किए कि “भह 
सुखी" “अह दु खी, इत्यादि मानस प्रत्यक्ष सर्वैजनसिद्ध है तो “अह गौर › “अह 
कश › पेसी प्रतीति शरीरमे मी दहै, अत यह प्रत्यक्ष ही अप्रामाणिक है। 
इस तरह, शरीर, इन्द्रि ओर मन इनसे अतिरिक्त सकरुससारधमोतीत 
आत्माका प्रत्यक्ष यदि नही हआ तो फिर विरोध केसा ? यदि यह शङ्का हो 
कि आलैकत् तव हो सकता है जब घट, पट आदि इद्य पदाथ भी न हो, किन्तु 
यह नहीं कह सकते, क्योकरि घट, पट आदि परस्यक्षसिद्ध है । यह भी ठीक नी 
हे, कारण कि पत्यक्षमात्रसे पदा्थकी सत्ता नही सिद्ध होती । प्रत्यक्ष तो गुक्ति- 
रजतका भी होता है, इस कारण शक्ति-रजतकी सत्तां तो नहीं मानी जातत । जसे ' 
क्ति-रजत-जञानका तो नेद रजतम्‌ इस ज्ञानसे बाध होता है, इसिए वह 
मिथ्या माना जाता है । यदि वास्तविकं सत्ता होती तो रजतज्ञानका बाघ दही 
नहीं होता वैसे दी “एकमेवाद्वितीय ब्रह्मः नेह नानास्ति किश्चनः इत्यादि वाक्योसे 
प्रपश्चका भी तो बाध है, इसठिए प्रपश्चकी भी सत्ता पारमार्थिक नही हो सकती । 


९ धृहदारण्यकबारतिंकसार [ १ अध्याय 


प्रत्यग्विविदिषासिद्धये वेदायुवचनादयः | 
ब्रह्मावाप्टे तु तत्यागस्त्यागेनेक इति श्रुतेः ॥ ११॥ 


# ४] 


वयोवयो पिये 


परीक्षितापमाण्य प्रव्यक्च अति दष्ट है अतएव उस प्रतयक्षका गृहदीतप्रामाण्यक 
आगमज्ञानसे बाध होना निवाय है । विरोष बति विरोधके परिहारके समय लिखी 
जर्येगी । साराशच यह निकला कि ब्रह्मेकत्व जो वेदान्तवाक्योका विषयहै वह्‌ वास्त- 
विक हे, इसलिए तद्धिषथफ स्रागम प्रमाण हे वह उप्यन्न होते ही समूरु अविधाकी 
निदृत्ति कर देता है। यद्यपि अविचया प्ररूढमूा है विद्या स्य॒ उद्पन्न होनेसे 
भमरूढमूला है, किर मी अप्रमासे भमा बलवती होती है यह सब विद्वानोका 
सिद्धान्तहै। यहा तक कि बाह्य- बौद्ध छोग मी यह कहते है कि "निर 
पद्रवभूताथेस्वमावस्य विपयैये न बाधोऽयल्लवच्ेऽपि बुदधस्तत्यक्षपातत 
तच्यज्ञानका मिथ्याज्ञानसे यल न करनेपर मी बाध नहीं हो सकता। 
कारण करि बुद्धिका पक्षपात तच्च हीमे होता हे, अतत््वमे नदी होता, भत 
अह्मातमेकसत्वविषयक धी पमा है, इसरिए तदर्थं वेदान्तविचारके आवद्यक होनेसे 
भन्थारम्म मी आवरयक ही हे । आलमैकत्वातिरिक्त बेदान्तका विषय हयी नहीं ह, 
इसकिए वेदान्तप्रामाण्यी रक्षके ङिए वेदान्तविचारको ब्रह्मातेकत्वविषयक 
अवश्य मानना चाहिए । केवकं विषयके अबाधित होनेसे ज्ञानक 
परामाण्यकी रक्षा नहीं हो सफ़ती, क्योकि निष्मयोजनवक्त मी अप्रामाण्यका 
प्रयोजक है, इसर्एि कहते है--द्धीस्तमोपनुव्‌ अर्थात्‌ आलेकत्वज्ञान 
तमका--अज्ञानका-- निवत्ेक है । अज्ञानके निवृत्त होनेसे स्वत सिद्ध आलस्व- 
रूपानन्दरूप मोक्ष परममयोजन अभिव्यक्त होता है जिससे मनुष्य छतङ्कत्य 
हो जाता है | 
अन यह शङ्का होती है कि यद्यपि वेदान्तवाक्योसे ब्रहमाजैकत्वुद्धि 
हो सकतीदै तो भी केवरु ताद बुद्धि ही अविदयाकी निवर्चिका नही हो 
` सकती अन्यथा उपनिषद्‌ अनथका अध्ययन करनेवाटे जितने है, उन सबकी 
अविद्या निवृत्त हो जायगी, परन्तु एसा देखा नही जाता, इस कारण कर्मसह- 
हृत विया अविद्याकी निवर्तिका है। अत अविद्यानिवृत्ति केवर बहमविद्याका 
फर नही हो सकती । जच्छा तो करमैको सहकारी कारण आप॒ मानते 
प विका ए क्या द ' ब्रश्वरूप साक्षात्कार तो फक हो नहीं सकता, 
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क्योकि ब्रह्मस्वरूपसाक्षात्कार नित्य है ओर फरु होता है अनिष्य। यदपि 
उत्याय तथा विका ये दोनो फर अनिव्य श्हे जौर सस्का्यं तथा 
प्राप्य नित्यानित्य साधारण है तथापि सस्का्य॑वही होता है जिसमे क्रियाजन्य 
अतिचयदहो स्के। जैसे किरपरोक्षणशूप सस्कारका आधार दहोनेसे ब्रीहि 
सस्काय कर्म हे । ब्रह्मफे नि्ेमक होनेसे को$ भी अतिशय उसमे नहीं हो सकता 
तथा वह प्राप्य कम मी नहीं हो सकता, क्योकि अपाप भामादि गति द्वारा पराप्त होते 
ह जत वे प्राप्य क्म ह। ब्रह्म तो नित्यप्राप्त होनेसे प्राप्य कमे नदीं हो सकता । इससे 
अतिरक्ति ओर कोई कर्म-प्कार है ही नदीं । ठीक दै, यदि जह्मसाक्षाकार ब्रह्स्वशूय 
होता तो वह फर नही हो सकता, किन्तु ेसा नही है। जैसे घटसाक्षात्कार घटाति- 
रिक्त है वसे ही जह्मसाक्षाकार भी अ्रह्मातिरिक्त है, अत वह फर हो सकता है । 
यह कहना भी टीक नहीं है, क्योकि घर तो जड है अथीत्‌ पराधीनपरकारा हे 
अत ॒घट्को अपने प्रकारके ठिए अन्य प्रकाशकी अपेक्षा होती दै, परन्तु ब्रह 
तो अपराधीनप्रकार होनेसे स्वयप्रकाश है, अतएव ब्रहमप्रकाश ब्रह्मस्वरूप होनेसे 
नित्य है, कायं नहीं है, अत फलक भी नही है। यदि ब्रहमसाक्षाकारको 
ब्रहमस्वरूपातिरिक्त मावनाप्रकर्षजन्य प्रातिभज्ञानस्वखूप माने, तो जैसे कामिनीकी 
मावनाके प्रकर्षसे जन्य कामिनीका साक्षा्ार अप्रामाणिक होता है, वैसे दी 
मावना-पकर्षजन्य परातिमज्ञान भी प्रामाणिक नही हो सकता, कमे किसका 
सहकारी कारण होगा ४ 

जौर यह मी विचार आवश्यक है किं ब्रह्मभावना क्या है यदि 
्रहाज्ञानमात्र है, तो सङृत्‌ बहम्ञानसे किसीकी अविद्या निवृत्त ही नही होती; 
सत सहकारीकारणकी चच ही व्यथ है । यदि ब्रह्मविषयक शाब्दज्ञानसन्तति 
ब्रह्मभावना है, तो सश्चयसाधारण ज्ञानमात्रयाससे वस्तुस्वरूपका साक्षात्कार 
नही होता । स्थाणु पुरुषो वा' यह संशयात्मकं निरन्तराभ्यस्यमान ज्ञान “यह 
स्थाणु है" अथवा यह पुरुष हैः इन दोनो कोण्यिमे किसी मी कोरा | 
निणीयक नही होता, इसङ्ए निर्विचिकरत्स बह्मविषयकरब्दज्ञानसन्बति दी 
ब्रह्ममावना है, यह मानना चाहिए। इस भावनासे जहमविषयक साक्षात्कार होता है; 
उस साक्षाकारसे अविद्याकी निवृत्ति होती है, यदी कहना युक्ति-युक्त है, क्योकि 
भत्यक्षास्क भ्रमकीं भव्यक्षातमक भमाणसे ही निवृत्ति होती दवै । अपरोक्षदिगूभ्रम तो 
आतोक्ति द्वारा परोक्ष ज्ञान होने भी नित्त नही होता । एव समे सयका 
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नि कि प्‌ ज पे 


भ्रम मी परोक्षज्ञानसे निवृत्त नटी होता, इसर्एि दशमस्त्वमसिः इत्यादि वाक्यसे 
प्रत्यक्ष ज्ञान माना गया है । अत जब तक प्वपदाथका ब्रह्मपदाथके साथ अमेद 
षटपसे अर्थीत्‌ परिशोधित त्वपदाथका बह्मप्वषूपालमकलत्वरूपसे साक्षात्कार न होगा, 
तब तक जीवमे ससार दु सख, शोक ओर मोहादिकीं निवृत्ति न टीगी । 
अब आप स्वय विचार कर सकते है कि अविद्यानिवत्तक बरह्मायैकप्यसाक्षात्कार 
कर्मफ़ा फर हो सकता या नही 2 क्म अप्रमाणात्मक है, अत साक्षात्कार 
कर्मका फर नही हो सफता यह साक्षाकार अन्त करणबृचिविरोष दहै, दय- 
स्वप नह है, अत यही फर है, इसीको चरम तत्वक्ञन कहते दै, यही समस्त 
प्रपञ्चा निवैक है, इसकी निदृत्ति स्वत होती है । जसे प्र जर्मे निर्मटी 
डा देनेसे वह॒ पड्कको नीचे चैठा देती दहै ओर स्वयमी नीचे बैठ जाती है 
वैसे ही यह ज्ञान ससारोपादान अविचयाको नष्ट करता इ स्वय भी नष्टहो 
जाता है । अविदयानिवृत्तिके छिए विद्या कर्मैकी अपेक्षा नही करती, यह अनुमाने 
मी सिद्ध हे । 
श्रहमाजेकत्वधी अन्यापेक्षा न; तत््वधीत्वात्‌ , शुक्तितत्वधीवत्‌" अर्थात्‌ जसे 
शुक्तितच्चन्ञान रजत ओर उसके अज्ञानकी निदृत्तिके छ्एि अन्य ज्ञानकी अपेक्षा 
नही करता, वैसे ही उक्त विधा भी प्रपञ्च ओौर उसके उपादान अविधाकी 
निदृ्तिके ङ्षु अन्यकी अपेक्षा नहीं करती । इस विचार द्वारा यह सिद्ध हुआ 
कि मोक्षप्रा्िका साधन केवर विद्याहीहै। क्म सहकारी कारण भी नहीं है! 
अब शङ्का यह होती है कि कमको मोक्षसाधन ज्ञानकी उदयत्तिा कारण तो 
अवृरय मानना चाहिए क्योकि श्रुतिमे लिखा है तमेत वेदानुवचनेन जह्मणा विवि- 
दिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसानाशकेन इत्यादि यदपि ्रत्यया्थ प्रधानम्‌" इस म्यायसे 
यज्ञादिके साधनभावका सम्बन्ध म्रानीमूत विविदिषा ददी मेँ होना चाषहिए तथापि 
“असिना जिधासति' इत्यादि प्रयोगसे हिसासाधनतका सम्बन्ध तर्वारमे ही 
प्रतीत होता है, इच्छामे नही, वाक्य द्वारा जिस पदार्थका जिस पदार्थमे सम्बन्ध 
` प्रतीत शोता हैः उस पदाथका उसी पदाथेके साथ सम्बन्ध करना चाहिषए । 
करमसज्ञा द्वारा मी बह्वेदनमे ही आथ प्राधान्य है, क्योकि कतीके इष्टतमकी 
कमेसज्ञा होती हे। तथा "विद्या चा विदा च यस्तद्वेदोभय स ह॒ अविद्या सूल 
तीतवौ वि्या.ऽृतमदनुते इसमे अनिद्यासे वणीश्रमकर्मं विवक्षित ह, मरलुका मर्थ 
दै ्ञानोत्यतिमतिबन्धक पूैक्म तीता अपो अर्थात्‌ नित्यनुष्ित निरभिसन्वि 
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न कमेणा न प्रजया न धनेनाऽमरता जनाः | 
त्यागेनेकेऽगरतत्वं त॒ आनशुः शुद्धबुद्धयः ॥ १२॥ 


वणौश्रमानुररक नित्य नैमित्तिक कर्म द्वारा मल्युका-- ज्ञानोतपत्तिप्रतिबन्धक प्राचीन 
क्मैका- निरास कर विदा द्वारा अमृत ब्रह्म अथोत्‌ मोक्ष प्राप्त करता है ओर 
भी ङ्ख है-- 

कषायपक्ति कमणि ज्ञानन्तु परमागति । 

कषाये कर्ममि पके ततो ज्ञान परवर्तते ॥' 

कषायके-रागःद्रेषके-नाशमे निमित्त है कर्म, इसक्िए बे कर्म कषायपक्ति कहे गयै 

है । धर्मेण पापमपनुदति! इस वचनका भी उक्ता मै ही तात्य हे। पाप ज्ञानोत्यत्तिका 
प्रतिबन्धक हे यह “एष एवासाधु कमं कारयति त यमधो निनीषते, इस श्रुतिसे स्पष्ट 
ज्ञात होता है । पापकी निवृत्ति नित्य नैमित्तिक वणीश्रम-कमानुष्टानजन्य पुण्यसे 
ही होती है, क्थोकि “धर्मेण पापमपनुदति, एेसी श्वति है। महायज्ञ यतेश्च बाद्लीय 
करियते तयु ' इत्यादिसे भी यदी अ सिद्ध होता है । 'वमीत्युख च ज्ञान च' यह 
स्मृति मीदहै। इसका अथस्पष्टहीहै। अत निरमिसन्धि बुद्धिसे जो 
वर्णीश्रमकर किए जाते है, उन्दीसे यदि ब्हम्ञानोदय्ति हो सकती ह, तो फिर इसके 
ठिषएु अन्थकी रचना व्यथे है । इस शङ्काकी निवृत्तिके किए छ्लिते दै श्रत्यग्‌- 
बिषिदिषासिच्यै' इत्यादि । 

"तमेत वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसानाशकेन इत्यादि 
श्रतिसे यागादि निखिल कम प्रत्यक्‌-प्रतीपमश्चति-जात्ान जानाति, अनिव॑चनीय- 
शरीरेन्व्रिपायपेक्षया प्रतिकूक सस्वेन निवचनीयमञ्चति इति प्रत्यक्‌-- आत्मा, तस्य 
विविदिषा प्त्यग्‌विविदिषा, सिद्धि --उ्पत्ति अथौत्‌ भालक्ञानेच्छोरप्तिके छि 
कमीदिकी अपेक्षा है आमन्ञानोतपक्तिके छिए नी, अत, फर्म ज्ञानोत्पत्तिमे कारण 
म होनेसे परम्परया मी कारण नही है । यागादि निखिक कर्म विविदिषाथं है-- 
्रहमजञनेच्छाथ ह, जहज्ञानाथे नही है, ब्रह्मज्ञानाय तो त्याग ही श्रुत हे, क्योक्षि- 
"त्यागेनेकेऽगरतसमानद्य ' एसी श्रति है । कर्मसे धनसे प्रजासे अरथीत्‌ पुत्रादि सन्ततिसे 
कोद भी मनुष्य सुक्त नही इञ, किन्तु परिशुद्धचित्त पुशूष त्थाग ही से अनेक मुक्त 
हुए दै, इससे सुक्तिका त्याग ज्ञान ही है, कर्म नदी है ॥११।१२॥ 

[ भावाथ यह हे किं ज्ञानोतयत्तिमं कर्म॑ कारण नदी हो सकता, अन्यथा 
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अप्रमाणभूत करमसे जन्य ज्ञान प्रमात्मकं नदी होगा। ममाज्ञान प्रमाणजन्य 
ही होता है । कमौनुष्ठानकै बिना मी व्युतयत् पुर्षरको पदार्थोपस्थितिषटित चाब्द्‌- 
सामभ्री रहनेसे शाब्दबोध होता ही है, अन्यथा नास्तिकोको शाब्दबोध दही 
न होगा । नास्तिक-अन्थोके देखनेसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि हमारे अन्थोफा 
भी अथैज्ञान उनको उतना हयी होता है जितना कि हम रोगोको, अन्यथा वे रोग 
खण्डन ही कैसे कर सकते यह बात दस्रीदै कि हम रोगोको अपने 
अन्थोमे प्रामाण्यप्रह होनेसे श्रद्धा आदि होते दै उनको प्रामाण्य-्रह न होनैसे वे 
नही होते, किन्तु बोधमे कोई अन्तर नही है । 
ओर यदि शाब्दबोधमे कम कारण होगा तो बडी आपत्ति यह उपस्थित 
होगी कि जब तक विधि ओर निषेष वाक्योका यथाथे ज्ञान न होगा, तब तफ 
विहित कर्मो अनुष्ठान तथा निषिद्ध कर्मकिा त्याग दी न दहो स्केगा। 
विहित ओौर निषिद्ध वाक्योका अथेज्ञान होनेसे कमानुष्ठान ओर कमानुष्ठान होनेषर 
उन वाक्यो फा अथेज्ञान इस प्रकार अन्योन्याश्चय दोष मी होगा । अन्योन्याश्रय 
होनेसे कार्यकारणभाव ही नष्ट हौ जायगा । 
यदि कहे फर कमेकाण्डके वाक्योके अथ॑ज्ञानमे कर्म कारण नही है, किन्तु 
उपनिषदूवाक्योके अथ॑ज्ञानमे ही कर्म कारण दै तो इसमे विनिगमकं क्या 
है सासारिकि पुख-दु सादिविरिष्ट जीवका सर्वज्ञ सर्वशक्तिसम्पन्न जहमके 
साथ अभेद असम्भव है, अत॒ योग्यता-ज्ञान न होनेसे ^तत्वमसि' इत्यादि 
वाक्योसे जीव जर ब्रह्मफा अभेदविषयक बोध शीघ्र नहीं होता । कर्मानुष्ठानजन्य 
पुण्यसे जब पापकी निदृतति हो जाती हे, तब चित्त परिदुद्ध हो जाता हे, चित्त 
छद होनेसे शद्धामक्तिपूवैक योग्यता-ज्ञानोतयत्ति होती है ओौर जीव तथा बह्का 
अभेदविषरयक बोध होता हे, यह कहना भी दीक नही है, क्योकि योग्यताज्ञान जवं 
प्रमाणजन्यं होगा, तभी प्रामाणिकं होनेसे प्रमासमक शब्दबोषमे कारण होगा, 
क्योकि प्रामाणिक योभ्यताज्ञान ही शाब्दप्रमामेँ कारण होता है । अन्यथा ्वह्धिना 
“सिञ्चति! इस चाक्यसे भी अप्रामाणिक योग्यताज्ञानसे प्रमासक बोष होने रुगेगा | 
अथवा कम मी अतिरिक्त प्रमाण दै, यह स्वीकार करना पडेगा । इन दोनो 
पकषोमे किसी पक्षको मी मानना दीक नही है, क्योकि (तस्मात्‌ यज्ञेन विविदिषन्ति" 
इत्यादि वाक्यम श्रुत यागादिसाधनमावका सम्बन्ध ब्रह्मज्ञाने नही ट, किन्तु 
भधानमूत ब्रहमविविदिषा-- नेच्छे ही है, ज्ञानसे भी इच्छा शब्दत पधान ष । 
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जेसे “राजपुत्रमानयः इस वाक्यसे राजपुत्र दी का आनयनक्रियामे अन्वय 
होता है । यद्यपि पुत्रकी अपेक्षासे अर्थत प्रधान राजा फिर मी शब्दत 
प्राधान्य पुत्र हीमे है, वैसे दी यहा सम्ना चादिए । याग आदि कमि 
पुण्य होता हे, पुण्यसे पापकी निवृत्ति होती है इसके द्वारा पुरुषका चित्त सस्छृत 
होता है । श्रतिमे लिखा है--“स ह वा आत्मयाजी यो वेद इद मे ऽनेनाज्ञ सस्रियते 
इद मेऽनेनाज्ञमुपधीयते' अथौत्‌ यागादि पुण्य कमे करनेसे पापकी निवृत्ति होती 
ह, तदनन्तर त्रज्ञानकी इच्छा होती षै, तदुपरान्त त्छनज्ञान होता है, इस कमसे 
श्ञानप्रसादेन विद्युद्धसच्छस्ततस्तु त परयति निष्करु ध्यायमान › ध्यान मानसीतक्रिया 
होनेसे पुरुषतन्तर है । इच्छा करनेपर ध्यान हौ सकता है, न करनेपर नही हो 
सकता, अत ध्यायमान ' यह कहा दहै । ध्यान होनेसे तकारण इच्छा होती है 
विद्ुद्ध सवध्यानजनक इच्छाकी उप्यत्तिमे कारण है । इच्छा होनेसे ध्यान करता 
है ओौर उसके बाद सस्छरेत मनसे निष्करु अद्वैत ब्रह्मो देखता द, 
कयोरि 'मनसैवानुद्र्टम्यस्‌ः एसी श्रुति हे । 

साराश्च यह है कि नित्यकमौनुष्ठानसे धर्मोतपत्ति होती है, अनन्तर पापकी 
निदृत्ति होती हे । पाप ही अनित्य अश्युचि दु खमे नित्य शुचि सुखासमक अमको पैदाकर 
चिक्तको मिन करता है। पापकी निवृत्ति होनेपर जव प्रत्यक्ष तथा उपपरिके द्वार 
सुरु जाते है, तब प्रत्यक्ष तथा उपपत्तिसे ससार अनित्य अ्युचि दु खाक है, यह 
अवश्य निश्चय होता हे, इस कारण ससारसे वैराग्य होता है । तदनन्तर ससारको 
त्याग देनेकी इच्छा होती है । उसके बाद पुरूष ससार त्यागनेका उपाय खोजता है। 
खोज करनेपर यह सुनता है कि आत्ाका यथाथेज्ञान ही इसका उपाय है, दूसरा 
नहीं है, क्योक्ति (तमेव विदिवाऽतिमृलयुमेति नान्य पन्था विचतेऽयनाय' इत्यादि 
श्रुति है । आस्माकी जिज्ञासा करनेके बाद श्रवणादि द्वारा आत्माको जान केता है । 
इस तरह परम्परया यागादि कर्म॒॑ज्ञानोतपत्निमे कारण है इसी बातको भगवद्रीता 
मी कहती है- 

'आररुकषरयुनेर्योग कर्म॑ कारणसुच्यते । 
योगाखढस्य तस्यैव शम कारणसुच्यते ॥' 

अर्थात्‌ भलन्ञानेच्छाफा कारण कमे हे । तबतक कमीनुष्ठान आवदयक दै 
अबतक ज्ञान न हो, क्ञानोत्यत्चिके वाद कमं करनेका अधिकार ही नही रहता, 
किन्तु कम॑त्यागपूवैक केवरु शम, दम आदि साधनयुक्तं॑पुरुषका सुक्तिकी 
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व यचचथच्च्यवय 
कारण ज्ञाननिष्ठामे ही अविकार है । जिन महानुभावोका चित्त पूषेजन्मङृत 
कर्मसे परि्द्ध है, “उनको इस जन्मे कमोनुष्टानकी भवर्यकता ही नही 
है । चित्तके शुद्ध होनेसे ससारमे आते ही ससारके असङी स्वरूपरा ज्ञान 
उनको हो जाता है, उसीसे वैराग्य होता है ओर ब्रह्मजिज्ञासा उत्यन्न हो जाती है, 
उनको कर्मं करनेकीं आपश्यफ़ता ही नही रहती, उन्ही पुरुषरलोको रुक्षयकर शति 
कहती है- यदि वा इतरथा ब्रह्मचर्यादेव मरतरजेत्‌" । इन महाजनोको ऋणकी 
निवृततिके शिप मी कमै करकी भावद्यकता नही है । इन फो ऋण होता ही नरी, 
क्योकि (जायमानो ह वै इत्यादि श्रतिका तावययं है--“गृहस्थ सपद्यमान ` । अन्यथा 
्रह्मवादियोको ऋण होता तो ब्रह्मचर्था्रमसे ही सन्यासाश्रममे जा सकता हेः 
यह कहना असगत हो जाता, क्योकि (ऋणानि त्रीण्यपाङ्घत्य मनो मोक्षे निवेशयेद्‌ 
इस स्मृतिके अनुसार जबक पूरुष देवछण पितृऋण, ओर ऋषिचण इन तीनो 
णो चुका न दे, तब तक वह मोक्षाधिकारी नही हो सकता । इन तीनो कणोको 
जुकानेके र्षि गृहस्थाश्चमम मी भानेकी आवदयकता है । अध्ययनसे ऋषि 
अरणकी निवृत्ति होती टै, पर देवक्रणकी निदृत्ति तो यागादि कमीनुष्टानसे दी 
होती है, यागानुष्ठान दारपरिप्रहके बिना नही हो सकता ! कारण कि पलीकवकं 
आस्यवेक्षण विहित है । होमाथ धृतका निरीक्षण पत्लीको करना चादिए । 
यदि पली न रहेगी तो आज्यसस्कार दी नही होगा । असस्छृत आज्ये 
याग करमेसे फर यदि न होगा तो याग ही व्यथ हे। तथा पितृच्छणकी निवृत्ति 
तानोयक्िसे होती &ै, इसके किए दारपखिह आवश्यक दी है मौर यजो- 
पवीतसष्कारसे पि किसी वेदिक विधि-निषेष कमका अधिकार भी नहीं 
एता, इसङिए उद्यमान रेवर्णिक बारक ऋणी दै, यह कहना ठीक नहीं है । 
भध्ययनादिमे ऋणशब्दके प्रयोगका तात्पर्य यह है कि ऋण जसे अवदय चुकाना 
पडता है, वैसे ही योग्यता होनेपर अध्ययनादि अवश्य कत्य है । जन्मसमयसे ही 
चैग्यता नहीं होती, किन्तु उपनयनोत्तर होती है, अत' जायमानका उत्पयमानः 
यह "अर्थ ठीक नही है । यहापर ऋणशन्दका गौण भरयोग है, ब्रहचयोश्रमसे मी 
हन्यास हो सक्तां दै । यदि जन्मान्तरीयकमायुष्ठानसे चित्त पूणै परिशुद्ध हुआ 
हो । इसङिए "यदहरेव विरजेत्तदहरेव मरननेत्‌ः- यह श्ुमि साधनचतुष्टयसम्पचि 
होनेपर आश्रमकर्मोकी पक्षा नही बतकाती, किन्तु जिस दिन पूर्णं वेराम्य हो जाय 
उसी दिन सन्यासी हो जाय- यह बोधन करती है । यहा पर सन्भासका तायं 
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नन्पभ्युदयवत्साभ्या युक्तिरप्राप्ररूयतः । 
सिषाधयिषया चाऽतोऽधिकारी न बुधुत्सयाः ॥ १२ ॥ 





आजकल्के सन्यासम नहा हे, किन्तु मोक्षाधिकारमे है । मोक्षाधिकारी होनेपर 
क्माधिरार समाप्त हो जाता है, इसङिए श्रुति कहती हे--श्यागेनेकेऽमृतघ् 
मानु ' अथीत्‌ मोक्ष त्याग दीसे होता है, कमौदिसे नही । गीताफे भगवद्‌- 
वाक्यसे मी यदी सिद्ध होता है-- 

(स्वैषमीन्‌ परित्यज्य मामेकं शरण तजः । 

अह खा सवैपपेभ्यो मोचयिष्यामि मा शुच 

'अनन्याशिन्तयन्तो मा ये जना पयुपासते /' इत्यादि 

सव धर्मोका त्यागकर अद्वितीयात्मचिन्तनसे समूरु ससारदु खकी आत्य- 
न्तिकं निवृत्ति हो जायगी, शोफ मत करो इत्यादि । यह निष्कषं नफ किं 
कमे चित्तशुद्धि द्वारा विविदिषाका कारण है, मोक्षसाधन ज्ञानका कारण नही है । ] 

नन्वभ्युदयवत्साध्या' इत्यादि । 

'ोक्ष॒कर्मसाध्य , शास्लीयफरुत्वात्‌ , स्वर्गवत्‌, अथीत्‌ मुक्ति कर्मसाध्य 
हे, चाख्ीयफरु होनेसे स्वगेकी तरह इस अनुमानसे कर्मसाध्यतकी आद्का करते 
ह । अभ्युदय--स्वगादि जैसे अप्राप्त है वह कर्मद्ारा दी प्राप्त होता है वैसेदी 
मोक्ष मी अप्राप्त है अतएव इसकी भी प्राप्ति कर्मसे ही हो सकती है अन्यथा 
नह । सिषाधयिषया--उपिििपापयिषया अथात्‌ कमनुष्ठान द्वारा मोक्ष उसन्न होता 
दै, पेसी इच्छावाखा मनुष्य मोक्षाधिकारी है न कि बुभुन्सया- ज्ञनेच्छया अर्थात्‌ 
मुक यमिन्यक्तिकी इच्छासे ॥ १३ ॥ 

[ शङ्का- जसे स्वगदि फर शासख्ीय होनेसे कायं है, उसी तरह मोक्ष भी 
शाज्जीय फक होनेसे काय ही ह, नित्य नही ! कायै व्यापारके बिना नही होता, 
इस कारण मोक्ष भी स्वगै-सा जन्य ही है, नित्य नहीं| 

यदि किए कि मोक्ष शाखीय एर होनेपर भी अकायै, तोक्या 
हामिदे हानि यहदहै किंजो पुरुष जिस कृ्मको अपना कार्य समञ्चता 
है, वही पुरुष उस ॒कर्मका अधिकारी कदखाता है । मोक्षके अकाय होनेसे, 
उसके अधिकारीका राम नहीं होगा । अधिकारीके बिना मोक्षराख्र व्यर्थदहो 
जार्येगेः यह अधिकारीके विवेचनके समय कह चुके है । केवर शास्र ही मे 
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यह बात नहीहे, किन्तु रकम भीरेसा दही नियमदहै। जो गरहनिर्माण 
आदि कार्यको अपना कतव्य समञ्षता दे, वही गृहनि्मीणकायका अधिकारी 
है| शाञ्च मी छोकन्यायानुसारी हे, अन्यथा नही । जो पुरुष मभ्युदय-फक तथा 
तत्साधन नियोग--पुण्य--दोनोको अपना कर्षव्य समक्षता है, वही अभ्युदयार्थं 
यागादि कर्मक अधिकारी अपनेको समञ्च कर यागायनुष्ठान करता हे । नित्य 
कर्मका अधिकारी वह है, जो नियोग ही को अपना कर्तेन्य समक्ता है, क्योकि 
उसका फ़ल स्वगीदि नहीं है, इसीसे नित्य कमौनुष्टानजन्य पुण्यको पण्डापूर्वं कहते 
है । उस पुण्यसे घुख-दु खादिषप फर नहीं होता; अत॒ नपुसकं पुरुषके 
सदृश होनेसे वह अपूर्व पण्ड कहराता है । छ@रीव पण्डो नपुसके' एेसा कोष है । 

इससे यह निथित इभा कि शासनीय फठम्राति कर्माधीन है, इसङिए स्वर्- 
के समान युक्ति भी कर्मजन्य टी है, अन्यथा नहीं । केवर अनुमानसे ही यह 
नटी कहते, किन्तु श्तिसे मी यही अथ॑ सिद्ध होता है--तजखानिति शान्त 
उपासीतः “स क्रतु कुर्वीति! विज्ञाय प्रज्ञा कर्वति' आदित्यो ब्रहम्युपासीतः “आसा 
वा अरे द्रष्टव्य ' इध्यादि श्रुतियोमे मोक्षफलग्राप्िके किए आलजानकी विधि भी 
देखते है । 

समाधान--यदि सक्ति कमेजन्य मानी जाय तो जिस तरह साधनतारतभ्यसे 
स्वगौदिफरु सातिशय तथा अनित्य है, उसी तरह मुक्ति भी सातिशय ओौर अनित्य 
हो जायगी, तथा स्वगे ओर सुक्तिूप फर्के अधिकारियोमे वेरक्चण्य॑ङ्प एरु भी न 
रहेगा, क्योकि अनित्य भौर सातिरय फलकी कामना दोनोमे समान है, तो फिर 
क्मकाण्ड जौर ज्ञानकाण्ड तथा पूरवैमीमासा भौर उत्तरमीमासाका मेद भी असंङ्गत 
हो जायगा, क्योकि अधिकारी गौर फरुके मेदसे ही इनका भेद है । जब दोनो 
फ जौर अभिकारियोमे वैरुक्षण्य ही नही है तो शास््रभेद भी असङ्गत 
ही है जौर श्रुतियोम ज्ञान तथा कमैका स्वरूप भय जौर प्रेय भेदसे 
दा प्रकारका बतलाया गया है । मोक्षका साधन ज्ञान जो स्वके साघन 
करसे विलक्षण है वह श्रय कहसता हे ओर स्वरगसाषन कर्म जथीत्‌ मोक्ष- 
साधनसे जा भिन्नहै वह प्रेय फहछातादै। भराय श्रेय ओर मेय इन 
दोनोके साधन ज्ञान ओर कर्म क्रमसे उत्तरमीमासा यौर पूर्वमीमासाके विषय ह, 
क्योकि ये ही दोनो क्रमसे पुरुषको स्वगापगीमै बाधते है, “विसिनोति बध्ाति 
इति विषय › इस व्युत्यतिसे दोनों विषय दै । इन दौनोमे जो अपवर्गसाधन श्चानका 
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मैवं साध्याऽप्यसौ शुक्तिः स्वगेवजैव जन्यते । 
किन्त्वभिग्यज्यते बोधात्‌ प्रदीपेन घटो यथा ॥ १४॥ 

श्रवणमनन आदिसे सचय करतां है, वह नित्य मोक्षूप फर पाता है ओर जो स्वगादिके 
किए कर्मोका अनुष्ठान करता है, वह सातिशय अनिप्य स्वर्गादिषटप फ पाता है । 
आमज्ञानदयुत्य होनेसे नित्य मोक्षफरते वश्चित रहता ३ै। ओर "परीक्ष्य शोकान्‌ कर्म- 
चितान्‌ ब्राह्मणो निर्वेदमायान्नास्स्यङ्ृत कृतेन इप्यादि श्रुति मी है । इसका तापर्य 

यह है कि रेदिक पञ्च, पुत्र आदि फक ओौर पाररौकिक स्वर्गादि फल कर्मजन्य 
होनेसे कृषि आदिकी तरह अनित्य है, यह अनुमान कर अधिकारी पुरुष निश्चय 
कुर छे कि नित्य फर मोक्ष अनिष्य कर्मादि द्वारा पराप्त नदी हो सकता । अतः 
अनिप्य फर तथा उनके साधनसे विरक्त होकर, उपनिषद्‌ पाक्योसे मोक्षा साधन 
ज्ञान दी हे, दूसरा नदी, यदह जानरफर समिथ्ाणि होकर गुरुके पास जाय । ग्युत्पन्न 
होनेपर भी अपने-आप विचार करनेसे ज्ञानप्रापति नहीं होती है, क्योकि छख है-- 
'जाचारयवान्‌ पुरषो वेद" अर्थात्‌ आचाय द्वारा शिक्षा मिरुनेपर ही आसमन्ञान होता है, 
अन्यथा नहीं । समित्याणिका यह तात्ययै है करि ^रिक्तहस्तस्तु नोपेयाद्‌ राजान 
दैवत गुरुम" (राजा, देवता तथा गुरुके पास सारी हाथ नही जाना चाहिए) 
कुछ उपार केकर दी जाना चाहिए । उपहार योग्यतानुसार ही होना चाहिए । 
यद्यपि विरक्तं श्रोत्रिय गुरुके योग्य उपहार तो हो ही नहीं सकता, तथापि निषेध 
पार्नके र्एि ककङी, जो सर्वत्र युकम है, लेकर जाना चाहिए । गुरु अधीतवेद 
८ जिने साञ्वेदाध्ययन किया हो ) तथा ब्रह्मज्ञानी होना चाहिए । आजकेककी 
तरह नीं । वस्तुत आजकरु ज्ञानपराप्तिके उदेरयसे तो गुरु किष नदी जते, 
किये जाते है केवर दीक्षाग्रहणके र्षि दी, इसङिणए वह विद्वान्‌ ही होना चाहिए, 
इसकी कोद आवद्यकता नही है । ] 

फिर मी यह शङ्का होती है कि मुक्ति भी स्वगीके समान साध्य ही है, क्योकि 
जैसे अप्रा स्वगैकी पाधि यागादि क्ति होती है, वैसे ही अप्रा मेोक्षकी भाति. 
्ञानसे होती है, इसङिए साध्य दोनों है, साधनभूत ज्ञान भौर कमम भटे दी मेद हो । 
अच्छा, अब यह बतरदए फि मोक्षकी अप्राप्ति आप वास्तविक समक्चते है 

या भ्रातिते अपा समक्षते टै । मोक्षकी अप्रा वास्तविक है, यह तो आप दही 
कह सकते है, हम पेसा नहीं कह सकते । द्वितीय पक्षमे अनु्पन्नकी उत्पत्ति 
अमिमत है या अपाधिभ्रमका नाश्च पहरा पश्च तो ठीक नदीं, कारण कि 
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तमोमात्रान्तरायत्वात्तमसो विधया हतेः | 
व्यज्यमानेव सा साध्येत्युप्चारात्‌ भथुज्यते ॥ १५॥ 


शिः । । 


भुक्ति आसमस्वङ्ूप होनेसे मित्य है, अत वह कायं नहीं दहो सकती । इसङिए 


अनुतयन्नकी उतयत्ति कहना तो नही बनता । इसकिएु अप्रापिभ्रमका ध्वस दी कह 
सकते हे । जसे किसी पुरुषके गलेमे माला विद्यमान है, किन्तु उसे वह की 
खो गई, पूसा भरम हो गया, अत उसकी प्रापिके किए वह इधर-उधर 
उसका अन्वेषण करता है ।° जब किसी दयाट॒पुरूषको यह ज्ञात होता है कि 
यह पुर भ्रन्तिसे दुख पारहा है, तव वह पृषता दै-- स्यो भाई, क्या 
खोजते हो ४क्यो दुखी हो ? वह कहता है--भगवन्‌ , मेरी सोनेरी मार 
खो गरईदै, इसीरिएिभे दुखी ओर उसीको खोज रहा हं। तव कृषा 
कहते है क्यो षबराते हो देलो न, मारा तो तुम्हारे गमे ही दै, यह सुननेपर 
उसकी आन्ति निवृत्त हो जाती है ओर मा मिरु गई, यह समञ्च कर एह 
परम सन्तुष्ट हो जाता है, वैसे ही (तत्वमसि! इत्यादि वाक्य द्वारा जब भषने- 
को शुद्ध ब्रह्म्वखूप समञ्च केता है, तब सासारिफ विविध ङ्ेशोसे छुटकारा पा 
जाता हे । स्वरसे युक्तिमें यदी विदोष हे कि स्वग सातिरय तथा भनिप्य है 
जौर मुक्ति निरतिशय जौर नित्य है । इसीसे इनके साधन- ज्ञान जौर कर्म-- 
भिन्न-मिन्न कटे गए है ॥१४॥ 

इसी तायते कहते ह--^तमोमात्रान्तरायत्वात्‌ इत्यादि । 

तमोमात्र--अज्ञानमात्र दी अन्तराय-ुक्तिमे बाधक हे । विद्यसे आवरक 
अन्ञानकी निवृत्ति होनेसे सुक्तिकी अभिव्यक्ति होती है । इस कारण मुक्ति भी 
जौपचारिके साध्यत्वका प्रयोग होता ह । 

जौचारिकवृत्ति गौणीदृत्ति कहठाती है । गुण-सादश्यसे अन्यके वाचक 
दाब्दका अन्यत्र प्रयोग होता है । जसे “सिहो देवदत्त ' यदपि देवदत्त सिह नी 
हैः तथापि सिहस्द करूर तथा सुर है, इस तातयरयसे सिहसमवेतकरौयादिसहश 
क्रौयांदिकी बोधन करनेके ठिए बौपचारिक सिहशब्दका प्रयोग देवदत्त आदि 
मनुष्यमे भी देखा जाता है | जेसे षटादि कार्यं कारणन्यापारसे पह दृष्टिगोचर 
नही होता, किन्तु कारणव्यापारके अनन्तर दी इ्टिगोचर ता दै, अत काय 
कहलाता हे, वैसे दी युक्ति मी आसज्ञानसे पदे नहीं प्रतीत दहयेती, भातमजञानोक्तर 
तीत होती है । दसलिप कारयसाद्रश्यसे उपचारदृत्तिसे उसे काय कटूते ४ ॥१५॥ 
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चिकित्सयेव सम्प्राप्य स्वास्थ्यं रोगार्दितस्य त॒ । 
आत्मावियाहतेर्बोधात्‌ तत्कैवस्यमवाप्यते १। १६ ॥ 
ब्रह्म वा इदमग्रेऽभूत्तदात्मानमवेत्पुनः । 

अं अक्षेति तस्मात्तत्सवैमासीदिति श्वुति; ॥ १७॥ 
यो ब्रह्म वेद्‌ जहैव मनत्येष इति श्रुतिः । 
एुषुसनरखच्छुत्या बोध्यते प्रियते न तु ॥ १८ ॥ 
्रेयतेऽभ्युदये कत्तं चृतन्तरे विधिवाक्यतः । 

किमत्र विधिना कार्यमनृतन्त्रे चिदात्मनि ॥ १९ ॥ 


इसी अर्थको स्फुट करनेके ठिए कहते है--“विकवित्सयेव” इत्यादि । 

जिस तरह रोगदश्चामे रोगीका स्वास्थ्य अभिभूत होनेसे ठीक नही है, 
ठेसा रोग कहते है, किन्तु चिकित्सा करनेपर जव अभिभावक रोग निवृत्तो 
जाता ह तब रोग कहते है--स्वास्थ्यका काम हुआ । परन्तु अरुन्धस्वास्थ्यका 
राम नही हुमा, पूवे भी स्वास्थ्य था, उसीकी रोगनिदृत्तिसे अभिव्यक्ति हई । 
उसी तरह अक्ञान-निदृक्तिसे मुक्तिकी अभिव्यक्ति होती है ॥१६॥ 

मुक्तके आत्मस्वरूप होनेसे वह नित्य प्राप्त दी है, इसमे प्रमाण कहते है - 
श्रह्म वा' इत्यादिसे ! श्रह्म वा इदमभ्र आसीत्‌" (खष्टिके पूर्वमे यह्‌ जगत्‌ कवक 
ब्ह्मह्य ही था) श्रव सन्‌ ब्रह्माप्येति, जह्य होकर दी ्रह्को प्राप्त होता है) तवाता- 
नमवेत्‌ः (अपने स्व्पमूत आत्माको पहिचने ) “अह ह्यस्मि, ( मे ब्रह्म ह ) "तच्‌ 
स्वेमासीत्‌, ( सब ब्रह्म ही था ) इत्यादि श्रुतिर्यो तथा श्यो ब्रह्म वेद ब्रहैव भवतिः 
८ ब्रहमको जाननेवाख ब्रह्म दी हो जाता हे ) इत्यादि श्ुतियो क्तिको स्वयप्राप्त नित्य 
जआस्मस्वरूप ही बतलाती है, परन्तु विशेष यह है कि जसे सुषुप पुरुष पाश्चस्थित पुरुष 
द्वारा हाथसे दिखाकर जगाया जाता दै, प्रेरित नहीं किया जाता, वैसे ही (तत्वमसि 
आदि श्वतियोसे जीवात्माको अपने स्वरूपकी अवगति कराई जाती है, अर्थात्‌ 
तुम ससारी जीव नदीं हो, किन्तु साक्षात्‌ अद्मप्तख्प ददी हो, इस मकार 
उसको ज्ञान कराया जाता है, क्रों अपूर्वं कार्थं नहीं कराया जाता है, यह्‌ 
भाव हे ॥ १५; १८॥ 

शह्का- जैसे ^्वरीकामो यजेतः (स्यगकी अभिराषा कृरनेवारा यज्ञ॒ करे) 

इत्यादि श्तियोसे स्वगसाधन यज्ञका विधान क्या जातां ह, वैसे ही भत्ता कुर्बीतिः 


शी ति 
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जिनज्ञासोरधिकारोऽतो न सिषाधयिषोरिति। 
सुस्थमेतदथेतस्य दाद्यौयैव मतान्तरम्‌ ॥ २० ॥ 

पर आहात्मनः स्वास्थ्यं भ्यो यद्यमिवाञ्छसि । 

फमैभ्य एव तत्सद्धे्छरूततवात्‌ कमणः तौ ॥ २१॥ 


इत्यादि शरुतियोसे प्रञाका अर्थात्‌ ब्रहम्ञानका विधान किया जाता है, एेसी अवस्थामे 
भहज्ञानका विधान नही है, यृह कैसे कह सकते हे " 

उ्र-- यह ठीक है, परन्तु कमेकि पुरुषतन्त्र होनेके कारण उनका 
अनुष्ठान या विधान हो सकता है, परन्तु ज्ञान तो पुरुषतन्त्र नहीं है, अत 
उसका विभान नही हो सकंता, इसकिए यपि रज्ञा कुर्वीति इस प्रकार विधि श्चुत 
हे, तथापि वह विधि ब्रहमज्ञानमे प्रयोजक पदाथविवेफके किए है, न कि ब्रहमज्ञानके 
किए । इसीको ष्रर्यतेऽभ्युदये' हष्यादिते कहते 2- 

शछोकका तास्ययै यह है कि अपुर्परतस्र अभ्युदयमे अर्थात्‌ पुरुषाधीनं 
स्वगीदि अभ्युदय फलके किए विधिवाक्यसे पुरुष प्रेरित क्रिया जाता दै, 
पुरुषतन्त्र चिदात्मामे विधिका क्या प्रयोजन है " अर्थीत्‌ उसमे विधिकी सम्भावना 
हो ही नदी सकती ॥ १९॥ 

आलज्ञानकी जब विधिैही नदी, तो हयी फक्त होता है कि वेदान्तं 
तत््वजिज्ञाघुका दी अधिकार है सिषाप्रयिषुका नही, यद्यपि यह विषय निभित 
है, तथापि इस विषयकी धिक इदृताके किए निम्नछिसित अन्थसे 
मतान्तर भी कहते है ॥ २० ॥ 

नष्टाश्चद्ग्परथवत्‌, न्यायसे अर्थात्‌ जैसे भपने-मपने रथको लेकर युद्धम 
गये हुए दो योद्धा रथियोमें से एकके धोड़े भौर दूसरेका रथ नष्ट हो गया । 
दोनों गतिधूल्य हो गये । सामनेसे शघ्रुका मय है। रेसी अवस्थामें 
जिसके पास घे हे उसको रथकी आवदयकता है ओर जिसके पास 
रथ है उसको षोड़ोकी जावर्यकता है । वे दोनो योद्धा पसम एकमत 
होकर एकेके धोद ओौर वूसरेके रथसे अपना काम कर छेते षै ओौर 
दोनों रथी हो जाते है ओर युद्धमे विजय पाते है, इसी तरह परृतमे नित्य 
कमक बोधकं वाक्योकी मोक्षफर्बोधक वाक्योके साथ एकवाक्यता होनेपर दोनों 
व्राक्य जनुषठयाथके प्रकारक होनेसे सार्थक हो जते दै, इसिए मोक्षको जन्य ही 
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नच कमौतिरेकेण युक्त्यभ्युदयसाधनम्‌ । 
निषेषविधिमात्रत्रदविदाथेस्येह स्व॑तः ॥ २२ ॥ 
वचसामक्रियाथोना विधिनेवेकवाक्यताम्‌ । 
जैमिनिन्यीयद्क्चाह नाऽतः स्वार्थ प्रमाणता ॥ २३ ॥ 








मानना उचित है, नित्य नहीं । स्वाथ्यस्वूप श्रेयकी अर्थात्‌ कैवल्यकी यदि इच्छा 
हो, तो वह कैवल्य भी कमस ही सिद्ध होगा, उसुकी राके किए दूसरा उपाय 
नहीं ह, क्योकि श्रुतियोमे तथा स्यृतियोमे पुरुषाथका साषन कम ही श्रुत दै, 
दूसरा नहीं ॥२१॥ 
कर्मसे अतिरिक्त ज्ञानादि कोई भी उपाय सुक्ति तथा स्वके साधन नहीं 
है, कारण कि सम्पूर्णं ॒वेद॒विषि-निषेधालमक है अ्थीत्‌ कतैव्याथे मौर अकर्त- 
व्यार्थका बोधकं दहै । भौरयेदहीदो पुरषाथके साधन दहै। सिद्ध अर्थका कहीं 
विधान नहीं है, क्योकि वह पुरषाथैका साधन नहीं है । 
शतियोमे . जौर स्यृतियोमे जहा की देखिए _ सब -जगह सुलभा जर 
०५ साषन जञानादिका 
विधाने कही भी नहीं है । (तरति शच इत्यादि वाक्योसे आत्मज्ञान 
मी पुरूषाथका साधन है, एेसा प्रतीत होता है, पर पूर्वोक्तं रीतिसे वह विधेय 
नहीं हे । शति ओर स्छतिमे कर्मके सिवा पुरुषाथेके अन्य _साधनका विधान. 
न होनेपर मी कमीतिरिकत प्माथेके_सानका विधान ही नही है, यह्‌ निेय 


कृरना द्री नी दै, क्योकि _बैद्धागमोमे मी भय साषनका _विषान है ही, बौद्धागमोमे मी श्रेय साधनका विधान हैदही। 
ह; ठीक कहते हो, है, पर वह वैदिकसमदायवारोको मान्य नहीं हे । श्चुत आदिसे 


विहित कर्म ही पारलौकिक परपाथके साधन्‌ इ, क्म ह पारलौकिक पुरुषाथेके साधन है, बौद्धादि टाखोक्त कृ पुरषा्थके, 
सघनं नहीं है, यह इनका परम सिद्धान्त है ओर विचारपूर्वक देखनेसे मी यह 
निय होना स्वामाविक है कि सम्पूण वेद विधिनिषेधतच्छेषपरक ही है, उसमे 
कीर भी विषेयकगौतिरिक्त पपाथैसाधनका निरूपण नहीं है ॥२२॥ ~ 

यदि नहीं है, तो "परीक्ष्य ोकान्‌ कर्मचितान्‌ इत्यादि पूर्वोक्त श्रुतियां 
कूमािरिक् परह्ाथैसाषनमूत ज्ञानक निरूपण करती दै, यह पहले दिला चुके 
ष, उनकी कया गति होगी ' यह गति होगी फि उनको अर्थवादवाक्य मानकर, 
विधि-भिपेध-बोधक वाक्ये साथ उनकी एकवाक्यता फर उन्डे साथेक मानना 
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लेगा, जेसी जौर थवादवाक्योकी गति है, वैसी ही इनकी भी गति होगी । 
जैमिनि आचार्थने यह.स्पष्ट कहा है-- 

(आम्नायस्य क्रियाभत्वादानथक्यमतद्थानाम्‌" (सम्पूण वेद फरक देतु कतेव्या्थ- 
का ही बोधकं है, जिन वाक्योका कर्तव्य अथं नहा दै, वे अप्रमाण है) इस प्रतिङ्ञासे 
सव अर्थवाद वाक्य अप्रमाण हौ ज्येगे, जैसे व्यु क्षेपिष्ठा देवता' “सोऽरोदीत्‌ 
इत्यादि है । इनका अथ करव्याकरव्य कुछ नही है, "वायु शीघ्रगामिनी देवता हे, 
"वह रोया" इत्यादि सिद्धाथ वस्तु हयी इनका अथ है । इसी बात्तको स्यष्ट करनेके 
लिए 'वचसाम०' इत्यादि शोक कहते हे । 

अथवादवाक्योका अर्थात्‌ अकर्वव्यार्थबोधक वाक्योका विधिवाक्योके-कलैव्या्थ 
बोधक वाक्योके-साथ एकवाक्यता जैमिनि आचार्थने की है, इस कारण 
अथैवादवाक्य स्वाथमे प्रमाण नही हे । 

यदि ये अथवाद सवैथा अप्रामाण होते, तो फर्वदथेऱ वाक्यके अव्ययनका 
विधान करनेवाठी शस्वाध्यायोऽष्येतव्य › इस श्रुतिसे अथेवादवाक्योका अध्ययन ही 
विहित न होता, क्योकि इन वाक्योके अर्थका कुठ फर ही नही है, फर तो कर्व्य 
अथैका ही हो सकता है । बह तो ह ही नही, किन्तु अध्ययन तो विहित है, इस 
पूर्वपक्षकी निदृक्तके किए फिर कटा- विधिनेवेकनाक्यताम्‌ । 

यद्यपि इन वाक्योका साक्षात्‌ कतैन्याथं नही हे, तो मी कतैव्याथेबोधक विधि- 
निषेधवाक्योके साथ एकवाक्यता कर इनका भी परम्परया कर्तव्य अथ होता हे । 
जसे षाय कषिष्ठा देवता' यह वाक्य पुरुषाथसाधनबोधक विधि वाक्यकी अपेक्षा 
करता है, अन्यथा स्वाध्यायाध्ययनका विधान ही सगत हो जायगा, वैसे दी 'वायन्य 
दवेत पञ्ुमारुभेत्‌' यह वाक्य स्वविधेय वायव्य-यागकी स्तुतिकी अपेक्षा करता है । 
आरुस्य आदिमे जो पुरूष वायव्य यागमे मवृत्त नही होता, उसकी परवृत्ति 
होनेके किप स्तुतिकी अपेक्षा है, यदि उसको यह मादस हो जाय कि वायव्य यागका 
फरु अतिीघर तथा अवदय पराप्त होता है, तो आरुस्य आदिका त्यागकर वह अवदय 
 बायव्य यागम प्रवृत्त होगा, अत विधिवाक्य स्तावकवाक्थकी अपेक्षा करता है गौर 
स्तावकवाक्य फर्बोधकं विषिवाक्यदी अपेक्षा करता है, इस तरह परस्पर सापेक्ष 
हीनेसे मरकरणसे दोनोका परस्पर सम्बन्ध होता है / उभयाकाह्वा प्रकरण कहलाती 
है । एकवाक्यतासे यह अथ होता है फि जिस तरह वायुदेवता शीघ्रगामिनी षै, 
उसी तरह शीघ्र फरप्रद भी है । इसङिए्‌ वायव्य याग मवदय अनुष्ेय ह । 

इसी वरह सोऽरोदीत्‌ इस निन्दावाक्यको प्रतिषेभबोधक वाक्यकी अपेक्षा 
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कै, क्योकि किसी पदार्थकी निन्दा निरेक नहीं की जाती । परिवभैनके छिद्‌ ` 
निन्दाकी आवदयकता होती ह । निन्दासे तो कुछ ॒पुर्षा्थं लो नहीं सकता | 
परिवजनसे अनिष्टनिदृत्ति हो सकती है, इसर्एि “सोऽरोदीत्‌ यह निन्दावाक्य 
'र्हिषि रजत न देयम्‌ इस वर्दिसे-कुद्यसे-उपरुक्षित यागमे रजतदानप्रतिषेषनोधक 
वाक्यकी अपेक्षा करता है । "बर्हिषि रजत न देयम्‌" इस न्पिधवाक्यको निन्दा- 
बोधक वाक्यकी अपेक्षा है । अनिन्दित निषिद्ध नहींदह्यो सकता। इसरिए 
पूर्वोक्तं “नष्टाखद्ग्धरथवव्‌, न्यायसे दोनोका परस्पर सम्बन्ध होता है । एक- 
वाक्यतासे उनका यह अथं होता है-- चक्रि रजत रोदनपमव अश्रुजन्य दै, 
इस कारण यागमे रनत दक्षिणा नदीं देनी चाहिए । अन्यथा--यागमे रजत 
देनेसे-- वके भीतर दाताके घरमे अवद्य रोदन होता ह। इसलिए उक्त 
यागमे रजत नही देना चाहिए 

इस तरह सिद्धाथबोधक वेदान्तवाक्योका यागाञ्ज कवदेवताके स्वषपके 
निङूपण द्वारा यागबोधक वाक्यके साथ एकवाक्यता कर कतैव्यार्थबोधक 
होनेसे प्रामाण्य हो सकता हे, अन्यथा नहीं । यदि कदिए कि "वायुर्वै इत्यादि वाक्य 
करमभरकरणमे पठित है, इसर्िए उनकी विधिवाक्यके साथ एकवाक्यता द्ये 
सकती है । वेदान्तवाक्य तो मिनन परकरणमे पठित है, अत इनकी कर्मैविधिके 
साथ एकवाक्यता विवक्षित नही है । यदि विवक्षित होती, तो पूर्वोक्तं अरथवादके 
समान इनका भी कर्मप्रकरणमे दही पाठ उचित होता, फिर प्रकरणान्तरमे पाठ क्यो 
क्रिया यह शङ्का हो सकती है । यदि प्रकरणान्तरके भयसे वेदान्तवाक्योका 
क्मविधिगोधक वाक्यके साथ एकवाक्यता न मानी जाय, तो फएरुशूत्य 
बेदान्तवाक्यका अध्ययन ही व्यर्थं हो जायगा, क्योकि धर्मदचास्रमे भी श्वि है-- 
न्‌ कुर्यात्‌ निष्फर कर्मः । इसङिए्-- सर्वथा वैयथ्यैपरिहारके ङ्ए एकवाक्यता 
ही ष्ठ है। परस्पर सम्बन्ध होनेसे प्करणान्तर भी नहीं कह सकते । 
विभिन्न वाक्य माननेपर वाक्यभेद हो जायगा । एकवाक्यता होनेपर वाक्यभेद 
मानना अनुचित है | 

यदि किए कि अथवाद्‌ तो निष्फर है, अत वह फएरुाभके किए “विधि- 
वाक्यकी अपेक्षा करता ह, वेदान्तवाक्योका तो नित्य मोक्ष फर है इस परिस्थितिमें 
ते अनित्य तथा सातिय फर्बोधक कभविधिवाक्योकी अपेक्षा ही क्यों केरेगे यह 
कहना तभी ठीकं होता जब कि वेदान्तका नित्य मोक्ष फर होता । नित्य मोक्ष तों 
कृ पदाथ ही भरमाणसिद्ध नदीं हे, अत वह वेवान्तका फर कैसे हो सकता है 


४० बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


फमीपेश्षाऽपि नानित्या धक्तिरजन्यत्ववजेनात्‌ । 
रिष्यते केवरं सवार्थ्यमस्वास्थ्यस्य चिकित्सने ॥ २४ ॥ 
निषिद्धकाम्ययोस्त्यागात्‌ कर्मणोनित्यकर्मणः । 

करणात्‌ प्रत्यवायस्य हतेशवास्य चिकित्मनम्‌ ॥ २५ ॥ 








हो, यदि कर्मविधिके साथ वेदान्तवाक्थकी एकवाक्यता मानिष, तो स्वगेविरेषा 
सक अनिप्य मोक्ष फर भी डौ सकता है । इमविधिके साथ एकवाक्यता मानने- 
पर मोक्ष नित्य क्यो नदी हो सकता  इसरिए नदीं हो सकता किं कर्मजन्यत्व ओौर्‌ 
धनित्यवकी व्याप्ति निश्चित है- जो कर्मजन्य होता है वह अनित्य होता है, जसै 
हृष्यादि । यदि मोक्ष कर्मजन्य है, तो वह ङृष्यादिके समान अवद्य ही अनित्य है 
एसा कटे, तो यह मी ठीक नहीं है जो कर्मजन्य होता है, वह अनित्य होता षै, एसा 
माननेपर शवतिविरोष होगा "न हास्य कर्म क्षीयते, इस श्रि स्प प्रतीत हेत 
है कि कर्मजन्यमात्र अनित्य नही है को कर्मजन्य भी नित्य होता है, इसि 
मुक्ति कमेजन्य होनेपर भी नित्य हो सकती है ॥ २१॥ 

मोक्ष कर्मजन्य होनेपर भी अनित्य नहीं है । अस्वास्थ्यकी चिकित्सासे पूर्व 
सिद्ध स्वास्थ्यकी अमिग्यक्तिकी तरह रोगस अज्ञान की निदृत्ति होनेपर पूर्वसिद्ध 
अनन्दरूप स्वरूप भभिग्यक्त होता है, एसा माननेमँ कोई दोष नहीं है । 

दोष यह है कि "न हास्य कर्म क्षीयते, यह श्रुति उपासनाकी स्तुतिपरक है, 
कमेजन्य फर्की नित्यताका प्रतिपादन नहीं करती है । "अक्षय्य ह वै चातुमास्य- 
याजिन › इत्यादिके समान जिस अथेमे जिस वाक्यका तार्थ होता है, उसमे वह 
परमाण होता है, अन्यत्र नही, ईइसकिए कर्मजन्यख ओर अनित्यलकी व्याधि 
निश्चित है, अत मोक्ष यदि कर्मजन्य होगा तो अविनदवर न होगा । यदि पसा 
दीद, तो यह कहना भी अनुचित दी है कि मो्षका कोई साधन ही नहीं 
है । अवदय पूसा कहना अनुचित दै, क्योकि "मोक्ष ससाधन , पुरषाथतवात्‌, 

वभर्वत्‌! इस अनुमानसे मोक्षका कोई साधन अवदय सिद्ध ह्यो सकता है । परिरोष 

ओर वेदान्तमसिद्धिसे आमन्ञान ही उसका साधन है, यह्‌ विरोष निश्चय होता 
है । परिरोषका स्वप दै--श्रसक्तपतिषधेऽन्यत्राप्रसङ्गाच्छिष्यमाणे सपस्ययः' । 
प्रकृते मोक्षपाषनके किए ज्ञान जौर कम दोनों ही प्रसक्त दै कर्मका निषेव 
होनेपर सान दी रेष रदा, इसकिए ज्ञान दी मुक्तिका साधन है, एेसा मानना 





भविकारिप्रक्षा ] भाषानुयादसहित १ 


काम्यकमेपरित्यागादेवादित्वं न दौकते । 

निषिद्धस्य निरस्तत्वान्नारकी नैत्यधोगतिबर्‌ ॥ २६ ॥ 
नित्यायुष्ठानतश्वमं प्रत्यवायो न संस्रेत्‌ । 
आगामिजन्मनोऽसच्वे निविष्नं स्वास्थ्यमिष्यताम्‌ २७ ॥ 
शरीरारम्भफं कमे भोगेन शीयते ततः | 
मिनाऽ्प्येकात्मसम्बोधान्युक्तिः सिद्धाऽन्तरात्मनः ॥ २८ ॥ 


चादिए ओौर (तमेष विदितवातिम्रलयुमेति नान्य पन्था विते ऽयनाय, इत्यादि वेदान्त- 
प्रसिद्धि मी दहे। अत मुक्रित यद्यपि नित्य हे, तो भी वह प्रतिबन्धक अन्ञानकी 
निवृत्ति ठिए्‌ ज्ञानकी जयेक्षाकरतीदी दहे, यह कथन भी ठीक नदीं है, 
कारण करि परिरेषसे ज्ञान साधन हे, यह तव कह सकते है जब कि कर्मभे 
साधनताका बाध हो | परन्तु बाध तो है नही, क्योकि कर्मजन्य होनेपर भी मुक्ति 
निघ्य हो सकती है, एेसा कहते दै-“निषिद्धकाम्ययोः" इत्यादि । 
निषिद्ध सुरापान भादि तथा काम्य सोमयाग आदि कर्मका त्याग करनेसे 

नित्यकमे सन्ध्यावन्दनादि करनेसे मरत्यवायरूप पापक्री उत्मत्ति न होनेसे मुक्ति हो 
जायगी ॥ २४-२७ ॥ 

पूेज्मोपाित शुभ जौर्‌ अश्म कसि शरीरका आरम्भ होताहै । रारीरमे अदम- 
मामिमानी जीव मोक्ता है । यदि दैवात्‌ वह स॒मुकषु हो, तो उसे व 
नरकादि दु मोग करानेवारी योनि नहीं हो सकती, स्वगादि काम्य त्याग 
करनेसे स्वगेके श्प स्वर्गीय शरीर न होगा जओौर नित्यकमोनुष्ठानसे परत्यवायकी 
, निवृत्ति होगी । वतमान शरीरारम्भफ़ कर्मोका भोगसे नाच होनेपर देहाव- 
सानके बाद भिर शरीर होनेका कोद कारण नहीं है । शरीरके बिना दु ख नहीं हो 
सकता, अत आत्यन्तिक दु खोच्छेद अनायास दी सिद्ध दो जायगा । रेकास्य- 
जञानकी अपेक्षा नहीं होगी, जानोत्यत्तिपरतिबन्यक कमकरि अमावसे ज्ञानोत्पतति होती है) 
उसीसे मोक्ष होता है । यह मी नहीं कह सकते कि देहसम्बन्थ ही बन्धन ह, देद्म्बन्धं 
करमनिमिष् दे । म ज है ओः 
देहृसम्बन्धके विवृ होनेसे दु खसम्बन्ध निदत्त हो जाता दे, क्योफि "निमित्तापाये 
नेमित्तिकस्याप्यपाय › रेता न्याय है, अत आत्यन्तिक दु खनिवृ्तिख्प मोक्षको 
कमेजन्य्‌ ही मानना उचित है, श्ानजन््र मानना दीक नदीं है । 








४२ बृहदारण्यकवाति्षसारं [ १ अध्याय 


स्वात्मनः क्मरोषत्वे तद्वियः कर्मरेषता । 
भर्थवादोः मवेत्‌ सर्वमात्मज्ञानफरं श्चतम्‌ ॥ २९ ॥ 
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पेसा माननेपर शुतिविरोष होगा, क्योकि शरतिमे ज्ञान ही मोक्षसाधन है, पसा 
कहा गया है। (तरति शोकमात्मवित्‌" श्रक् वेद ब्रह्मैव भवति' “निचाय्य त मूदयुमुखा- 
लुच्यते इप्यादि-श्रतार्थका व्यागकर अश्वुताथकी कल्पना अनुचित भी है ॥२८॥ 

(स्वात्मनः कर्मदोष! इष्यादि। तमा केष, जत जालज्ञान मी कृष 
ही है । इसङिए सब ज्ञानफरु अथेवाद है जौर जथवादका स्वाथमे प्रामाण्य नही दै, 
यह कह चुके है । अत श्रतिमे जो मालज्ञानका फर है, वह॒ अर्थवाद है । 
द्व्यसस्कारकरमघु पराथैवात्‌ फरश्वुतिरथैवाद स्यात्‌" यह जैमिनिका सूत्रे । इसका 
मावाथे यह है कि धयस्य पणमयी जुहभेवति न स पाप ईरोक श्रुणोति, । इत्यादि 
वाक्योसे जुदहादिके प्रृतिस्वरूप पणे द्रव्यकी अपापदरोकश्रवणर्ूप पुरुषार्थके 
किए विषि है । 

यथपि न श्रुणोति, यह वतेमानार्थक होनेसे विधायक नहीं हो सकता, दूसरा 
तो को विधायक पद ह नही, तो भी जिस तरह “आरोग्यकाम पथ्यमदनाति 
इस वाक्यसे आरोग्य ओर पथ्याशनमे साध्यसाधनमावकी प्रतीति होती है, उसी 
तरह पणमयी जुह्व जौर पापश्टोकश्चवणामावमे भी साध्यसाधनमावकी भतीति होती 
हे, इसङिए पुरुषाथेकी विधि द, ेसा पूर्वपक्ष होनेपर सिद्धान्त करते है कि लौकिकं 
साध्यसाधनभाव प्रत्यक्षादि प्रमाणसे आरोग्य भौर पथ्य अदान्मे भमित है, अत 
साध्यसाधनमावबोधकं पदके बिना मी वाक्यसे वह प्रतीत हो सकता दै । प्ते 
साध्यसाषनमाव्र केवरु शासे समधिगम्य हे, किन्तु तद्रोषक शान्ञ है नही, 
इसकिए बिधि नहीं दै, अथवाद है । इसी तरह दङुक्ते चक्षुरेव जात्यस्य वृङ्क्ते 
यह स्कारविषि है । 'यत्‌ प्रयाजा अनुयाजा इज्यन्ते वर्म बा एतद्‌ यज्ञस्य करियते! यह 
कर्मोदाहरण है । ये सब अर्थवाद हैँ । इन वाक्योका जिस तरह विधिम तास्थ 
नही, उसी तरह शरह वेद ब्रहैव मवति, तरति शोकमासमवित्‌ इत्यादि वाक्योपि 
आलक्ञानका फठ मोक्ष है, इस अर्थमे-तातयभ्थै ही नहीं दै, भतः शरुतिते 
जतमन्ञानमे साधनत्व ही प्रतीत नहीं होता । पूरवोक्तानुमानसे मोक्ष ससाधन है, 
इसङ्ए कमे दी को उसका साधन माननेमे श्रतिविरोष नही ह, इस तात्र्थसे 
कलिते ह “स्वात्मनः कुर्मशषत्वे' इत्यादि ॥२९॥ 


अविकासिरक्षि 1 भाषायुवादसहित ४२ 


स्वरूपेऽवस्थितिथुक्तिरात्मनः सा च साधनात्‌ । 
सिध्यतीति बदन्‌ पूवैवादी कस्मान्न दते ॥ ३० ॥ 


जसे पणोदि द्रव्य क्रतुसम्बन्धी जु द्वारा कमङ्ग है, अत॒ पताकी पाप- 
शोकश्वणामावरूप फरश्चुति अर्थवाद ध थ अमि 
पुरुषक्ञान भी पुरुष द्वारा कमज दै, फरुश्चतिं अथेवाद है । समी 
आत्मज्ञानके फरु-अविद्यानिवृत्ति गौर मेोक्षप्राप्त्यादिरूप--भर्थवाद दै, वास्त- 
विकि नही ह । । 

शङ्का- पुरोडा्यादि द्रव्य यागसपादक होनेसे यागाङ्ग है । द्रव्य मौर देवता 
दो ही यागके स्वरूप है । आत्मा तो यागफरुका भोक्ता है । साक्षात्‌ यागाज् 
नहीं है, अत यागके अज्जमूत आत्माका सस्कारक ज्ञानरूप फक अर्थवाद है, 
यह कहना ठीक नहीं हे । 

उत्तर--पुरोडा्ादिकी मति आत्मा साक्षात्‌ कृमान्न न सही, किन्यु जह 
द्वारा जसे पर्णमयीत्व यागाङ् है, वैसे ही कर्मकतै पुरुष भी कवतया कर्मशेष है, 
अत तत्सस्कारक ज्ञानरूप फठ भी अर्थवाद ही हे । जुह्‌ ओर क्रतुका सबन्ध अव्यमि- 
चरित हे, क्रतुसे अन्यत्र जुहका सबन्ध ही नही है । करतुसबन्धी होमसाधन दी जुहू 
कहराता है । पुरुषका यागके साथ अब्यमिचरित सबन्ध नही है । जो याग नही 
करते वे भीतो पुरूष है, इस विरोषपर दृष्टि न देकर यह पूर्वपक्ष कियाहै । अथवा 
सम्बन्धमात्र विवक्षित है, अव्यभिचरितं सबन्ध नही । अथवा यागकत्तौ पुरुषका 
यागके साथ सम्बन्ध अन्यमिचरित है, अथेवाद सर्वत्र विधिशोष ही दष्ट हे । वायव्यं 
श्चेतमारुमेत भूतिकाम › इस विधिका रेष वायुर्वै यह अथेवाद्‌ है । म्रकृतमे 
्ञानके पूर्वोक्त रीतिसे वस्तुतन्त्र दोनेसे यदि उसमे विधि ही नही है, तो किर 
रति अर्थवाद कैसे हो सकती है ‡ जसे प्रोक्षण सस्कारक होनेसे विधिेष हे, वैसे 
ही प्रा्स्त्यबोषन द्वारा विधिदेष न होनेपर भी सस्कारक होनेसे उसके विधिशेष 
होनेमे को बाधा नहीं हे । 

युक्ति करमजन्य द, इसकी उपपत्ति जो आपने एी है बह ठीक नही है , 
क्योकि एकं ही जन्मके पुण्य ओौर पापोसे यदि. दारीरारम्भ शेता, सो यह फहं 
सकते कि पूवं अदृष्टौकी निढृत्ति मोगसे हो जायगी, काम्य कमं नही करेगे, 
सरि स्वर्गीय शरीर न होगा मौर निदधृकृमानुष्ठानसे प्रस्यवाय भी नहीं होगा । 
भोगसे वतमान शरीरारम्भक कर्मोकी निवृत्ति होगेके कारण शरीरके 
निदृतचच होनेसे टी युक्ति हो जायगी ¦ यदि रसाकटे, तो यह भी दीक 
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नहीं है, कारण कि अनेकं जन्मोके पुण्य ओर पापोको भोगनेके किए अगणित 
शरीर धारण करने पडगे । उन शरीरोसे रागदधेषादिमूरक प्रवृत्ति द्वारा कितने 
पुण्य जओौर पाप होगे, इनकी सख्या नहीं हो सकती । इसी कारण योगी 
रोग॒ अनेक शरीर धारण करते दै । भिससे अनेक जन्मोके भोगयोग्य कर्मक. 
एक ही जन्ममै अनेक रारीर द्वारा भोग हौ जाय । अत भोगसे निददेष कम~ _ 
नारकी धाश्ा नहीं है ओर सामभ्रीके वैरक्षण्यसे कार्यपरा वैरक्षण्य होता है, यह 
"रोक तथा सासे सिद्ध नियम है । अविवेकमूर्वक कमीनु्ठान स्वर्गाभ्युदथका हेत 
है एव विवेफपूषैक ज्ञान मोशसाधन दहै । यदि यह्‌ सर्वेसमत माग है, तो अनित्य 
स्व्गीदि ओौर नित्य मोक्ष ये दोनो विरक्षण कायं कर्मसे कैसे हो सकते है 
यदि मुक्रिफो भी अनित्य ही मनि, तो रसा हो सकता इ { पर सुक्र नित्य है, यह 
आपको भी मान्य है, अन्यथा उसे भी स्वगविरोषख्य ही कहना पडेगा । रेसी 
परिस्थितिमे इन दोनमि जो प्रसिद्ध मेद है, वह असगत हो जायगा इत्यादि दोष 
अनिपार्यं होगा । ओर आपने मी मुक्तिको नित्य मानकर यह का है कि जसे 
रोगी पुरुक स्वास्थ्यके रोगादिसे अमिमूत होनेपर वह अस्वस्थ कटटता है, ओषध 
सेमनादि क्रियासे रोगका नाश होनेपर उसे पूवं स्ास्थ्यका राम होता है, अपूव 
स्वस्थ्योत्यति नहीं होती । उसमे कमं दवारा स्यरूपामिभव होता है, भोगादिसे कर्मना 
होता है ओौर उससे पूर्वं आत्मस्वूपकी अभिव्यक्ति होती है इत्यादि । ] 
आसाकी अपने स्वरूपमे अवस्थिति मुकरिति हे, वह स्वरूपावस्थिति साधनसे 
होती है, यह्‌ कहता इभा वादी क्यो नहीं कजाता कारण करि इससे यह 
भरतीत होता है कि ससारदशामे भपमा स्वपे अवस्थित नहीं है, इसङिए 
स्वस्यख्यमे देतु द्वारा अवस्थित होनेकी चेष्टा करता है, यदि यह सत्यं है, 
तो वह आमस्वख्प ही नहीं हो सकता । 
जो हेतुसापेक्ष है, वह आगन्तुफ़ ओौर भनित्य है । आलस्वप नित्य है, यह सब 
शति, स्येति आदि भमाणोति सिद्ध है । तथा अनुमाने मी यह सिद्ध है- थत्‌ कर्मानुष्ठानेन 
उपत्थापित तन्न आसस्वरूपम्‌ , आगन्तुकल्वात्‌ , धमदिवत्‌' अर्थात्‌ जो स्वरूप 
कमायषटानते माप होता हे, बह आगन्तुक होता है, षमीदिवत्‌ आलस्वरूष नहीं होता ! 
इसी बातको--स्वरुपे' इत्यादिसे कहते ह । खरूपे-स्वस्वरूपे अवस्थिति अर्थात्‌ 
जयने-भपने स्वरूपम जो अवस्थिति है, वह स्वस्वरूपाभिष्यक्ति अर्थात्‌ मोक्ष है, बह 
आसमस्वरूपावस्थिति कमानुषठानादि कारण द्वारा होती है, एसा कहनेवाल क्यो नहीं 
जाता, रुज्नाका कारण यह है कि स्वय वह अपने वाक्षयका जय नही समक्ता । 
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तत्रात्मा कि सस्ये प्राड्‌ न तस्थाघुत तस्थिवान्‌ । 

आद्ये तन्न स्वरूपं स्यादात्मनः सवेद्हऽसतः ॥ ३१ ॥ 
अथावस्थित एवाऽयं किमथ हेत॒मारीणम्‌ । 
स्थितत्वहेत्वपेक्षायामनिर्मोक्षः प्रसज्यते ॥ ३२ ॥ 
विषयाभ्यासजास्वास्थ्युच्यथ हेतुमागेणम्‌ । 

इति वेद्विषयाभ्यासो निैतुबीऽथ हेत॒मान्‌ ॥ ३२ ॥ 


आगन्तुक नित्य नहीं होता, यह जाननेपर “आगन्तुक नित्य होता है एसा कोर 
समञ्षदार कह नही सकता, एसा कहनेमे स्वय रज्ञा होती है । प्र पूर्वपक्षी एेसा 
कहनेपर मी नही लजाता । इसका कारण क्या है " अर्थात्‌ उसकी मूर्खता है ॥३०॥ 
इसीको समज्ञानेके छिए पूर्वपक्ष फरते है--तत्रात्मा कि स्वरूपे! इत्यादिपे । 
मुक्तिसे परे अर्थात्‌ ससारदच्ामे आसा अपने स्वूपमे स्थितनही थाया था ? यदि 
नहीं था, तो जो सर्वदा नही है अथीत्‌ आगन्तुक है वह आत्मस्वख्प दी नहीं हो सकता। 
[ अथीत्‌ आतमा अपने स्वरूपावस्थितिसे पहले है या नही यदि नहीं है, तो 
वह आतमस्वरूप ही नहीं हो सकता, कारण कि वह स्वरूप आगन्तुक--अनित्य हे । 
आत्माका स्वरूप नित्य है। नित्य अनित्यात्मक कैसे हो सकताहे ! नित्य वही है जो 
सदा रहता है । जो सदा न नहीं रहता वह आत्मस्वखूप नही हो सकता ।] ॥२१॥ 
यदि- द्वितीय पक्ष-“थाः यह-कहे, तो कारण खोजनेकी क्या आवश्य- 
कृता है ' यदि स्थितिके छिए कारणकी आवरयकतादहै, तो युक्तिहो दही नहीं 
सकती । प्रथम पक्ष मानकर अथात्‌ युकतिसे पहले आत्मा अपने स्वरूपमे स्थित 
नही था, यह मानकर यदि कहे, तो कममचुष्ठानादि व्यथे होगे, क्योकि 
अप्रा की माधिके छि ही अनुष्ठान किया ` जाता ई प्राप्त कमी प्राधिके ङि 
नहीं । जिस तरह वतमान धटकी उत्यत्तिके छिएु कोई चेष्टा नहीं करत्रा उसी तरह 
यदि मोक्ष भी वतमान हो, तो उसके क्एि चेष्टा करना व्यथं होगा। 
यदि किए कि उत्प्तिकि ख्एि नर्ही, किन्तु स्थितिके र्षि ज्रष्टाकी" 
आवद्यकता है, तो कभी मी सक्ति नहीं होगी, क्योकि हरीर की निदृक्तिके 
बिना मोक्षका होना असम्भव है, ओौर शरीरके निवृत्त होनेपर उसकी स्थितिके 
ङिष्‌ व्यापार दी नहीं हो सकता, इस कारण मोक्षका होना ही दुर्धर है ॥ ३२॥ 
यदि कदिए कि युक्तिक छिए कमानुष्ठान की आवस्यकता नहीं दै, किन्तु 
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` न ुक्तिराये हेतुर धमादिरथवेतरः। 
नेतरो दर्मिरूपत्बाद्भमाधमों च चिन्तय ॥ २४ ॥ 
विविध विषयोके अनुमवसे जो दुख होता है उसकी निवृत्तिके छिए कमीनुष्ठानकी 
आवद्यकता दहै, तो इसके निराकरणके ङ्एि कहतेहै--"विषयाभ्यास' इत्यादि । 

विषयाभ्याससे जायमान ओ अस्वास्थ्य--स्वरूपानन्दामिभावक सासारिकि 
दु खानुभव, उसकी निवृत्तिके छट कारणकी खोज है, तो यह बतलादये कि 
विषयाभ्यास सहेतुकं है, अथवा निरहैतुक ‡ ॥ ३२ ॥ 

यदि निरहूतुक है, तो कभी सक्ति नही हो सकती है, क्योकि निरहतुक 
दो ही कहते हैँ-जो नित्य है अथवा जो अत्यन्तासत्‌--आकारकुसुम 
आदि । इन दोनी जिस तरह निवृत्ति नही हो सकती उसी तरह विषयाभ्यासं 
भी यदि निरहूतुक दै, तो उसे अन्त्यन्तासत्‌ कह नही सकते, क्योकि वह 
किसीका कारण नही हो सफ़ता । कारणता सत्ताषटित होती है । अत वह्‌ निलय 
ही हो सकता है। आत्मके समान मित्यकी निवृत्ति नही हो सकती । जिसकी 
उत्पत्ति तथा नाञ्च नही होता वही नित्य है, कारणका नाश ही कार्यका नायकं 
होता है । यदि कारण नही रहता, तो तन्नारारूप उपायके न होनेसे का्थका भी 
नाच नहीं होता । यदि द्वितीय पक्षसे सहेतुकं मानिए, तो धर्मादि हेतु ह 
अथवा जन्य कोई ' इस तापयसे कहते है--न युक्तिः" इत्यादि । 

प्रथम पक्षमे अर्थात्‌ विषयसम्बन्धके सहेतुकखपक्षमे भुक्ति नही हो 
सकती; क्योकि उसका कारण नित्यस्वशूप अथवा अन्त्न्तासस्स्वखूप दी हो 
सकता है । अन्त्यन्तासत्‌ तो कारण किसी तरह नही दै, अत नित्यस्वरूप 
ही कहना दोगा । यदि नित्यका नाद दही नही होगा, तो मुक्ति कैसे होगी 
यदि कारणके बिना दी अक्रस्माद्‌ उतपन्न होती है, रेसा मानिए, तो मी सुक्ति नहीं 
हो सकती । जो कारणसापश्ष है उसकी तो उत्पत्ति कारणके नष्ट होमेसे नही 
हो सकती, किन्तु जो कारणके बिना उपपन्न होता है उसकी अकस्मात्‌ उत्पत्ति त 
रुरु बही सकती ओर मुक्तिदश्चाम विषयाभ्यास होता ही नही । यदि विषयाभ्यास 
उन्न हो जायगा, तो युक्ति नहीं इई यदी मानना पंडेगा । इसषिए धर्माधमीदि- 
हेदकर दी कटिएगा, क्योकि दूसरा तो को उपाय कह नही सकते ° अनुमव तथा 
शब्दादि प्रमारणोसे दूसरा उपाय तो दुर्निख्प है, अत वह्‌ नही कहा जा सकता 
है, हरसि धर्मादि दी कारण हो सकता दै, इसका भी विचार कीजि ॥६४॥ 
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किमसङ्गस्वभावस्य विषयैः सङ्खति बकात्‌ । 

हुरुतः कतैरूपस्य सङ्खयोग्यस्य वा वद । ३५ ॥ 
भह्वातकाइूबद्रख्े बरात्कतं न शक्यते । 

न हि व्योम घटीकतु डशलोऽपीह शक्युयात्‌ ॥ ३६ ॥ 





किमसडस्य' इत्यादि । 'असङ्ञो ह्यय पुरुष ' इत्यादि श्रतियोसे आत्मा असञ्जं 
ह यह मानकर विचार कीजिए । आत्मामे विषयासङ्ल्वकी योग्यता हे या नही ? 

यदि द्वितीय पक्का आश्रयण कीजिए, तो जिसमे जिसकी योग्यता दी नही 
हे, उसमे किसी भी उपायसे कार्योपपत्ति नही हो सकती, सत॒ घमधिमादि 
बात्‌--जबदैस्ती--भी आत्मा विषयसम्बन्ध--विषयाभ्यास-- नही उपन्न 
कर सकता । अगर कर्वरत्वरूप विषयाभ्यासकी योग्यता हे, तो युक्तिकी आदा दी 
छोड देनी होगी ॥२५॥ 

(मह्यातकाङ् इत्यादि । वास्तविक अकरुङ वस्मे ['वीरब्र्लोऽरुष्करोग्निसुखी 
मह्ातकी तरिषु इत्यमर ।] भद्लातकफरुके ससर्गसे जेसे कलङ्क उत्यन्न होता है, 
वैसे ही वस्तुत विषयसङ्खदूल्य आत्मामे धमीधर्म द्वारा षिषयानुमवजन्य दु खोदिरूप 
कर्क होता है, यह कहना मी टीक नदीं है, क्योकि जिस पदार्थमे जिस 
काय्ी शक्ति नही है, उस पदार्थसे वह काय नही हो सकता । विद्वकमीके सदश्च 
भी कारीगर (शिल्पी) आकारोको धट नहीं बना सकता । जैसे मिद्टीको घट कुम्हार 
बना सकता है, वैसे आकाराफा घट नहीं बना सकता, क्योकि मिद्धीमे सृष्षमरूपसे 
घट है, इसक्िए कारकव्यापारसे वह अभिन्यक्त होता हे । सुद्वरपातादिसे जब वष 
मिमे टीन हो जाता है, तब नष्ट हा" एेसा कट्या जाता है। अत्यन्तासत्‌की न 
कोई उत्पचि कर सकता है भौर न अत्यन्त विनाश ही । इसी तावय्यते गीताम कहा 
है--^नासतो विद्यते भावो नामावो विचते सत › इत्यादि । अनुमव भी है-- 
वायु सबको शीत करता दै, पर अथिको शीत नहीं कर सकता । अमे 
शेत्यकी शक्ति ही नहीं है । उसी तरह ॒धर्माधभर अन्यत्र पदार्थको उस्न 
कर सकता है, क्योकि अदृष्ट सब काका मूर है, किन्तु आत्मामं द खादिका 
वास्तविकं उत्पादन नहीं कर॒ सकता, क्योकि स्वमावसे विपरीत धर्म॑की उत्पत्ति 
सेकं हेतुओसे भी नहीं हो सकती है । ओौर यह तो पहले दी कहा ञ। चुका 
हे किं को आकाश्को धट नदर बना सकता ॥३६॥ 
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आत्मा कर्मादिरूपर्चेन्मा काह्वीस्तहि युक्ताम्‌ । 

नहि स्वभावो भावानां व्यावर्तेतोष्ण्यवद्रवेः ॥ ३७ ॥ 

न तु कवत भोक्तत्वकायमेवात्मसंयुतिः । 

म तु तच्छक्तिरित्यात्मा शुक्तः स्याच्छक्यवस्थितौ ॥ ३८ ॥ 


यदि द्वितीय पक्ष किए म आसमामे कतृत्वरूपयोग्यता है, तो भुकितिकी 
इच्छा मत कीजिष्‌, यह मी क चुके है । 

क्योकि पदा्थोकि स्वमावोंकी निवृत्ति नहीं होती । रविभे ओष्ण्य अथीत्‌ 
गर्मीकी निवृत्ति कमी कही नही देखी गई है । उष्माके निवृत्त होनेसे तो रषि 
ही नष्ट हो जायगा, नि स्वभाव हो जायगा ॥ ३७ ॥ 

[तार्यं यह है फि जो नि स्वभाव है, वह भाकाराके एूखकी तरह अत्यन्तासस्‌ 
है, यह कहना भी ठीक नरह, क्योकि विदोष कारणसे स्वभावकी पच्यति भी 
कहीं की देखी गई है । जिस तरह मणि, मन्त्र, ओषध ओौर जक आदिसे अभ्रम 
उष्णमावकी निवृत्ति होती है, पर अभिकाना्च नहीं होता, उसी तरह 
आलङ्ञानसे आत्मस्वभाव कर्तृत्व, मोक्तृत्व आदि अन्थमूरखकी निवृत्ति हो सकती 
हे ओौर अभिकी तरह भात्मा मी सुखद सादि वेषयिक अनथसे शून्य रह सकता ै, 
यह कहना भी ठीक नहीं है, क्योकि मणि; मन्त्र आदि द्वारा मभि गर्भीकिा नाद्य 
नही होता, किन्तु दाह, फोड़ा आदि कार्योकी केयर उत्पत्ति नही होती है । 
उष्णता रहती है, इसीसे जिसके हाथमे जड़ीका ठेप है उसीका हाथ अथवा 
जौर कोद अग, जहापर लेप हुजा हे, नही जता ओौर दृसरोका जिनमे जड्ीका 
सम्बन्ध नहीं है उनका हाथ जठता ही है । मन्त्रम यह विलक्षण शक्ति देखी गई 
ह । जिसके उदेश्यसे ओौर जब तक्के छिए दाह न होनेका सकल्प कर मन्त्र प्रद्र 
गया हो, उस वस्तुका तब तक दाह न होगा, किन्तु वस्त्न्तरका- दूसरी वस्तुका-- 
उषी कारम ओर उसी वस्तुका काडान्तरम अवद्य दाह होगा । यदि अन्निकी 
` स्व्वमूत उष्णता नष्ट हो जाती, ते दाह कैसे होता  प्रतिबन्धकके न रहनेपर 
स्ानुभवसिद्ध हे कि आगन्तुक कोई कारणान्तर भी नहीं देख पड़ता, जिससे यह भी 
कह सक कि पूव उष्णताका नार तो भवद्य हो गया, किन्तु नवीन उष्णता उलत्न 
हो गै दै । इसकी शक्ति विर्क्षण है । किसीका नारा, दाह, फरोड़ा आदि कायै 

कृरती है, किसीका नहीं । यद्वि भभिस्वर्पको दी उसादक माने, तो प्रतिबन्धददामे 





# ^ । 
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क्य | 


नैवं शक्तेरवस्थाने तत्कायस्याऽनिषारणात्‌ । 
शुक्ति स्वरूपहाने तु शक्तिमदस्तुनिूरुतिः ॥ ३९॥ 





मी अभ्निस्वरूप है । प्रतिबम्धकी अदाम भी वही स्वषटप दै। यदि स्वषूपमे 
वैरक्षण्य नहीं है, तो फिर कारयशाक्तिमे वैरक्षण्य कहासे आविगा  पतिबन्धकमे 
राक्तिनाराकतरूप मरतिबन्धकत्वका दी व्यवहार होता हे, चाक्लयुत्पादकलखूप 
करणत्वका व्यवहार नही होता, इत्यादि संश्ेपसे कहा गया है । इससे यह साराय 
निकला कि पदाथके स्वभावका नाच्च पदाथके रहते नदी शेता, इस कारणे 
कवत भादि यदि आसस्वह्य हदोगे, तो उनकी निडत्ति न होगी; रिरि युक्तिकी 
समावना ददी क्या ॥ ३७ ॥ 

कतत्मोक्तृत्वखूप कायं दी ससार दै, कदरैतवादि निरूपित चाक्ति ससार 
नही है, अत सुक्तिदश्चामे कवप्वादिरूप कायैद्ी नष्ट होते दै, तन्निरूपित 
राक्ति रहती है, क्योकि चक्तिस्वभाव दी आतमा है , इस राङ्कापर कहते दै- 
न तु कवैतवे" इत्यादि ॥२८॥ 

शक्तिस्वमाव होनेपर युक्त दो सकता है, इस पक्षम दोष कहते दै-- 
नवं शक्तेः इत्यादि । 

राक्ितके रहनेपर कव वादिकायैकी निवृत्ति नही होती, जौर शक्तिके नाद 
होनेपर तो शक्तिमद्वस्तुफा भी नाच्च अवश्य हयो जाता है । 

तात्प यह है कि चक्ति, चकितिमान्‌ तथा शषतिदाक्य--कायै--इनका 
परस्पर भेद है या अभेद ८ यदि मेद्‌ कहे, तो जैसे गौ ओर धोडेका परस्पर 
मेद प्रतीत होता दहै, चैसेही यह शक्ति दे, ये उसके काय कलादि दैः 
सा प्रत्यक्ष होना चादिएः , किन्तु शक्ति ओर शक्या मेद मत्यक्ष नहीं 
होता । यदि किए कि गौ ओर घोडे दोनो प्रतयक्षकै योग्य दै, इसक्एि इनके 
भेदका भत्यक्च होता है, परन्तु शक्ति पर्यक्चकी योग्य नहीं है, इसङिि शक्ति 
जौर शक्यकषा भेद प्रत्यक्ष नदी होता, तो उसके प्रत्यक्ष त होनेपर धटदक्तिका 
घटके साथ राक्तिराक्यमाव दही नहीं होगा । उसे गौका अश्वके साथ क्षक्य- 
शक्तिभाव नही ह, वैसे ददी स्वशक्तिके साथ मी शक्यशक्तिमाव नदी 
रहेगा, अत्यन्त भेदके होनेपर शक्तिरक्यभाव सम्बन्ध नदीं होता, अन्यथा 
गौका अश्वके साथ मी शक्यशक्तिभाव सवबन्धं हो जायगा । यदि कदि कि भद्‌ 
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अथ कार्यानभिव्यक्तिनिमित्तासम्भवानन तत्‌ । 
धर्मदिः श्चक्तिस्पेण मम्भवः केन वायते ॥ ४० ॥ 

होनेषर मी शक्यराक्तिका कारथेकारणमाव सम्बन्ध है, इसङिए शक्यराकितिमाव 
होता है, गौ ओर अदवका कार्यकारणभावं सम्बन्ध नहीं है, अत ॒शक्यदकितिमाव 
मी नहीं है, तो यह मी कथन दीक नही है, क्योकि अत्यन्त भेद रहनेपर अख 
जौर महिषका जैसे कार्यकारणभाव नही होता, वैसे ही शक्यशक्तिका भी 
कायैकारणमाव नही होगा । ओर भेद माननेपर भी कार्यकारणभाव नहीं हो 
सकता, क्योकि पूरववर्ती कारण होता है । ओर स्वय स्वका पूर्ववर्ती नहीं हो 
सकता, क्योकि स्वोत्यतिक्षणसे पहले स्वकी स्थितिका सभव नही हे । स्वय 
कारणतापक्षमे यह मी दोष है कि “अकुर्वत्‌” ( जो कुछ नही कर रहा हे, वह) भी 
कारण कहरावेगा है जौर जो नही कर रहा है (वह मी काय कटरवेगा स्थात्‌ 
शक्तिसे अभित्र होनेके कारण शक्ति जैसे शक्तिका कारण नही है, वैसे ही मभेद 
होनेसे कायेफा मी कारण नही हो सकेगी । अत्यन्तामेद होनेसे कार्यकारणभाव 
धन ही नही सक्रता । ओर यह मी दोष होगा कि कार्यका न्च होनेपर कार्यस 
अभिन्न शक्ति भी नष्ट हो जायगी । राक्तिफा नाश होनेपर हानि क्याहै" जव 
काये जगे इष्ट ही नहीं, तो शक्ति रेयान रहे कुठ फक तोह नहीं 2 यह्‌ 
राहा युक्त नही है, क्योकि यदि शक्तिर नार हो, तो शक्तिमानका--कारणका 
--मी नाद्य हो जायगा । जैसे का्यसे शक्तिकां अभेद होनेपर कार्यके नाशसे 
शक्रितिनारका प्रसग होता है, वैसे ही शवितसे शक्तिमानका मी अभेद है । अत 
शक्तिके नासे शक्तिमानका भी नाच्च अव्र्य प्रसक्त होगा ¦ साराद्च यह है 
कि कार्यनाश होनेपर कायमिन्न शक्तिका नाश होगा, शक्ति आत्मस्वमाव दै । 
स्वभावक, ज तके आश्रय रहेगा तब तक; अनुवृत्ति होती है । स्वभावे नष्ट 
हौनेपर भात्मा नि स्वभाव हो जायगा । नि स्वमावका तास्थ यह है कि अमाव 
जथीत्‌ यासाका अमाव होनेते सक्ति फर ही किसके ङिष्‌ होगा 2 आलाको 
शक्रिस्वमाव या कायेस्वभाव माननेपर ये दोषै, अत इन दोनो पर्क 
त्यागकर पक्षान्तरका आश्रयण करते है ॥२९॥ 

दाक्ति तथा उसके कार्येका नाशञक्ति नी है, किन्तु काथकी अनमिव्यक्ति 

भु है। कार्की अनमिव्यक्ति सुषुपिकाल्म भी होती है, क्या वह मी मुक्ति है" 


अधिकासिपरक्षा ] भाषानुवार्दसहितं ५१ 


तस्मात्‌ कतस्वभावस्य दुर्कभा युक्तिरात्मनः 
साधनं च निषिद्धादिवजनं दुःशक तथः ॥ ४१॥ 


नही, क्योकि सुषुपिकार्मे यद्यपि काय अनमिव्यक्ति है, किन्तु कारण धर्माधमीदि 
रहता है, इसकछिए फिर कायाभिव्यक्ति हो जाती है, अत आत्यन्तिक अनमिव्यक्ति नही 
होती, इसङिए वह्‌ सुक्ति नही है । सुक्तिफार्मे अदृ्का नार होनेपर फिर कायैकी 
अभिव्यक्ति नही होगी, इस पक्षमे भी दषण देते है-शधमादेः"इति । राक्तिपसे अदृष्ट 
मोक्षकारमे भी रहता दी है, तो फिर कायीमिन्यक्ति क्यो नही होगी ° कार्यं ओौर शक्तिके 
आतस्वमाव होनेसे इन दोनोका नाश तो होता नही । कायामिव्यक्तिकी सामभ्री 
रहनेपर कायौमिन्यक्ति सकती नही । यदि यह किए कि हतु ओर फर दोनो 
अग्यक्तस्वषप है, इसकिए इना सम्बन्ध हयी नही है, अत सुक्तिकारुमे शक्तिके 
रहनेपर भी काययामिव्यक्ति नही होती । तो यह ठीक नहीं है, क्योकि धर्मावमादिका 
जेसे समवाय सम्बन्ध है, एव शक्तिका जसे आत्ाके साथ समवाय सम्बन्ध वैसे ही 
कवरष्वादिके साथ यदि समवाय सम्बन्ध है, तो फिर युक्तिदशषामे कायामिन्यक्ति क्यों 
नही होगी " जसे ससारदशामे आत्मा है, उसमे समवायसम्बन्धसे अदृष्ट है ओौर 
कवप्वादि शक्ति है, इसङिए्‌ ससारायुभव होता है वैसे दी शुक्तिदञ्चामे भी यदि 
आमा हे, धमौदि है भौर कवै्वादिशक्ति है, तो ससारानुभव क्यो न होगा, जत कवै- 
त्वादिशक्तिके रहनेपर मुक्तिकी आशा रखना व्यथ है । यदि सामभ्रीके बिना कवरैतवादि 
माने, तो मी मुक्ति नदी हयो सकती, क्योकि सामग्रीके अधीन होनेपर तो कदरा- 
चित्‌ सामग्रीकी निवृत्ति होनेसे कवतादिकी निवृत्ति भी हो सकती है, जसे गर्मीमि 
जाडेकी सामग्री नहीं रहती तो जाडा मी नहीं रहता अथात्‌ जाड़ेकी मी निवृत्ति हो 
जाती हे । यदि कारणके बिना कवैत्वादि रहेगा, तो उसकी निवृत्ति नहीं हो सकेगी, 
नेसे कि आत्माकी निवृत्ति कमी नदी होती; क्योकि आत्माका कोई कारण नदी 
हे। ओर यह भी दोष होगा कि कर्वूत्वादिकी उत्पत्ति भी नहीं होगी, क्योकि 
कारणके विना किसीकी उदयत्ति नही होती, अन्यथा आत्माकी मी दुत्यत्ति 
माननी पडेगी } ४० ॥ 

इसी पूर्वोक्त आश्चयसे कहते दै--^तस्मात्‌' इत्यादि । यदि आत्मा करैस्वभाव 
ह, तो युक्ति दुम ही है! यदि कहिए, कि ससारके कारण निषिद्धका अक्के 
अनुष्टानके प्यागनेसे शरीरारम्भ दही न होगा, तो ससारनिद्रत्ति ही दहो जागी 
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बृशट्मापराधरसदृष्ेरतियत्नवतामपि । 
निषिद्धकाम्ये निःशेषे बजयेन्निपुणोऽपि कः ॥ ४२ ॥ 





फिर तच्वज्ञानूप उपायकी आवदयकता नही है तो यह कहना ठीक नही दै, 
क्योकि निषिद्धके-अकर्मके--अनुष्ठानका त्याग बडे-बडे विद्रानोसे भी नही 
हो सका जौरन हो सकता है, साधारण मनुष्यकी तो बात ही क्या हे * ॥४१॥ 

इसी अमिप्रायसे ङिघते है सुषमा °' इत्यादि । वडे-बडे ज्ञानियोसे भी 
क्ष अपराध दह ही जाता है । सपण निषिद्ध ओौर काम्य कर्मोका त्याग भयल 
कृरनेपर मी कोड नहीं कर सकता । 

शङ्का--नि रोष काम्य ओौर निषिद्ध कर्माका_ व्याग कोड नुदी कर सकेता, 
यह हम छोगोका कहना टीक नही है, कारण कि इतनी बडी प्रथिवी तथा अति- 
महान्‌ कारु है । शायद किसी कालमे किसी स्थम एेसा मनुष्य हो या हो सफ 
जो निजेष निषिद्ध ओर काम्य कर्मकात्याग कर सके! हम रोग सर्वजन 
तोहेही नही, जो यह निश्वय कररेकि को$ रेता हो द्यी नहीं सकता। 
जौर निर्मूर कद्पना किसी कामकी नही होती । 

उत्तर- हा! ठीकषैः विश्वम ेसाकोई हयो टी नहीं सकता, इस 
हमारी क्पनामे कोद प्रमाण नहीं है, परन्तु णसा कोई हो सकता है, इस 
कैल्पनामे भी तो कोई प्रमाण नहींहै, अत इसमे सन्देह हता है । सन्देष्से 
मी प्रवृत्ति नही हेती; थोड़े भ्रमसे सिद्ध होनेवाले का्ैमे, उपायमे सन्देह 
होनेपर भी परीक्षा तथा मनोविनोदके ठि प्रवृत्ति हयो भी सकती है, बिन्दु 
अन्तम यदि अनेफजन्मायाससाध्य गुरुतर कायेमि सन्देह हो, तो प्रवृति हये दी नहीं 
सकती । जिम उपायम किसीकी भदृतति न हो, उस उपायक्रा उपदेश बाहुसे 
समुद्र तरेके उपदेशकी तरह व्यर्थं है । यदि किए कि निरोष निषिद्ध 
काम्यवजेन युक्तिका साधन है या नही ' यह सशय तो होता है। सशयमे 
` फोग्दियं अथोत्‌ साधनत्व ओौर तदभावका बौष अवदय होता है । कीं रहनेपर 
भन्यत्र सराय होता है । जो कटी नहीं है उसका सशय भी नही होता । 
कयुष्य है अथवा नहीं" यह सशय कहीं किसीको कमी नही होता। इसछ्एि किवी 
निष्पाप पुर्षे उक्त क्र्मत्याग ही मोक्षसाधन है । यह सशयानुरोषसे भाननां 
पडेगा ¦ यत्रपि अशरुक पुष पसा है, अह विरोषरूपसे नही कह सकते, फिर 


~ माव 
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ुुष्ुः काम्यपापे दे बजेयेदिति चोदना । 
नाऽस्ति वेदेः कचिेन षचनात्तसमकरप्यते ॥ ४२ ॥ 


मी पुरुषरत एसा कोई हो सकता है, जिसकी युक्ति त्याग दी से हो सकती है । 
्ञानकी आवदइयकता नही है, पसा माननेमे कोई दोष नही, पसा नहीं केह 
सकते, क्योकि दोष यह है कि भ्यश्च सद्चयमे यह नियम हो सकता है कि की 
प्रसिद्धका ही सशय होता दै, अप्रसिद्धका नही, किन्तु शाब्दसशयमे यह नियम 
नही है । शाब्दज्ञान तो अयन्तासत्का भी दाता है । “अव्यन्तासत्यपि श्रथ 
ज्ञान शब्द करोति हिः यह न्याय है । इसी कारणसे--विमत कचि्पिद्धम्‌ 
सशयकोरिलात्‌ , समतवत्‌--यह अनुमान भी टीकं नदी है, क्योकि अनुमान 
निदेवायफ़ होता है, सायक नदी होता है । 

जौर अनुमानसे सिद्ध होनेपर वह सश्चयका विषय नही हो सकता । 
'सदेहविषया निश्चयविषय ' यष्ट कहना अयुक्त है, इसको व्याघात कहते है । 
रोकिऱ फल कृषि आदि कर्म सन्दिग्ध होनेपर भी उपदेशयोग्य है, पर मोक्ष- 
साधन निधित ही उपदेरायोग्य है, सन्दिग्ध नहीं । 

यदि शङ्का केरे किं पारलौकिक फरुके ङ्िए सन्दिग्ध कर्मका उपदेशा नहीं 
है, तो तप्तचिररोहणादिसे मी मुक्ति होती दहै, एेसा बौद्धादि शाख्रोमे 
उपदेश कैसे इआ " सो ठीक नहीं है, क्योकि तप्तशिकारोहण सुक्तिसाधन 
है, यह्‌ तो श्चत्यादिप्रमाणसे सिद्ध नहीं है, अत यह उपदेश अप्रामाणिक है । 
प्रामाणिक ठोगोका एसा उपदे नही हो सकता । जो जिस कायेको करनेमे 
समर्थं हे, वही उस कामे अधिकारी है असमथ नही । यह सामथ्यरूप दाक्ति 
आख्यात- उड्‌ द्वारा प्रतीत होती है। ओौर एसा कही विधिवाक्य नही 
देखते किं भोक्षकाम काम्यादि वजयेत्‌, । यदि एेसा वाक्य होता, तो यह के्पना 
कर सकते फि मनुष्यमे भी सी शक्ति हौ सकती है, अन्यथा मनुष्यके 
ए यह उपदेश ही व्यर्थं दहो जायगा ॥ ४२॥ 

मुस॒ष्च-मोक्षार्थी-काम्य-स्वगीदिफर्क यागादि-भौर पाप-युरापानादि- 
निषिद्ध कर्म-इन दोनोका त्याग करे, एेसा कीं वेदे बचन नही है । अगर 
होता, तो यह कल्पना मी फर सकते कि मनुष्ये नि शोष कर्त्थागकी शक्ति 
हो सकती हे, अन्यथा यह वाक्य ही व्यथे हो जायगा | 
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काम्यादिवर्जनं चरैतत्स्वकपोरग्रकर्यितम्‌ । 
अतः श्रामादिकात्‌ काम्यान्निषिद्रा्च पुनजनिः ॥ ४४ ॥ 


पणिमागा 





यद्यपि "मोक्षार्थी काम्यादि वयत्‌" एेसी प्रप्यक्ष श्रति नटी है, तथापि- 
भक्षार्थी न भवतत तत्र काम्यनिषिद्धयो । 
निष्यनैमि्तिके कुयीत्‌ प्रत्यवायजिहासया ॥" 
इस स्गृतिवाक्यसे उक्ताथक श्रुतिका अनुमान हो सकता है । जसे (अष्टका 
करवम्या' इस स्मृतिवाक्यसे श्रतिका अनुमान होता है । अन्यथा वर्मे अतीन्द्रिय 
ह, इसर्िए पौरषेयवाक्य स्वत धर्ममे प्रमाण नही टो सकता । इस सन्देहसे 
यदि अष्टकानुष्ठान दी नही होगा, तो तदहोधक स्मृति भी अप्रमाण हो जायगी ! इस 
छिए स्पृतिप्रामाण्याधिकरणमे लिखा हे--"विरोधे नपेक्ष स्यादसति श्नुमान 
स्यात्‌" । यदि प्रत्यक्ष श्रुतिसे विरुद्ध स्मतिवाक्य हो, तो वह अनपेक्ष है, 
अर्थात्‌ अप्रमाण दी है । जसे "ओदुम्ुरी सी वेष्टयितव्या' यह स्मृतिवाक्य है 
(ओदुम्बरी स्र उद्वायेत्‌ यह श्वति ह । यदि उदुम्बरकी शाखा सम्पूण रक्त 
वससे वेष्टित कर देंगे, तो उद्वानके समय उसका स्पदी नहीं हो सकेगा, 
अत॒ स्वैबेष्टनकी पतिपादिका स्मृति परयक्ष्रतिसे विरुद्ध हे, अत यहं 
समृति सवेवष्टनश्चतिका अनुमान नदी करा सकती । विरोध न रहनेपर अनुमान 
होता है । जसे कि अष्टकाविधायक स्पतिसे श्रतिका अनुमान्‌ होता है । क्योकि 
स्मार्तवाक्य पौरुषेय है, अत वह धर्ममे साक्षात्‌ प्रमाण नही हयो सकता । 
उसी तरह उक्त स्ृतिसे श्रुतिका अनुमान कर अनुमित श्रतिमूलक स्मृति दै 
यह कह सकते दँ । स्मृतिमूरक मदुक्त वाक्य प्रमाण हो सकता है, यदि प्रत्यक्ष 
्ुतिविरोष न होता । “निचाय्य त मृद्यमुखास्ममुच्यते, तमेव विदिता अतिमर्यु- 
मेति नान्य पन्था विधतेऽयनाथः इत्यादि प्रत्य्षश्ुतिसे विरुद्ध उक्त स्ण्ति दै । 
अते अनपेक्ष हे अत तन्मूखक आपका वाक्य मी अम्माण दी है । भचारा 
सप्रति ज्ञाता स्मृतेश्च श्रुतिकसर्पनम्‌' इत्यादि स्मृतिवाक्य भत्यकषश्चुतिविरद्रातिरकति 
विषयक हे जेसे फ होलिकोत्सवादि ॥४२॥ 
इस ताययैसे कहते दै-काम्यादिवसनम्‌' इत्यादि । 
शरश्च, काम्यादि वजेयेत्‌' इस वाक्यका मूर आपकी कल्यना ही 
है, भ्थत्‌ उक्त कर्पनामे कोद शति प्रमाण नही दै, इसलिए निषिद्ध भौर 
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अथाऽपराधो यस्याऽस्ति जायतामेष यस्य त॒ । 
नाऽपराधो च्यतेऽसाविति वेदता भवन्‌ ॥ ४५॥ 
सापराधत्वतो शक्तिः सन्दिग्येव प्रसज्यते । 
द्विजातीनां सरादेस्तु त्दुक््या स्यादरसश्चयम्‌ ॥ ४६ ॥ 














काम्यका वजन अराक्य दहै, इस अवस्थामे प्रमादसे, काम्यसे ओौर निषिद्धा 
च्रणसे पुनभन्म ही होगा, उसका निवारण हो ही नहीं सकता ॥ ४४ ॥ 
साधारण पुरुष निषिद्धादिके आचरणसे जन्ान्तरका अहण भे ही करे, 
परन्तु जिस विरिष्ट॒पुरुषके अपराध नष्ट हो चुके दै, उसको मुक्ति हो सकती 
हे, क्योकि- 
'यान्यतोऽन्यानि जन्मानि तेषु नून कत मवेत्‌ । 
यक्छरत्य पुरुषेणेह नाऽन्यथा ब्रह्मणि स्थिति ॥ 

(जिस पुरुषकी ब्रह्मम स्थिति अर्थात्‌ आसेकल्वबुद्धि हो गई है, उस 
परुषने--वतंमान जन्मसे अन्य जो पूर्वं जन्म हो चुके है, उनम निश्चित 
दुम कर्मोका अनुष्ठान किया है । अन्यथा ब्रह्मे उसकी स्थिति न होती ) 
इस अथेमे उक्त वचन प्रमाण दहै, इसर्णि कहते ै--'अथाप्राधी) 
इत्यादि । 

जो पुरूष प्रमाद आदिसे स॒सृश्चु॒होनेपर भी काम्यादि कर्मका अनुष्ठानख्प 
अपराध कर्‌ लेता है, उसकी मुक्ति मठे ही न हो, किन्तु जिसने एेसा अपराध नदी 
करिया ह, उसकी युक्ति ज्ञानके बिना भी हो जाती दै, यदिटेसा कहते हो, तो 
तुम्हारा कल्याण हो परन्तु एेसा कौन दहो सकता है फि जिससे प्रमादादि दोष्‌ 
कमी न हए हँ; क्योकि भमप्रमाद, विप्रङिप्सा भौर करणापाख ये दोषतो 
पुरुषमे रहते ही है । इन दोषोसे सर्वथा शल्य तो कोई हो ही नही सकता, 
अत सव को अपनेम सापराषत्व की शङ्का रहती ही है। ओौर सापयुधकी 
मुक्ति तो सदिग्वि ही रदी ॥ ४५ ॥ 

ठीक है, सापराधकी युक्ति तो सन्दिग्ध दही रही, किन्तु मनुष्यमात्र 
अपराधकी शङ्का तो रहेगी ही, अत मुक्िमे असदिर्ध अधिकार आपके मतसे 
गरदैभाविकोद्ी हो सकता है, क्योकि प्रमादादिसे काम्यकमनुषठान वे नदरी क 
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नित्यस्य फलमिष्टं॑चेदुपात्तदुरितक्षयः । 

तथाऽपि 'काम्यपुण्यानां क्षयो नाऽदुरितत्वतः ॥ ४७ ॥ 
इपपातकमस्पं चेत्‌ क्षीयतां नित्यकमेणा । 
अनन्तदेहहेतूनां हत्यादीनां इतः षयः ॥ ४८ ॥ 


सकते, तादय यह है कि किसीकी सुक्ति नही होगी ! प्रृतमे गदैभादिका निर्देश 
उपहासाथं है ॥ ४६॥ . .. 

यदि नित्यकृ्मानुष्रानका छठ वुवैजन्पार्जित्‌ _ द्रितक्षय मानते हो, तो भी 
पूर्वजन्म किये हुए सुदृतका नाश्च तो नदीं हो सकता, क्योकि सुङ्कत तो 
दुरिि नहीं है ॥ ४७ ॥ 

नित्यकमेके अनुषटानसे पूष पापका नाच हो, परन्तु सब पापोका ना नहीं 
हो सकता, कर दु शरीरके आरम्भक कारण जो ब्रह्महत्यादि पाप है, उनकी 
निदृत्ति उक्त कर्मसे नहीं ह्यो सकती, कारण स्यृतियोमे एसा जछ्लिा है कि ब्रहम 
हत्यापाप अनेकं जनम तथा अनेक शरीरसे भोगना पड़ता है, क्योकि इस 
विषयम-- 











इवसूकरसरोष्टाणा गोजाविमृगपक्षिणाम्‌ । 

चाण्डार्पुल्कसाना च ब्रह्महा योनिमृच्छति ॥' 
इत्यादि वचन म्माण द, अत इन पापोकी निदृक्ति नित्यकमानषठनूसे 
नही होगी, इसलिए सुक्तिकी आसा नहीं छरनी चाहिए, सुदृत जर दुष्कृतके 
जो रक्षण आपने क्रिय, वे ठीफे नही है। यदि विदित दी शुत हो, तो 
श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत' इस श्रुतिवाक्यसे विहित इयेनयाग भी है, अत. वह 
भी सुङ्कत हो जायगा । यदि कं कि स्थेन विहित नही है, क्योकि विधि 
इ्टसाधनकी होती है, अनिष्टसाघनकी नही, उक्त याग नरकनिपतनादि बरु- 
षदनिष्टका साधन है । यचपि कर्तीको तत्का शकरुवध इष्ट है, अत तत्साधन 
श्येनग भी इष्ट है, अत उसकी विधिकी शङ्का हो सकती है, तथापि बर्वदनिष्से 
रहित इष्ट भङ्कतमे विवक्षित है, शयेनयाग बलववनिष्टसे विशिष्ट है, रहित नही ह, 
अत॒स्येनयागमें विषि नहीं हो सकती । यदि बिधि नहीं ह, तो श्येनेनाभिचरन्‌ 
मजेत" इस वाक्यका क्या अर्थे" अ यहद कि चकमे जिसका रब 
देष दै शुकी शसा करना बादता दै, उसके छिए उपाया प्रद्शीन 
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कराया गया है अथौत्‌ दयेनयाग भी शद्चुवधका साधन है। इसका यट 
लादय नहीं है कि इयेनयाग अवद्य करना चाटिए । जसे कि सोमयागादिके 
विषयमे कहा जाता दै कि सोम स्वीका साधन है। यदि स्वरीकी ईच्छा 
हो, तो सोम अव्य कृरना चाहिए, वैसे ही श्येन अवद्य करना चाहिए, 
इसमे तात्पय॑नदी है। जब दयेनकी विधि दी नहीं है, तो भिहित 
युद्धतसम्‌ अथीत्‌ युशृतफा विहितत्व लक्षण दीक भ 
कर्मजन्य पुण्यसे पूवैसचित पप ददी की निवृत्ति होगी । बना ही 


म व 


ही नाशक होगा । मोगकफे छिए शरीर आदि आवद्यक दे, अत वर्तमान 
देहके अवसानके अनन्तर १ अभ 9 यह दरि 
मनोरथके सदृश है । यदि नित्यकृमेके अनुष्टानसे जन्मन्तरीय_सकृतका नादा 
नही होगा, तो ज्ञानसे भी सुक्ति नहीं हो सकती । सुङ्कत भोगनेके किए 
दारीरान्तर आवदरयक है । नही, जब नित्य केकरे अनुष्टानसे सुसुश्चुका चित्त 
शुद्ध हो जायगा, तब (तत्त्वमसि! इत्यादि वाक्यसे आसैकठन्ाम हौगा, जौर वदरी 
सब कर्मोका अर्थात्‌ पुण्य ओर पापका नाशक होकर भुक्तिदायक होगा । 
[नाथि सवैकमोणि भस्मसात्‌ कुरुतेऽज्नुन ।' 
मयते हृदयभन्थिर्छिधन्ते सवैसशया । 
क्षीयन्ते चाऽस्य कमणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे ॥ 
इत्यादि वचन मी इसी अको पुष्ट करते है । अच्छा, तो यहो तक्के 
विचारसे यह सिद्ध इभा कि कर्मके नारके बाद ही केवल्य होगा, जओौर 


५ दद्धि दोनेपर ज्ञान होगा, सत्वकी शुद्धि क्के अनुषठानसे होगी, इस- 
ङिए यदि कर्मकी भी आवश्यकता हे, तो ज्ञान सुक्िका साधन्‌ है," कम नही, 
इसका क्या तात्प दै  इप्रका यह तात्ययं हे कि मोक्षका साधन साक्षात्‌ ज्ञान 
ही हे, कुम नद । कम ब्रहमविविदिषाका अथात्‌ ब्रहमज्ञानेच्छाका साधन हे, इसमे 
प्रमाण "तमेत वेदायुकचन आयना विविद तवाद न्न स ; ् 
इसका निणय विदोषरूपसे कर चुके दैः इसि इस विषयमे विशेष कहनेकी 
आवश्यकता नहीं है । आवर्यकता इसके निरूषणकी है कि इच्छा ज्ञानके सश 


पु्षतन्त्र नहीं है, किन्तु विषयतन्त्र है । विधि पुरुषतन्त्रमे होती है, जो क्म- 
करमन्यथाकत शक्य हे, जेसे कि यागादि क्रिया । मत इच्छा विधिकी नदी ह 
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सकती । आहाथ ज्ञानकी तरह आहायं टच्छा निष्प्रयोजन है, अत यागादि कम 
विविदिषाके मी साधन नदी हो सकते । इसका समाधान पूवमे कह चुके हे । वे 
चित्तशुद्धि द्वारा परम्परया पुरुषके सस्फारक है, अत॒ उनका विविदिषामे उपयोग है । 
“यज्ञेन विविदिषन्ति” इत्यादि श्रुतिवाक्य है! फिर इसमे दङ्काहोती हैर 
कर्म सस्कार द्वारा ज्ञानका हेतु हैः यह माननेपर जब तक ज्ञान न हो, तव तक्‌ 
कर्मानुष्ठान नहीं छोडना चाहिए, यदि एेसा है, तो कर्म करनेपर तत्तत्फरमोगके 
रषि शसा सेना अनिव । शरीरका होना अनिवायै होगा । एेसी दशाम सुक्ति केसे होगी 
इसका उत्तर देते हँ किं फलेच्छासे करम करनेपर तत्‌-तत्‌ फर होता है जो 
तपके द्वारा शुद्धचित्त है जर वेदान्तका अध्ययन तथा तदद्वारा कर्मोका फुरु 
अनित्य त॒था दु खमिभरित ह, एसा जिन्दोने निश्चय कर रिया हे, उन्हे कर्मफरोमे 
वैराग्य हो.जाव है । वे केवर चित्तुद्धिके श्िही कर्म करते दै, अत 
उनको उनका फ नहीं होता, इसीसे निष्काम कर्म करनेकी विधि है । 
तस्माच्च कुर क्मीणि सङ्ग त्यक्त्वा धनञ्ञयः 
(कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन । 
इत्यादि वाक्य इस अर्थम परमाण है । 
जो जम्मान्तरीय निष्काम कर्मसे शुद्धचित्त है, उनको वतैमान जन्म कम 
करनेकी आवृदयकता नही है | उन्हीफे ङिए यह श्चतिवाक्रय है--“यदहरेव विरजेत्‌ 
तदहरेव भन्रजेत्‌ | 
प्--जो प्रथम कर्म अश्रद्धा कर सन्यासका ग्रहण करते द, पछि उनकी 
फममे श्रद्धा है, ठेसे सन्यासीको क्म करनेकी भवदयकता है या नहीं £ यदि 
नहीं है, तो उनकी चितद्युद्धि कैसे होगी ° यदि टै, तो सन्यास ही त्यागना होगा, 
क्योकि सन्यासे फाम्यादि कर नदीं हँ । 
उत्तर--उनको इन कर्मेमि अधिकार नही है । जसे युवावस्थामे वैराग्य 
हो गया ओर्‌ सन्यासका हण कर ख्या, फिर ठटी अवस्थामे विषयामिखषकी 
इच्छा हुदै तो उनको गार्हस्थ्य अविकार नदीं है, वैसे ही करम करनेका 
भी अषिकारं नहीं है, जन्मान्तरमे सस्कारानुसार कर्मकर सकते | 
जन्मान्तरीय कमेका अनुष्ठान जन्मान्तरीय ज्ञानका उपकारक होता है, इसमे 
दृष्टान्त वामदेव तथा गार्गी ओर मैत्रेयी है । वामदेवजीको गर्भ॑दहीमे ज्ञान 
हौ गथा था, ^तद्धेततयश्यन्‌ ऋषिवामदेव भतिपेदे अह मनुरभवम्‌ः इत्यादि 
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नवस्य ततस्य यदीयतातसययतधनतला वसय नाकरछतवणससनयवसन्यमव यपस्य ववककरतत 
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नित्यकर्मभिरष्यस्ति सगः काम्यागिदयत्रवत्‌ । 
आपस्तम्बेन तत्रक्तमाम्रक्षनिदशनात्‌ ॥ ५१ ॥ 
फलार्थ निमिते त्वाग्रे छायागन्धाववारितौ । 

तथा चणांभमाचारादनुगच्छेत्‌ त्रिविष्टपम्‌ ॥ ५२ ॥ 





बनता है । यंदि स्वर्गोपमोगसमयमे भी पाप रहता है, तो दु ख अवद्य होगा, 
फिर दु सासम्मिन् सुखस्वरूप स्वगे ही कैसे होगा £ पापके रहनेपर दु ख अवद्य 
ही होता है, यह गियम नहीं है । नियम यह है किं फलपाकोन्युख अर्थात्‌ जो पुण्य 
या पाप फ़रु देनेके श्िएि अभिव्यक्त होता है, उसीका एकर मोगविषय होता हे । 
जो अनभिव्यक्त अवस्थामे रहता है, उसका उस समय मोग नदी हो सकता । 
दोनोका एक समयमे परिपाके नदी होता, कारण कि दोनोके फर युख-दु ख परस्यर 
विरोधी है | विरोधी दो भावोँका एक कारमे एक देरमे अवस्थान विरुद्ध है, अत 
देर, कार, निमित्त आदि भेदसे भिन्न कारमे पुण्य-पापकी अभिव्यक्ति मानी जाती 
है । पर बीजरूपसे स्थिति अवश्य रहती है । अन्यथा पूवोदाहृत श्रुतिवाक्य 
असगत हो जायगा ॥ ४९,५० ॥ 

ओ युयु नित्य _कम करते द मुमुश्चु नित्य कमे ; उनका अकरणनिमित्त प्रत्यवायके परिहारके 
सिवा रारीरान्तरका आरम्भ फक नही होता है, यह भी ठीके नदी हे, क्योकि स्प्तिसे 
यह भी निश्चित है कि फडान्तर भी अवश्य होता है। अपस्तम्बस्प्रतिमे 
ङ्लिा हे-- आत्रे फलार्थ निर्भिते छायागन्धावनूपयतेः इत्यादि । अर्थात्‌ फर्क रिण 
आम उ्गनेपर छाया ओर गन्ध भी उन्न होते ही है। चाहे उसका छाया 
ओर गन्धमे तात्पयं न हो, पर उसकी उयत्ति अनिवार्यं है । हस तरह भत्यवायकी 
त श कमेषि अ्थदि गी उलन होते द । यदि अर्थादि मौ 
अयन होगा, तो काम्य हो जायगा, फिर उत नित्य कम त कट सकते है ‹ 
काम्यके करनेप्र यदि फर न हो, तो कम विगुण समज्ञा जाता है अथात्‌ सरे करनेपर यदि फक न हो, तो कर्म विगुण समज्ञा जाता है अर्थात्‌ उससे 
वर्म हुभा दी नदी । यर नित्य कर्मसे यदि अथोदिन मीही, तो कर्म विगुण 
होता कही, क्योंकि अ्थायुलत्ति तो पबान ऊरु नहो ह प्रतिबन्य मा निमित्ता मधान फरु नहीं है, परतिनत्थं या निमित्ता- 

न्त्ीमाक्तं अथादि नही मी हौ सकता है ॥५१॥ 
पारुके ङ्एि रुगाये गये आमस जसे छाया ओौर गन्धी अवद्य मरि 
होती हः वेते ही नित्य कर्म करनेते स्वग अवश्य होता है ॥ ५२ ॥ 


५ 
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॥ ० ० १ ०, ५ १ | + ति 


निषिद्धकाम्यनित्यानि पूवैजन्मसु चाञ््र च । 

कृतानि सन्त्यनन्तानि स्वास्थ्यं तत्रात्मन कुतः ।॥ ५२ ॥ 
ेकास्म्यज्ञानतः करमश्षयं चेदात्थ तर्द ते । 

निर्विघ्ना भुक्तिरस्त्वद्य ममेव हि न संशयः ।॥ ५४॥ 

तेन निःसारता बुध्वा कमणां बेदतन्ित्‌ । 
रेकात्म्यज्ञानमन्वेति कमेत्यागपुरःसरम्‌ ।। ५५ ॥ 


तात्य यह है कि पे यह दिखा चुकेशै कि कर्म॑से युक्ति होगी 


या नही, इसमे सराय हैः कारण कि नित्यकर्मके जनुष्टानसे मत्यवाय नित होगा 


काम्य ओर निषिद्धके वजेनसे शरीराम्भक कमं उयन्न ही नही होगा । प्ररन्ष- 
कमके मोगरे निवृत्त होनेपर _दारीरपातानन्तर सक्ति हो_ जायगी किन्तु इस 
सिद्धान्तमे यह भारी अडचन है कि अनेकं जन्मोके कमेसि अरीरका _.मारम्भु 
होता है, केयर नद अनादि ससारशरङ्धलामे न माम 
कितने ही जन्मोके कमै अभी _अनार्धभोग दै, जिनको मोगना होगा । इस 
निश्चयमे कुछ प्रमाण नही कि वतेमान शरीरके बाद अवदय मुक्ति होगी । अ 
यह कहते है कि निप्य कर्मका केवर प्रत्यवायनिडृच्ति ही फरु नही है, 
पूर्वोक्त आपस्तम्बस्तिसे यह ज्ञात सता कर मित्य कर्मोका फर स्वर्गादि भी दै 
तब तो हृढ निश्चय यदी होता है किं उक्त रीतिसे कमं द्वारा मुक्ति कभी नही 
हो सकती । इस मावसे रिलिते है निषिद्रकाम्यश्यादि! ` 

इस जन्म तथा अन्मान्तरमे कृत नित्य, काम्य न निषिद्ध कम अनन्त हे, 
जिनकी गणना नही हो सकती । अत उनके मोगनेके शरीरका धारण 
करना आवश्यक है, तब स्वास्थ्य ८ मात्माकी युक्ति ) कैसे होगा " ॥५५२॥ 

यदि कहो कि पेकाल्यज्ञानसे युक्ति होती है, तो इसपर कहते है-- 
"एेकार्म्यज्ञानतः' इत्यादि । 


वि ता क तथा भौगसे निष्टोष कर्मना होता हे, इस प््षका 
त्याग कर रेकास्म्यज्ञान ही से सकर मानकर तरह मुक्ति 
चाहो, तो बेखरके मुक्ति होगी, इसमे सन्देह नही ॥५४॥ 


तिन निःसारताम्‌' इत्यादि । 
बेदवित्‌ वरद्वान्‌ कर्मक निःसार समञ्च करं उसकी त्याग कर देता दै ओर 
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कमैत्यागी बनकर एेकाल्यज्ञान_दी. का. बनकर एेकास्म्यज्ञान दी का भरव, मनन आदिसे अनुसरण करता 


हे, अथात्‌ आममज्ञान ह मुक्तिका साधन हे, दूसरा नदी । 


[ माव यह है कि करम दवारा सुवति माननेमे. मारी ,जडचन एकं यह है कि 
भिस उपाय द्वारा जिस वस्तुकी सिद्धि श्रुति बतलाती है, उसमे उस उपायानुष्ठानकी 
शबित है या नदय यदि नहीं, तो उपायोपदेश्च ही व्यथं है । शक्तको उपायोपदेशच 
करना चाहिए, जो उपाय द्वारा एर प्राप्त कर॒ सके, अशक्तको नही, क्योकि 
जब वह उपायानुष्ठान दी नही कर सकता, तब उसके प्रति उपायोपदेञ्च समुद्रत- 
रणवत्‌ व्यथं हे । 

यदि किष कि है" तो शक्ति यावदुद्रवयस्वभाव है अथात्‌ जव तक 
आश्रय रहेगा तब तक शक्ति भी रहेगी । रक्त आश्रयका स्वभाव है । जब 
तक अभि रहती है, तब तक ॒दाहपरकाशषस्वमाव रहता है । शक्तिके रहनेषर 
तत्कायै अवद्य होगा । काके बिना भी शक्ति है, इसमे कुछ प्रमाण नही है । 
अन्यथा जलम मी दाहभ्का्शक्ति है, किन्तु कायं नदी होता, इस आष्षेपका 
क्या उत्तर होगा 2 अत॒ राक्तिकी कादश्लामे भी शक्ति माननी पड़ेगी। 
यदि रक्तिका सद्भाव स्वीकार करते हो, तो शक्तिकायै भी अवद्य दी होगा, 
क्योकि कारणके रहनेपर कार्योपत्ति दुर्निवार है । अन्यथा कायेकारणभाव ही 
नही सिद्ध होगा । 


यदि ेसा नियम हौ कि कायौरम्भके बिना शक्ति सिद्ध नही दहो सकती, ती 
दक्तिकी स्थितिके रिष कायं आवदयक हो, किन्तु एसा नियम नही है, क्योकि 
धटोपततिके बिना भी दण्ड रहता है हा दण्ड रहता है, परन्तु दण्डतद्पतसे- 
घटकारणलखूपसे-- दही कारणताज्ञान कायताज्ञानसापेश्च है । जय तक अमुक इसका 
काय है, यह प्रत्यक्ष न हो, तब तक इसका यह कारण है, एसां निश्चय नही हो 
सकता, ओर शक्तिकी अपेक्षा दण्डमे यह ॒विरोष दहे कि दण्ड प्रत्यक्षसिद्ध 
हे मौर शक्ति कार्यानुमेय ही हे। कार्यद्चनके बिना राक्ति सिद्ध नही हो 
सकती । वास्तविक , कायकारणमाव सामभरी ओौर कार्थमे है, दण्डादि तो 
स्वशूपयोग्यतारूप कारणता है । शाक्तिकी तरह सामग्री भी प्रस्यक्ष नह्य है, अत 
सामग्रीसे कार्की सिद्धि होती है! इसरिद्‌ कार्यं ओौर कारण ये दोनो पदाथ 
्रस्परसपिश्षसिद्धिक हँ अथीत्‌ एक्तके निना दूसरेकी सिद्धि नदी होती, अत, 
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यत्तूक्तं कर्मरोषत्वमात्मतजज्ञानयोने तत्‌ । 
म तावदात्मा तच्छेषोऽलुदृततेर्छोकमोक्षयोः ५। ५६ ॥ 


मुक्तिसमयमे थदि शक्ति रहेगी, तो काय अवदय होगा, इस परिस्थितिमे सुक्ति 
कैसे होगी 2 कर्तृत्वशक्तिके रहनेपर का्यप्रवाहका विच्छेद नहीं हो सकता । 
यहा तकके विचारसे यह ॒निष्कषे निकडा कि कतिपय विहिताकारण, 
निषिद्ध देशादिसेपनद्प सृष्ष्मापराध प्रमादादिव अवद्यमावी है ओर 
जन्मान्तरके कर्मोकी सभावना भी इई, तो आपके कहनेके अनुसार नित्य 
कमीनुयायियोकी सुक्ति सन्दिग्ध दी है, च्छि पूर्वोक्त रीतिसे कर्मानधिकारी 
गदैमादि ही सुक्तिके अधिकारी हो सकते है । यदि एक दही जन्मका कम सरीरा- 
रम्भक हो, तो भी पूर्वोक्त स्मृति प्रमाण नहीं हो सकती, इसक्िए यदि प्राणिमात्र 
` सुक्तिके अधिकारी नही है, तो उपदेश स्वैथा व्यर्थ ही है । ओर तरति शोक- 
मालमवित्‌ इत्यादि श्वुतिसिद्ध ज्ञानका फर मुक्ति है, यह भी असगत हो जायगा । 
यदि किए किं एसी श्चति्यां अर्थवाद हे, अथात्‌ उनका ताखय सुक्तिसाधन 
ज्ञान है, इस अथमे नही है, आत्मा कमीज्ग हे, जत ॒ज्ञानमी कमाज्ग ही दै, 
स्मतन्नरफरक नही है, यह कह चुके हँ ] ॥ ५५ ॥ 

आमा यागका कती है, अत वह यागाह्न दहै, इसङिए आत्मज्ञान 
भी तद्‌ द्वारा यागाह्ग ही है, यदि पेसा कटो तो यह कहना टीक नही दै, 
क्योकि आतमा यागाज्न नही है, भत॒ आत्मज्ञान भी यागाङ्ग नही है, कारण 
करि लौकिक तथा वैदिक सब कार्योका वह कत्ती हे, केयरु यागका ही नदी, 
इसङिए वह यागाङ्ग नदीं हे । 

[ अभिप्राय यह है किं छौफिक आसज्ञानको कमाङ्ग मानते हो या 
वेदिक लौकिक आत्मज्ञान तो कर्माज्ग नहीं है, क्योकि आतमज्ञानके निणेयके छिए 
पहले आत्मपदाथका निर्णय आवश्यक है । आत्मा देहको मानते हो या 
अन्त करणवििष्टको या वेदान्तवे अश्चनायाबतीतको ८ यदि देहको आत्मा खनो; 
तो देहातमज्ञान कर्माज्ञ नदी हो सकता है, क्योकि देह तो स्वम जाता नही, फिर 
पारलैकिक फक किसको होगा £ यदि कृमृजन्यफलमो्ता_अपनेको न सम्‌- 
ेगा, तो कर्म करेगा ही क्यो £ यदि द्वितीय पक्ष मानोः तो आत्मा कोकिक- 
वदिकसायारण कर्मका कतत है, इसकिए यागाङ्गं नही है अनन्यसाधारण 
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ज्ञाने कस्यात्मनोऽतर स्यादिह कतैपरात्मसु । 
देहात्मधीर्भोगहेतर्ेदिकं क्म॑न स्पृशेत्‌ ॥ ५७ ॥ 
देहान्तराभिसम्बन्धी न चाऽत्मास्तीति जानतः । 
विवेकिनो न युक्तेयं प्रवृत्तिः पारलौकिकी ॥ ५८ ॥ 


यागोपकारी यागाज्ग कहकाता है । जसे जुद्भ यागातिरिक्त कमक उपकारक य_ 
होकर यागपकारक्‌ . है , अत॒ पणता यागाव्यमिचरित जु द्वारा कमाज्ग है, 
शसङ्ए्‌ पापक पापश्छोकश्रवणामावश्वति अथेवाद है । भङृतमे जआलसाका यागके साथ 
अन्यभिचरित सम्बन्ध नही है, क्योकि उसका रौमक कूमके साथ भी सम्बन्ध है, 
अत उसफा ज्ञान भी करमाजञ नही हे केर्माज्ञ नही है । यदि त्रतीय पश्च मानो, तो अश्चना- 
याबतीत आसा यागाधिकारी होद्ी नदीं सकता, फिर उसे यागकवरै तथा 
यागाङ्ग मानना तो अत्यन्त असगत है ] ॥ ५६ ॥ 
पथम पक्के तायर्यसे कहते दै--्ञान कस्यात्मनोऽव स्यात्‌! इत्यादि । 
कटृपरातमपक्षमे ये दौ विकस्प है देह आमा है या अन्त करणविरिष्ट 2 
भथम पक्षमे कहते है कि देहातुद्धि मोगदेतु है, वेदिक कर्मका तो स्पश भ न 
करेगी । देहको आमा माननेवाखा वेदिक पारलौकिकं कर्म क्यो करेगा । देह 
तो परोक जायगा नही । उसका यही सिद्धान्त रहेगा-- `` ` 
यावज्जीव सुख जीवेदण जृत्वा धृत पिबेत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन कुत ॥ 
अ्थीत्‌ जब तक जीता है आनन्दपूर्वकं जीवन व्यतीत करे, अटण करके 
मीषीपियां करे। ऋण न चुकानेपर प्ररोकमे दुख होमा इसकी चिन्ता 
नहीं । देह तो यहीं भस्म हो जायगा, फिर पररोकका क्या मय ? अतषएवं ण 
न चुकानेपर उसका जन्मान्तरमं सेवक होना पड़ेगा, यह भी भय व्यथ दै 
जब वहा जाना दी नही, तब वहासे फिर आनेकी क्या शङ्का * ॥ ५७ ॥ 
द्वितीय पक्के अमिप्रायसे कहते है--दिहान्तराभिसम्बन्धी' इत्यादि । 
न्यासा देहान्तरसम्बन्धी हे, यह जब तकं न जनेगा, तवं तक पार- 
लौकिक कमम प्दृत्ति नहीं हो सकती, इसरिए देहातिरिक्त आसविवेकी ही 
यागाधिकारी है, परन्तु यह आत्मज्ञान वेदान्तिर्योको अग्प्रित नदीं है, किन्त 
कृैत्वमोक्ुतवादिशल्यः, जपेतत्रहम्षत्रादिमेद जौर समस्तोपाथिशूल्य बिदानन्दैकरस 
जामा अभित है ॥ ५८ ॥ 
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बाढं कतत्मधीः कमेहेतुश्चेदस्तु तावता । 
किमायातं कमेषातिपरब्रह्मात्मवेदने ॥ ५५ ॥ 
वणाश्रमवयोवस्थाध्यासं कर्मोपजीवति | 
वणाभमादि हन्त्येतत्‌ पररह्मात्मवेदनम्‌ ।॥ ६० ॥ 





उसे ही कहते है-- वादं कत्रोत्मधीः' इत्यादिसे । 

यदि कहो कि द्वितीय पश्चामिप्रत अन्त करणवििष्ट आत्मा कती है, 
यह भी ठीक है, क्योकि अन्त करणविशिष्ट आत्मके कमीङ्ग होनेपर भी कर्मके 
धातक परब्रह्मातमवेदनमे क्या हानि इई £ अर्थात्‌ वह तो कर्माह्ग नही दै, 
परयत कर्मविरोधी है, इसीरिए वह॒ कर्मधाती कहा गया है कर्माती कर्न 
पकारक नही दो सकता. प्रमाण द्वारा अङ्गाङ्गीमायका नि्णैय होता है । आत्मज्ञान 
क्माज्ग हे, इसमे क्या प्रमाण हे श्रुति है अथवा दूसरा कोई भमाण ? श्रुति प्रमाण 
ततौ नहीं है, क्योकि शय एव विद्वान्‌ यजतेः इत्यादि शरतिवाक्य हेतवादिज्ञानका 
अनुवाद कर केवर उसीके यागाङ्जत्वका विधान करता हे, आमन्ञानके कमीङ्गत्व- 
का विधान नही करता है, क्योकि यह श्चति कर्ममक्रणस्थ हे । हे | आत्मप्रकरणस्थ 
नहीं है, अत उक्त वाक्य प्राकरणिफ अथेका विधायक है, अप्राकरणिक अर्का 
विधायक नहीं हे । द्वितीय विकल्यके आश्रयणमे यदि अथौपत्ति अभ्प्रित है अर्थात्‌ 
देहमिन्न आत्विज्ञानके बिना पाररौकिक फरमे प्रदृत्ति नही हो सकती, इसङिए 
पाररोकिक फरुके साधनमे प्रवरृत्तिकी अन्यथानुपपत्तिरूप अथापत्ति पमाण हे, तो 
वह अथौपत्ति अन्त करणवििष्ट आमविषया है? या केवरु आसविषया ? प्रथम 
पक्षमे विशिष्टके कलित होनेसे वह शुद्ध आत्मविषयक नही है, अत उसके 
कमीज्ग होनेपर भी शुद्ध आत्मजान कमीङ्ग नहीं हे, दूसरे पक्षम अज्ञानविशिष्ट ही 
सभि वत व लत जाल श न द! 39.) 

इसमे प्रमाण कहते है - वणौश्चम' इत्यादिसे । 

श्राहमणो यजेत गृहस्थ सदी मायी विन्देत (जातपुत्र इष्णकेरो.ऽमी- 
नादघीतः इत्यादि विधिवाक्य वणौश्रमावस्थाध्यासविशिष्ट पुरूषके उद्वेशयसे तत्‌- 
ततकर्मके विधायक ह । इसक्ए अध्यासवििष्ट आसमनज्ञान ही कर्मङ्ग हो सकता दै, 
परत्रह्मासवेदन तो पूर्वक्ताध्यासका निवरैक ह, उपकारक नही है, कर्तवादि आतमामे 
कपत है, सत्य नही ह, अत उनके जानसे निवृत्त होनेमे कोई आप्ति नदीं ह | 


६६ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 
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कपीभोकादिरूयतवं प्रत्यगज्ञानदेत॒जम्‌ । 
ज्ञाते प्रतीचि तदुपमयेति स्वामरूपवत्‌ ॥ ६१ ॥ 
मोक्ष आस्स्वरूपावम्थानस्वख्प है । आम्मज्ञानसे अज्ञानके निवृत्त होनेपर बह 
सख्यसिद्ध हो जाता है, उसमे साधनान्तरकी आवदयकता नहीं ह । 

यहापर यह ॒श््का होती है कि “असङ्गो हय पुरुष › इत्याढि श्वुतियोसे जब 
आतमाकी असङ्गता सिद्ध है, तब उसमे कर्वृत्वादिका सङ्ग केसे है " यदि वह सङ्ग 
अन्ञाननिमित्तक षै, तो शङ्का होती है कि भज्ञानका आत्मके साथ सङ्ग कैसे 
यदि निमित्तसे हो सकता तो उसमे भी निमिचचान्तरकीं अपेक्षा होनेसे अनवस्था 
दोष होगा । भौर यदि अनिमित्तक माने तो अविद्या की निव्रत्तिसे, कतरैत्वादिकी 
निदृ्ति कैसे होगी  क्योक्रि निमित्तकी निवृत्तिसे नैमििककी निवृत्ति होती 
है, जब कतत्वादिके साथ अविबाका निमित्तनैमित्तिकभाव सम्बन्ध ही नही है 
तो अविधाकी निवृत्ति होनेपर भी कवर्ादिकी निदत्त नदी हो सकती । 

उत्तर--सादिमे निमित्तनेमित्तिकमावकी अपेक्षा होती है, अनादिमे नही 
अवि्याध्यास आत्मामे अनादि है । इसकिए निमित्तान्तरकी आवर्यकता नहीं है 
अथवा स्वपरसाधारण अविद्या टी निमित्त है, करूतलादि कलित दँ वास्तविक 
नहीं है, इसमे प्रमाण है अनुमान--कपत्वायनासा अवि्याधीन , कार्यत्वात्‌, 
रज्जुसपवत्‌। अनामस्वखूप साक्िवे्य है, अत॒ साक्षिसम्बन्धके बिना साक्षिवे- 
चत्वानुपपत्तिख्प अथोपत्ति भी म्रमाण हे ॥६०॥ 

इसपर कहते ६--कतेमोक्रादि ०" इत्यादिसे । 

कतृत्व-मोक्तुत्वादि सकक अनात्म पदाथ मत्यम्‌ आत्माके थन्ञानरूप हेतुसे 
उदयन्न अथात्‌ स्वा यथाथाज्ञानहेतुक हे, अत आत्मयथाथज्ञान होनेपर [ ज्ञाते 
भरतीचि ] स्वामिक इक्यके समान सब निवृत्त हो जते है ॥६१॥ 

यह शङ्का होती है करि मात्मा चेतन होनेसे वास्तविक कती-मोक्ता हो 
सकता है, पि करवत्व-मेोक्ततल्रको कटपित माननेकी क्या आवस्यकता है 

उत्तर--असरु बात यह ह कि आत्मा जसग दहै, स्वत कता-मोक्ता नहीं दै, 
सयति भामानि कल अतीति होत सम्बन्धसे आ ह, 


-- पुण्य व पाप | पुण्यो वै पुण्येन कर्मणा पाप पपेन' इत्यादि श्वविसे 
पूव पुण्यं उक्तर पुण्य कर्म निमित्त रै एर्व पाप मी पापकर्म निमित्त है । कर्मफठ. 
मग रग दारा कम. कारण ह । अनुपयुक्त राग नहीं होता । रागे बिना 
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दारपुत्रधनादीनि कमेसाधनता ययुः । 

यानि तान्यपयान्तीति कयं बक्तव्यमास्मभः ।॥ ६२ ॥ 
देहतद्वाह्यरूपं यद्विरोषणयुदीयते । 

प्रतीचो निविरोषस्य तदज्ञानं पिना नहि ॥ ६३ ॥ 
चोरोऽसौ मामथिप्रतीत्येवं चोरविरोषणम्‌ । 

स्थाणौ सम्भावयत्यज्ञो न त्वभिज्ञस्तमो विना ॥६४॥ 


उसके साधनमे भवृति नही हो सकती, तथा कर्मन्धिय ओर्‌ ज्ञानेन्दरियसे विकर 
अन्ध, पड आदिक्रा यागमे अधिकार ही नहीं है । भस्य देवतायै हवियहीत 

स्यात्ता मनसा ध्यायेत्‌" इत्यादि शतिसे मन मी निमित्त है । देहके बिना इन्धि- 
याढि व्यापार नहीं हो सकते । इसठिएु ब्राह्मणो यजेत इत्यादि श्वुतिसे इन्दि 
याश्रयशषरीर विशिष्ट ब्राह्मणत्वाडि जातिमान्‌ पुरुष ही तत्‌-तत्‌ कर्मोकिा अधिकारी हे । 
खी, पुत्र, घनादि मी निमित्त रे । सखी, पुत्र ओौर धनसे युक्त पुरषका अन्याधा- 
नादिमे अधिकार है, अत इन कमौधिकार निमित्तके सगके बिना स्वत असग 
आलामे कवलादि सम्बन्ध कहा 7 

इसे कहते है--“दारपुत्रधनादीनि' इत्यादिसे । 

सी, पुत्र, धनादि कमसाधन दे, इनका सम्बन्ध आत्मामे वास्तविक न होनेसै 
यवि ये आसमयथाथेज्ञानसे निवृत्त हो जाते दैः तो एतनिमित्तफ कर्मूलादि 
सम्बन्ध भी निवृत्त हो जाता है, इसमे कहना दी क्या है 2 ॥ ६२ ॥ 

देह ओर उससे भिन्न म्रत्यगासमामे जो विरोषणरूयसे प्रतीत होते ष, 
वे अज्ञानके बिना नहीं हो सकते ॥ ६२ ॥ 

तात्य यह हे कि यदि आत्मा स्वत॒ कर्माधिकारी नही हैः तो पूर्वोक्त हु 
वारा भी कैसे अधिकारी होगा यदि भमि स्वत हीतस्वभाव नही है, तो वायुके 
सम्बन्धसे भी वह॒ जखादिके समान छीत नदी हो सकती । यद्यपि निर्विष 
आत्मामे स्वत कवरैषवादि शक्ति नही है, किर भी द्वैतवादी रोग पूर्वोक्त साधन- 
विरिष्टमे कवैत्वादिको वास्तविक मानते हँ । स्वत ॒अप्रकाश्ीरु घटादि प्रदीप 
द्वारा प्रकाशित होता ही है, धटमे प्रका्यसम्बन्थ स्वामाविक नही है, किन्तु 
परदीपनिमित्तक है । प्रदीपके निदत्त होनेपर घटमे प्रकाशसम्बन्ध भी निदृच हो जाता 
है, यह विचारशीर अवद्य कदेगे । ओर इसपर दृष्टि अवदय दीजिये कि अन्य 
पदाथ अन्यमे--स्वमिन्नमे--विरोषण वथा भन्यका---स्वमित्का---बास्तषिकं 
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करोम्यन्धी द्विजो बालो दग्धरिच्छन्नोऽहमित्यपि । 
नाविच्ामल्तरेणेतेः प्रत्यगात्मा विद्िष्यते ॥ ६५ ॥ 


स्वप हो सकता है या नही ' नहीं हो सकता है, यदी कटना उचित हे, क्योकि 
गऊ ओौर महिषं एक दूसरेसे मित्र है, इसकिए न तो गऊ महिषकी विरोषण ही 
हो सकती है, ओौर न स्वष्प ही हो सकती हे । यदि अन्य अन्यका कटीपर 
विरोषण या स्वखूप देखा जाय, तो उसे अज्ञानप्रयुक्त दी हआ समञ्चना चाहिए, 
अन्यथा वैसा हो नही सकता, इस मावते कहते है--“वोरोऽसौ' इत्यादिसे । 
मन्दान्धकारमे सामने स्थाणुको देखकर यह चोर है ओर मेरे सामने आ 
रहा है, इस प्रकार अज्ञानवश स्थाणु चोरमे विदेषणद्पसे प्रतीत होता है, 
वास्तविकं नही । जो वस्तुत स्थाणु जानता है, वह एेसी कल्पना नही करता, 
इसङिए यदह मानना आवदयक है कि अन्ञानसे ही स्थाणु पुरुषमे विरोषण होता 
हे, अन्यथा नही | 
रङ्का--अन्ञानके बिना भी दूसरा दृरेमे विरोषणद्पसे देखा जाता हे, 
जैसे "दण्डी पुरष › !राजाश्च › इत्यादि । 
उत्तर--हा, देखा जाता है, किन्तु आपने हमारा अमिधाय नही समञ्च । 
हमारा अभिप्राय यह है कि' विरोषणविरोष्यभाव दो प्रकारका होता है, एक भद- 
अहपुवैक ओर दूसरा मेदामहपूरवक । "दण्डी पुरुष इत्यादि स्थर्मे जो विरोषण- 
विरोष्यभाव दहै, वह मेदग्रहपूवैक दहै, वह अक्ञानके निना भी होता है। 
द्वितीयमे-मेदामहपूषैक विरोषणकिकिष्यभावमे--भन्ञानके बिना अन्य वस्तु 
अन्य वस्तुमे विरोषण नही हो सकती । गौरो ऽह छदो ऽहम्‌ इत्यादि स्थरमे 
भी गौर ओर कृशादिका आत्मके साथ जो विरोषरणविरोष्यभाव प्रतीत हेता 
है, वह मेदाभहपूर्वक है, अर्थात्‌ यचपि आत्मा ओर शरीरका मेदभान नही है, तो 
भी विरोषणविरोष्यभाव हे, अत यह भी अज्ञाननिमित्तक है । इसी तरह 
“चौ ऽयम्‌ इत्यादि स्थरमे भी अज्ञाननिमित्तक विरोषणविरोप्यभाव ै । 
मेदज्ञान होनेपर उक्त विंरोषणविरोष्यभावकी भी निवृत्ति हो जती 2 ॥६४॥ 
मे अन्ध, बाख द द्विज हः दग हः चिन्न ह मे करता 2, इत्यादिसे 
अन्धादिकी जत्मामे जो विरोषणखूपसे प्रतीति होती हे, वह अङ्ञान ही सै होती 
है । आसाका यथाथेज्ञान होनेपर ये विरोषणभावसे प्रतीत नह हो सकते ॥६५॥ 
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इ्यमेवात्मनोऽविद्या कमोधिकृतिकारणम्‌ । 
अधिक्रियन्ते येनेते ब्हस्पतिसवादिषु ॥ && ॥ 
सवेकमंसयुच्छेदि ज्ञान वेदान्तमानजम्‌ । 
तन्मूलाज्ञानघातित्वान्नाऽस्य कमोज्गता तत ॥ ६७ ॥ 





जिनका परस्पर भेद नही ज्ञात है, एसे स्थाणु-चोरकी तरह शरीरादि ओर 
आत्ाका विरोषणविरोष्यभाव अविदयानिमित्तफ दी सही, परन्तु प्रङृत धमोचरणमे 
विष क्या हआ इसे कहते दै--इयमेवात्मनोऽनिद्या' इत्यादिसे । 

यह अविद्या अथात्‌ अविद्याधीन विरोषणविदोष्यभाव केमसम्बन्ध- 
निमित्तक बरह्णघवामिमानका हेतु होनेसे कमपिकारका हेत है, शराक्षणो वैश्वदेवेन 
यजेतः इत्यादि श्रतिसे विहित वैश्वदेव आदि यागोका ब्राह्मणत्वामिमानी पुरूष अथात्‌ 
भै ब्राह्मण ह" इस प्रकार अपनेको ब्राह्मण समञ्चनेवारा पुरुष दी कता प्रतीत 
होता है । ब्राह्मणत्वके अभिमाने अविच्या-मयुक्त होनेसे उक्त उन-उन बृहस्पतिसव 
आदि यज्ञोका अविचावान्‌ पुरुष ही अधिकारी है ॥ ६६ ॥ 

श॒दधासन्ञान कृमाहन९ आतमज्ञानतवात्‌ ; इतरातमज्ञानवत्‌ , अथात्‌ शद्ध 
आत्माका परिज्ञान कर्मका अङ्ग हे, आत्माका ज्ञान होनेसे, अन्य आत्मज्ञानके समान, 
इस अनुमानसे शद्ध आत्माके परिज्ञानकी भी कमेकि अङ्कखूपसे परतीति होती हे । 
इस शङ्कापर कहते दै सर्वकर्म" इत्यादिसे । एकमेवाद्वितीयम्‌" इत्यादि वेदान्त- 
वाक्योसे उत्पन्न होनेवाख ज्ञानः कर्मोकी मूरमूत अविद्यक निवतैक होनेसे 
सब कर्मोकि। नादक है, अत॒ यह श्वान कर्मेका अङ्ग न का जङ्ग नही हो सकता । 

राङ्ा- शुद्ध आत्माका ज्ञान सव कर्मक नाशक हैः इसमे क्या 
प्रमाण है ४ 

समावान--श्वति, स्मरति आदि तथा अनेक तत्वदर्शी विद्वानोका अनुभवं 
ही उक्त अथेमे प्रमाण हे । 

उनमे क्षीयन्ते चाऽस्य कमणि तस्मिन्‌ ष्टे परावरः यह श्तिदहै ओर 
जगि स सर्वकमाणि भस्मसात्‌ कुर्तेऽजनः इत्यादि स्ति दै । इन विविध 
यादे प्रमाणोसे यह निरिचित होता है कि उपपन्न हा निरतिशयानन्दैक- 


रसस्वरूप अद्वैत ब्रह्मज्ञान सम्पूणं अविद्यादि ्केशोको ओर उनके निदानभूत अज्ञान 
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यच्चोक्तमथेवादत्वं ब्रहमज्ञानफरस्य तत्‌ । 
अभ्युपेम्पथवादत्वं वचसोऽन्यपरत्वतः ॥ ६८ ॥ 





एव तन्मूढक सारे द्ैत-प्रपश्चको नष्ट करता है । यदि द्वैतामाव होनेसे साध्य- 
साधनमाव ही नही रहता, तो करमाज्ञ कैसे होगा 

चङ्ा--अच्छा, तो यह बतखहए कि तत्वज्ञान उव्यन्न होकर अज्ञान 
आदिका नाशक होता है अथवा अनुखन्न होकर नाशकं होता है? यदि 
प्रथम पक्षका अज्ञीकार किया जाय; तो ज्ञान ओर अन्ञानका परस्पर विरोध 
होनेसे जबतक अज्ञान रहेगा; तबतक ॒ज्ञानकी उत्पत्ति ही नही दयो सकती) 
ओर यदि यह न मानाजाय; तो उनका विरोधद्ी होगा। द्वितीय पक्षका 
स्वीकार करनेपर जब ज्ञान उदन्न ही नही इभा, तो ज्ञान अन्ञानका निवर्तक 
कैसे हो सकता है £ यदि असत्‌ ज्ञान अज्ञानका निवर्तक हो, तो ससारमे स्थित 
समी पुरूषोका अज्ञान निवृत्त हो जाना चाहिए | 


समाधान--चित्तके विमरु होनेपर ज्ञानकी उप्पत्ति होती है ओौर उससे 
अज्ञानकी निदृत्ति होती है। जैसे कि प्रदीपका आङो उत्पन्न होकर ही 
अन्धकारक नष्ट रता है, यह कोकमे आप स्वय अनुभव करते दी षै, फिर 
हस विषयमे अधिक कहनेकी कष्या आावदयकता है ‡ इससे यह सिद्ध इभा 
कि शुद्ध आस्माका परिज्ञान कमकि प्रति अङ्गमूत मही हे । इस परिस्थितिमे 
अथात्‌ आसमज्ञानके अन्य रोष न होनेमे जआत्मज्ञानके फएरुकी- ह्ममावकी-- बोधक 
तियो जथेवाद नही हो सकती ॥ ६७ ॥ 


यपि विचारसे भालक्ञानके फलकी बोधक श्ुतियो अथैवाद्‌ नहीं है, यट 
निणेय कर चुके हे, तथापि आपके आग्रहसे अभ्युपेतयवादका अङ्गीकार करके 
यदि अर्थवाद माना जाय, तो भी समावान हो सकता है, इसे कहते &-- 
~ यचयोक्तम्‌ इ्यादिसे । 

जो आपने कहा है कि बरहज्ञानके फार्का प्रतिपादन करनेवाी अविर 
सथेवाद हँ । यपि वह मेरा सिद्धान्त नही है, तथापि उनके अन्यपरक- ग्रह्मासै- 
क्यपरक--होनेसे महव उनको जथेवाद मान मी रे, तो कोर हानि नहीं ।६८॥ 

योप यह प्रभ होता है कि क्या बह मूताथेवाद है या गुणवाद है 
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विरोधाञुपलम्भेनापापर्ोकश्ुतेखि । 
नेवाभूताथवादत्वं किन्तु भूताथेवादता ॥ ६९ ॥ 


(८ वाच्य अथके साथ यदि अन्य किसी भमाणका विरोधन हो, तो उस अथ- 
वादको भूताथेवाद कहते है, अन्यथा वह गुणवाद कटा जाता है ) इसी भावसे 
कहते है-“विरोधानुपङम्मेन' इप्यादिसे । 

विरोधके न दोनेसे बह भपापश्छोक श्रुतिके समान अभूताथेवाद नही दै, 
किन्त, मूताथवाद दी है, मूताथवादका स्वाम मी ताद्य रहता दै । 
साराश्च यह है कि सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म, “एकमेवाद्वितीय ब्रह्मः इष्यादि ह्य- 
स्वख्पके निरूपणके छिए प्रवृत्त श्रुतिं पधान है ओर “रह्म वेद्‌ ब्रहैव भवति 
'तरति शोकमात्मवित्‌" इत्यादि गौण है, क्योकि गुणप्रधानमावके बिना एक 
वाक्यका दूसरे वाक्यके साथ मिरुकर ववक्येकवाक्यतासे एक अथैका बोधन 
नही हो सकता । इसटिए गुणत्वरूप अन्य दोष होनेपर मी वह स्वाथेमे प्रमाण 
होता ही है, गुणवादके समान अप्रमाण नहीं होता । ञेसे कि यस्य पणमयी 
जुहूर्भवति न स पाप शोक श्रुणोति, इस वाक्यका, जुद्ध द्वारा कर्मदोष होनेपर भी 
अपापश्चोकश्रवणरूप फठ्मे तायं नहीं है, किन्तु जुह्वके अङ्गत्वमे है । पणताका 
फर पापश्छोक-भवणामाव नही है । प्रह्ृतमे श्रह्म वेद ब्रहैव मवति' इत्यादि 
सआत्मज्ञानफर्की बोधक श्रति प्रधानभूत पूर्वोक्त “सत्य ज्ञानमनन्तम्‌" इत्यादि 
वाक्यकी अपेक्षा गौण होनेषर मी जह्यज्ञानके फङादमे प्रमाण दी है--्रहाज्ञानसे 
्रह्मस्वख्यप्राप्तिडप फर होता है, अन्य उपायसे नहीं । 


“यस्य पर्णमयी इत्यादि वाक्य तो पर्णतामे जुहङ्गत्का बोधन करके 
सार्थक हो जाता है, इसखिए काम्य अथैका बोधक नही हे । यदि वाक्यका 
दनम ताद्य भाने, तो वाक्यमेद हौ जायगा, अत फरुका श्रवण केवर 
स्वुतिमात्र है, भूतार्थवाद नदी है । शर्म वेदं ब्रहैव भवतिः इत्यादि वाक्यका 
यदि ब्रह्मभावूप फर्म तादय न होगा, तो यह वाक्य ही भ्यथ हो जायता | 
इसकिए यह पणताके समान केवर स्तुतिमात्रफरक नहीं है, किन्तु मूताथवाद-- 
सत्याथवाद-है, अत स्वार्थे प्रमाण है । जेसे दैपूरणमासमपरकरणमे पठित 
दर्पूणमासाविज्येते इस प्रकारका अथेवाद्‌ वाक्य ्ददपूरणमासाम्या यजेत 

इत्यादिका वाक्यदोष होनेपर मी मुताथवाद दी है । वैसे दी ब्हमज्ञानके एककी 
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कुतो विरोधः शडक्येत प्रत्यक्षे बह्मधीफले । 
ब्रह्मत्वमत्मिनो दष्ट नोत्तरेत्ससुति कथम्‌ ॥ ७० ॥ 
बोधक उक्त श्रुति भी मूता्थवाद हयी है, अन्यथा ज्ञानके अनुमूयमान श्रौतपङके 
स्रा विरोध होगा । 
शङ्का--दरेपूणमासाभ्यास्‌ इत्यादि वाक्यसे द आदिका विधान दहे, 
अत स्स्व्गीयः इत्यादि वाक्य अनुवादक हो सकता है, अन्य भमाणसे प्रसिद्ध 
अथैका पुन कथन अनुव है, भरकृतमे ब्रह्ममावापच्चिूप अथं अन्य किसी 
प्रमाणसे प्रसिद्ध नही हे, इसरिए श्रम वेद" इ्यादि अनुवाद कैसे हो सकता है 
समाधान--यद्यपि अन्य वाक्यसे बह्ममावापत्तिष्प एरु परसिद्ध नय, 
तथापि विद्वानोके प्रत्यक्ष अनुभवसे उसकी प्रसिद्धि है, खब्दप्रमाणसे प्रसिद्धि 
अनुवादमे अपेक्षित है, प्रमाणान्तरसे प्रसिद्धि नदी, यह नहीं है । इसीसे “अभि- 
हिमस्य मेषजम्‌ः यह वाक्य प्रत्य्षपरसिद्ध अका बोधक होनेसे अनुवादक 
मानां गया हे । 
निचोड अथे यह निकखा करि ञुद्ध आतमाका विज्ञान मुक्तिका 
कारण है, वह कर्मविधिका स्यदै भी नहीं करता, अत कर्मदोष नही हे । कर्म 
निषि अभ्युदये कारणे है जर आसमज्ञान सुक्तिका कारण हे । इसीसे ज्ञानकाण्ड, 
कर्मकाण्ड, पू्वेनानासा, ˆ उत्तमीमासा आदिकी मित्रता ओर अधिकारीका 
द्‌ मी उचित परती होता है । क्वैष आदि अमिमानसे कमीनुष्ठान होता है । 
श्रवण आदिमे समुश्चकी प्रवृत्ति अभिमानरहित ह, इसीसे स्वको कर्मोकी 


बो नही होती है, जौर कर्म युक्तिक विरोधी भी 
ववमरज्ञया त्रदे पापरज्ज्वा व्रजेदघ ' । 

अथात्‌ धरममरूप रस्सीसे स्वको जाता है जौर पारूप रस्सीसे नरकमे जाता 
ह, इत्यादि स्यृतियोसे कर्माका _ फर बन्धन दी है गौर युस चाहता है-- 
-बन्धनसे सुकति । इस परिस्थितिमे वह अपने अभीष्ट फरुके साथ विरोध रखनेवाछे 
कर्मोकषा अनुष्ठान करेगा ही क्यो अर्थात्‌ नही करेगा, प्रत्युत उनका त्यागकर 
प्रण, मनन जाद स दृत होगा मनन ही प्रवृत्त होगा ॥६८,६९॥ 

भवण आदि करता हभ सुसु बीच-बीचमे यदि कर्मोका अनुष्ठान करे 


तो क्या अनुपपत्ति है इस शङ्काके परिहारे छिए कते &- 
विरोधः" इत्यादिसे ६ 
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ब्रहमलानियोभे भी सासारिक कवत आदि धर्मोका अमिमानं देखा जाता है, 
अत सुसुश्चु मी यथावकार कर्म कर सकते है, इसमे विरोषण्दी क्या हे ? बह्ज्ञानका 
्रह्मामदर्शनरूप फर प्रत्यक्ष है, अत वह ससारके पार क्यो नदीं उतरेगा ४ ॥७०॥ 


[ आशय यह है कि प्रवृत्ति भरति राग भादि मरु दही कारण दैः श्रवण 
आदिसे विवेक, वैराग्य आदि मावना द्वारा राग आदि मरके नि दोष निवृत्त हो 
जानेपर जव चित्त शुद्ध हो जाता दै, तब उन राग आदिकी सम्भावना नहीं 
रहती, फिर कर्ममे सुयु्चकी प्रवृत्ति कैसे हो सकती है ? पूरवाभ्यासवश कमे 
केकी इच्छा ऊ ह सकरी इ यह मी शङ्का ठीक नहीं है, कारण कि किसीकौ 
अपने गोवपर जानेकी इच्छा इई, किन्तु ्राम-भापिके मा्गं॑दो है- 
एक मार्ग तो पसा है, जिस्म खाने पीनेका सामान स्थान-स्थान पर मिक्ता हैः 
किनरे-किनारे मनोरम फर-पष्पोंसे भरप्र वृक्ष-वारिका रूगी है, हिस जन्तु 
तथा चोरोका विरुकुरु भय नहीं है, सब तरसे युगम एव सीधा है । जर 
दूसरा माश ठीक इससे विपरीत है अथात्‌ जहौ तहां अगेक धातुकं 
प्राणियोसे माग भरपुर्‌ हे । 


अव आपसे पूढा जाताहै किं इन दो मागि से दूरदर्ी विद्वान्‌ किस 
माका आश्रयण करेगा मेरा तो इ़ विश्वास है--आप यदी कहेगे कि प्रथमं 
मागैका ही विद्वान्‌ आश्रयण करेगा । 


जओौर परकरृतमे इस विषयपर भी विचार करं ठेना अव्यन्त उपयुक्त है कि 
क्या विद्वान्‌ स्वत अपनेको कमीधिकारी समञ्षता है या अनात्मवस्तुके सम्बन्धसे 
उसमे भी अनात्मवस्तुका सम्बन्य स्रामाविक क या अविचोर्िित्तक ८ असङ्ग 
आत्मा अनासमवस्तुका सम्बन्ध स्वाभाविकं तो हो नहीं सकता, अत, 
आविधिक कहना होगा, परन्तु यह कैसे हो सकता है, क्योकि अविद्यके निवृत्त 
हो जानेपर तन्मूकक कर्पैत आदि धमकि भी निवृत्त हो जानेसे-- सव धर्मोपि 
श्रूत्य तथा निष्किय भ ह, कारण कि ग्यापक आत्मामं क्रिया नदीं रह सन्ती 
ठेसा जो अपनेको मानता है, भला वह कैसे कर्मं कर सकता हे " 

ओरं यह भी विचारना चादिष कि वहं विद्धान्‌ कमम किस लिए प्रवृत 
होया ? क्या स्वग आदि फक्के ङिए या सुक्क ङ्एि या सुक्तिसाधन ज्ञानके 
लिए प्रथम पक्ष तो ठीक नहींहै, क्योकि जब वेरा्य जादिकी मावनासे 


॥ 3. 
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रेहिक भौर आसुषमिक फर्म रागकी निवृत्तिसे जिसका चित्त शद्ध हो गया 
षै, उसको फिर स्वग ॐदिमे राग होगा दी क्सि । द्वितीय पक्ष भी युक्त नदीं 
षै, क्योकि मुक्ति तो स्वकीय आसखूप होनेसे नित्य प्राप ही हे, अप्राप्त वस्तुमे 
क्रियाकारकभावकी अपक्ष होती है, नित्य प्रा्षमे नहीं होती । तृतीय पक्ष 
मी ठीक नही है, क्योकि ज्ञानसे यदि बृ्तिरूप साक्षात्कार अभीष्ट है, तो वट 
प्रतययेकतानताखप ध्यानसे ही होता है, जत उसके किए कर्मकी आवश्यकता 
नहीं है । 

तादय तो यह है कि युक्ति नित्य है, जन्य नही । जन्य ओौर उत्पायय पएरूके 
र्ए कर्मोकी अपेक्षा होती है, नित्य फलके ङि नही | स्वग आदिके ठिए 
विद्वान्‌ भी कम करेगा, यह तो सम्भव टी नहीं है, क्योकि कर्मणा बध्यत जन्त 
इत्यादि स्सृति-बाक्योसे कमेमि मोक्षविरोधिता जानकर उनमे सुसुष्चु प्रवृत्त ही 
कसे हो सकता है अस्प मूर पर्ष मूख पुरुष भी पृरवैमे जानेकी इच्छसै पथिमकी तरफ 
नही जाता, तो फिर विद्वान्‌ विपरीत करम कसो करेगा यदि करे, तो उसे 
विद्वान्‌ ही नदी कहना चाहिए । 

जौर यह अनेक बार कह चुके दै कि अविचावान्‌ ही कमौधिकारी दै, 
वियासे सविकास अविद्यक निवृत्ति हो जनेसे कार्यं करनेकी सामग्री ही विद्वान 
नहे, तो वह्‌ कमे कैसे करेगा“ यह भी भ्रसिद्ध है कि अविवक्पूैक टी 
कर्मे पुरुषोकी परवृत्ति होती हे । विचयावान्‌ पुरूषमे अविवेककी सम्भावना नहीं हो 
सती, फिर उसकी क्ममे प्रवृत्ति कैसे होगी ? | 

शङ्का- ृतङ्त्य विद्वान्‌ भी मनोविनोदके छिए कर्म कर सकता है । जसे 
यथपि प्रह परमातमा आप्तकाम है, तथापि क्रीडार्थं नगत रचना करता ह । 

समाधान--यह आपकी शङ्का ठीक नहीं हे, कारण कि परमात्मा तो स्वत 
शक्तिमान्‌ है, अत वह छज्यमान प्राणियेकि अदृष्टे सृष्टि करता है अर्थात्‌ समस्त 
्रह्माण्डको उन्न करता है, ओौर विद्धान्‌ तो उपकरणरहित है, अत, सर्वथा 
जका हे | 

राद्धा तत्वके क्ञानसे सम्पूणं प्राक्तन अक्ञानोंका नाद्य होनेपर भी पुन 
उत्यत्न जन्य अज्ञानसे विद्धान्‌ कम कर सकता है | 

समाधान यहं म युक्त न ३, क्योकि तत्व्ञानते सम्पूर्णं अहञानकी 
निडतति होनेपर आतमा चरटस्थ हो जाता दै, अत वृह स्वय अङ्नानोसत्तिका 
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उत्तीयं संसृति भूयः कतैतरादीन्न वीक्षते । 


रोगादिवदनथेत्वात्‌ कतैत्रादिजिहासतः ॥ ७१ ॥ 


कारण हो नही सकता । अद्वितीय होनेसे अन्य हैतुकी सम्भावना भी नहीं दहो 
सफ़ती, ओर अनिमित्त कायकी उत्पत्ति व्याधात आदि दोषसे नही होती, इससे 
अज्ञानान्तर द्वारा भी चाङ्का ठीक नही हे । 

'अविचयावद्विषयाणि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि साख्ाणि च ॥ 

किमिच्छिन्‌ कस्य कमाय शारीरमचुसज्वरेत्‌ ।' 
“यस्त्वात्मरतिरेव स्यादासतृतश्च मानव ॥' 

इत्यादि रासरसे भी विद्वानोका कमीधिकार निषिद्ध किया गयादहे, अंते 
विरक्त तथा जिसने सब कर्मो परयाग किया दै वही पुरूष मोक्षका 
अधिकारी है ओर इससे विपरीत पुरुष कमौनुष्टानका अधिकारी है, एेसा सभी 
शासखरोका निष्कर्षं ह 

शङ्का--यदि अज्ञानसे युक्त पुरुष ही कर्मोका अधिरारी हे, तो सुषुकति- 
दशमे भी अज्ञान रहता है, इसकिए क्या उस दामे भी चाक्नसिद्ध कर्मोका 
अधिकारी पुरुष हो सकता है 

समाधान - नही, नही हो सकता हे, भ्योकि अज्ञानसे अज्ञानमूलक शरीर- 
न्दियादिका अभिमान ठेना चाहिए, यह तात्य है। सुषुि-द्ामे उक्त 
अहङ्कार नयी है, अत उस दशमे कर्माधिकार हो ही नदी सकता । ] 

यदि शङ्काहो कि थुमुश्चुको भी प्रारब्ष कृमेसे शरीर आदिका अभिमानं 
तो रहता ही है, अत उसका भी कमौषिकार अनिवार्य ही होगा; तो यह भी 
युक्त नही है, क्योकि शमु पुष देहाभिमानी मिथ्या समता है, अतएव 
ताद्य अभिमानसे साध्य करममे श्रद्धा दूत्य पुरुष प्रत्त दी नदीं होगा श्रद्ध] कम~ _ 
नष्ठानमे कारण है । “अश्रद्धया इत दत्तस" इत्यादि शासे शद्धारहित पुरुष कमौ- 
धिकार नही हो सकता । जौर जीवन्भुक्तमे तो शरीरादिका मान रहनेपर भी उसका 
अभिमान नदी रहता है । इससे उनके कमाषिकारकी सम्भावना दी. म्ह 
है। अविद्या, अविद्याकाथे कव आदिका विद्यके साथ विरोध दै, 
विद्वानके र्ण कर्तूलादि ओर तन्मूर अविद्या, ये दोनो जिहासित दै, उपादेय 
नही है, इसी अभिप्रायसे कहते है--'उत्तीय संयति भूयः” इत्यादि से । 

विद्वान्‌ ससारको पार करने फिर कवत आदि धर्मोको नदी देखता है इसमे 
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कर्पीतवादिस्वभावस्य दश्यत्वात्त दगात्मनि । 
अविद्याकदिपतत्वं स्याद्‌ दगात्मा तु न इश्यते ॥७२॥ 


क्या उस समय उसमे दरीनसामथ्यै ही नही रहती ? नही, यह बात नदीं है, 
किन्त॒ बात यह है कि ्यनिष्ठतया तदानी न पयति अर्थात्‌ जेस रोगी पुरुषको 
तेग जिहासित है । ओषधके उपचारसे रोगके निवृत्त होनेषर फिर उस रोगको 
वह रोगी अपनेमे अनुभव नही करता, वैसे ही कवत आदि घमं मी रोगके 
समान अनिष्ठके दी हेतु है, अत विद्वानको वे जिहासित है । तत््ज्ञानसे जव 
क्ैप्वादि धमोकी निवृत्ति हौ जाती है तब कवत आदि घर्मोका अपनेमे वह 
अनुमव नही करता, इसकिए युक्तं पुरुषको कर्माधिकार नहीं रहता है, यह्‌ 
निचोड अर्थं हे ॥ ७१ ॥ र. 

शङ्का--करैत्व आदि आसाके स्वभाव है, अत वे जिहासित नहीं हो 
सफ़ते । वे आलमस्वभाव है, इसमे अनुमान दी पमाण है । वह इस प्रकार होता 
है--कवैवादि आपमस्वमाव , तत्र प्रतीयमानत्वात्‌, चेतन्यवत्‌ । इसपर कहते 
है--कतैतादि' इत्यादिसे । 

कतत आदि स्वमाव दद्य होनेसे आत्मामे कल्पित दही है, सत्य नही है | 
द्रष्टाहटप आप्मा तो इर्य नहीं हयो सकता है । ओर यह अनुमानप्रमाणसे भी सिद्ध 
है कि आसामे कवल आदि कलित है! अनुमानका स्वरूप यह है-- 
कुतरवादिष्वमाप भलनि कलित ; इदयत्वात्‌ , श्ुक्तिरूप्यवत्‌ । भरतम इरयत् 
चेतन्यविषयत्वरूप ही विवक्षित दै, अत चैतन्यकी विषयता चैतन्यसे भिनमे ही 
रहेगी चेतन्यमे नही, इसलिए आमामे व्यभिचार नहीं है । 

द्रष्टारमरे केन दिजानीयाव्‌ 
'्यतो वाचो निवतेन्ते अपाप्य मनसा सह 

अद्रेश्यस्‌ः इत्यादि प्रमाणोसे चेतन्यकीं विषयता चैतन्यमे नही रहती है, 
"वर जहमवादियोका सिद्धान्त है ॥ ७२ ॥ 

कृतत्व भादि आत्माके धर्म नहीं है, इसमे जो अनुमान किया गया है, बह 
ठीक नही हे, क्योकि “अह कर्ता इत्यादि प्रत्यक्षप्रमाण उक्त अनुमानका 
बाधक है । जसे अभि अनुष्ण › कृतकत्वात्‌ , घटवत्‌ , इत्यादि अनुमान वहि 
उष्ण ` इस प्रसयक्षप्रमाणसे बाषित दहै, अत॒ उक्त अनुमानसे बह्धिि 
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प्रमाता साक्षिणा दर्यो मातुमौनं प्रजायते । 
मानेन मीयते मेय साक्षिदश्य रयं ततः ।७२॥ 


उष्णत्वाभावका साधन नहीं हो सकता; किन्तु प्रत्यक्ष-पमाणके अनुसार वहिमे 
उष्णत्वका ही अङ्खीकार किया जाता है, वैसे ही प्रव्यक्षप्रमाणके जनुसार आसाम 
वस्तुत कतरत आदि धर्मी सत्ता ही माननी चाहिए, इस सङ्ाकी निवृत्तिके 
लिए कहते दै--श्रमाता' इप्याविसे । 

प्रमाता साक्षीसे इय है ओर वही प्रमाता साश्षिर्य प्रमाणसे साक्षिृशय 
परमेयको परमित करता है, इसलिए प्रमाता, परमाण जर प्रमेय, ये तीनो साक्षि- 
दद्य है । साक्षी साक्षीसे दद्य नहीं है, क्योकि अपनेमे अपनी विषयता नही रह 
सकती । विषयता एक प्रकारका सम्बन्ध है, ओर वह सम्बन्ध भिन्नमे होता हैः 
अभिन्नमे नही होता । 

तास्थ यह हे कि विद्रानोके अनुभवसे, श्रुतियोसे त्था तथोक्त अनुमानसे 
यह सिद्ध है किं आमा अक्वस्वखूप हयी है, कवस्वरूप नही हे । विद्रानोके 
अनुभवमे विप्रतिपत्ति है, अत उसके उभयवादिसिद्ध प्रमाण न होनेके कारण 
यदि उसे प्रहतार्थका साधक न मानो, तो मोक्षका एक तरहसे उच्छेद दीहो 
जायगा, क्योकि कर्ृप्वादिके आत्मस्वभाव होनेपर उनकी निदत्त किसी प्रकारसे 
भीनहींहो सकेगी! यदि स्वभावकी भी निवृत्ति मानी जाय, तो आ्माकी 
भी निवृत्ति प्रसक्त होगी, क्योकि पदाथेके स्वमावकी विवृत्ति होनेपर पदारथ 
ही नही रह सकता, फिर सक्ति किसकी होगी 

राङ्का--यदि आत्माकी सुक्तिनदहो, तोम्लेदहीन हो, क्योकि चावाकिको 
यह्‌ अमीष्ट ही है । चार्बाकके मतमे आत्मा निष्य नही है, जेते अभिमे दाहः 
पाक आदि विकार है, चैसे ही आत्मामे भी जन्म; मरणं आदि विकार दै 
अत इस मतमे माका विनाश ही युक्ति दैः उससे भित्र सक्ति नहीं 
हे । जन्म, मरण जादि विकार तो देहके धरम है, मासमके धर्म॑नहीं है, घर्दि 
सा को कटे, तो उसका यह कथन भी अज्ञानमूलके ही समश्षना चादिए 
क्योकि चारो ओरं खोजनेपर भी देहमिन्न आत्मा कहीपर भी नज्ञरमे नही आता 
है) जओौर आसमारी जो प्रतीति होती ह, वह देहमे दी होती ह, अन्यत्र 
नही । तुष्यतु दुर्जनन्यायसे यदि भस्ाको देसे अतिरिक्त मान मी छा 


७८ धृहदारण्थकवार्निकसारे [ १ अध्याय 


^ प ^, ~ ५.५ 











नाय, तो भी प्रश्र यह होता है कि वह भोक्तादहै या नही प्रथम पक्षमे उसकी 
विकारिता अनिवार्य हे, उसके विकारी होनेपर उसकी अनित्यताका निवारण इन्दर 
भी नहीं कर सकता! द्वितीय पक्षमे मोम्यमात्र ही जगत्‌ रदा, अथवा योँ कहिष 
कि भोक्ताके न रहनेसे भोग्य भी नही कहा जा सकता; किन्तु स्वखूपसे जगत्‌ 
कहा जायगा, ठेकिन सच पूरये, तो यह॒ भी ठीक नही है, क्योकि सर ही 
व्यथ हो जायगा ! भत आत्मा अनित्य है, यह चार्वाकोका कथन ठीक नहीं है, 
कारण कि विकार अनित्यत्वे व्याप्त है । यदि आत्मामे विकार होगा, तो उसमे 
अनित्यत्व भी अवद्य रहेगा, यह ठीक है, परन्तु आ्मामे विकार रहता हयी नहीं 
है। जो किं आत्मामे जन्मादि विकार प्रतीत होता है, वहं आसमाका नहीं हे, 
किन्तु शरीरका है । आत्मामे जब अनित्य दही नहीं रहता है, तब उसका 
व्याप्य विकार मी नदीं रह सकता । आगे चरुकर विस्तारसे आस्मामे नित्यत्वका 
साधन करेगे, ओर जितने विकार होते वे सब के-सब भूत, भौतिक 
आदि कार्योभि रहते है, आसाम नहीं रहते । आत्मा तो केवर साक्षी है | 

शङ्का-- भले ही जन्मादि विकार आत्मामेन दहो, परन्तु भोक्तव्र आदि 
विकार जोकि चेतन-धर्मदहै, बे आत्मामे तो रह सकते है 

समाधान-- यह आपकी शङ्का ठीक है, परन्तु पहछे भोगपदाथ क्या 
है, इसका विचार करना मावह्यक है । घुल, दु ख॒ आदिका अनुभव अथवा 
तन्निमित्त विषयका अनुभव भोग कहखाता है, ओर इसीका सम्बन्ध ही आसाम 
भोक्तु है । ठेकिन यह क्रियके बिना नी हो सकता, आसिरं बात यह है 
करि आतमा स्वयप्रकाश्च है, अत अपने स्वख्पका अनुमव आप दी कर ऊेता 
ह, इसमे दूसरेकी आवद्यकता नहीं हे । विषय दिका अनुभव अन्त करणके 
द्वारा करता हैः अत यह अवश्य मानना होगा किं आत्मामे मोल बुद्धि 
आदिक सम्बन्धे है, स्वत नहीं । 

'आतेन्दरियादिसयुक्तो भोक्तेत्याहू्मनीषिण । 
अविक्रियस्य भोक्तृत्व स्यादहबुद्धिविभ्नमात्‌ ॥' 

इत्यादि अनेक प्रकारके शान्ञपरमाणोसे वास्तविक भोक्तृ बुद्धयादिमे दै 
जओौर आस्मामे वह्‌ कच्ित ही है । 

जरं यह बात भी जानने छखयकहै किजो वस्तु पागभावक्ी प्रतियोमी 

होती है उसीमे विकार रहता है, जसे अभि, घट आदि अनित्य पदाथि । 
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आत्मा प्रागमावका प्रतियोगी नहीं है अत उसमे विकारकी शद्ा ही नहीं 
हो सकती । अन्य मतावरूम्बी जिन परमाणु आदिको नित्य मानतेषै तेभी 
अपने मतम अर्थात्‌ वेदान्तीके मतमे प्रागमावके प्रतियोगी ही है, क्योकि 
(अतो ऽन्यदातैम्‌ः इस श्ुतिसे भत्मातिरिक समी पदाथे अनित्य सूचित होते है । 
शङ्का-आत्मा प्रागमावका प्रतियोगी नहीं है, इसमे क्या प्रमाण है ? 


समाधान--पहङे तो यदी प्रमाण कहते है कि उसके पतियोगित्वमे ही को$ 
प्रमाण नहीं है । ओर आत्मा अपने पागमावका स्वय, प्रत्यक्ष नहीं कर सकता, 
क्योकि प्रतियोगीके समयमे प्रागभावका अस्तित्र ही नहीं रहता, अत 
जब एक कारें ्रह्-आआहक नहीं है, तो आतासे प्रागभावका रह कैसे हो 
सकता है । अन्य आत्मासे भी प्रागमावका प्रत्यक्ष तभी हो सकता, 
जब कि आमाका मेद हो, परन्तु “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा "नान्योऽतोऽस्ति श्रोता! 
इत्यादि श्रुतियोसे आत्मा एक ही है अनेक नहीं । स्वकीयानुमानसे भी स्वप्रागभाव 
तिद्ध नहीं हो सकता। साभ्यसाषनका व्यासिमह नहीं है, बल्कि “विमत काठ , 
आत्मसत्तावान्‌, कार्त्वात्‌, सम्भतवत्‌", इस अनुमानसे कार्मा्रमे आत्मसत्ता ही 
सिद्ध होती है, पागभाव सिद्ध नहीं होता । “आतमा विक्रियावान्‌, आविर्भावतिरो- 
माववत््वात्‌ , अग्न्यादिवत्‌, इस अनुमानते भी आसाम विकार सिद्ध नहीं हो 
सकता। अन्यादि सावयव पदाथ है, अतएव जन्य है कारणक सदूभाव जर अस- 
द्वावसे जाविभीव ओर तिरोभाव होते है । आता नित्य तथा मिरश है, अत उसके 
जाविमोव भौर तिरोमाव नदीं हो सकते। भौर दूसरी बात यह भी है कि तुम 
आविभौव ओौर तिरोभावको आत्मामे कलित मानते हो या वाघ्तविक ? प्रथम पश्च 
इट ही है, क्योकि हम भी आविमीव ओौर तिरोमाव आत्मामे कलित मानते 
ही है । द्वितीय पक्षम शुक्ति-रजत, गन्धर्व नगर आदिमे ्यमिचार ह ! रजतादि 
भी आवि्भूत ओौर तिरोभूत प्रतीत होते है फिर भी इनकी पारमार्थिक 
सत्ता नहीं है। इसी तरह साध्य विक्रियावत्व मी कलित मानते हो या 
वास्तविकं * इस विकल्पका मी पूरव दोषसे ही खण्डन समश्चिए्‌, यदि भार्म 
विकार नही है, तो विकार प्रतीत क्यों होता? प्रतीत होनेका कारण 
यह है कि वास्तविक आसमामे कवत्वादि धर्म नही ३ । अज्ञानवश्च कर्तवादिका 
मान होता है । आत्माका यथार्थं ज्ञान होनेपर कवैतवादि धर्मोका मान नहीं होत्रा । 
कृतत्व आदि ध्म चेतन्यके समान वास्तविकं आत्मधर्म है, यहं कहना भी द्रीक 
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मातस्थं मेयगं मानं प्रतीचि त्रयसाक्षिणि । 

न व्यारयितं शक्य वन्हि दग्धुमिबो्ुकम्‌ ॥७४।। 
नह ३, क्यो चैतन्य तो जस्यभाव है ओर कर्वत्वादि चेतन्याधीन टै, अत 
दोनो समान नही हो सकते ॥ ७३॥ 

दि यह किए कि कर्वैत्व आदि आस्म ॑दै पि नही £ यदि 
प्रथम पक्ष मानिए, तो वह युक्त नही हे, क्योकि “कतृतादिनातमधभै , 
दृश्यत्वात्‌, घटादिवत्‌, इस. अनुमानसे इर्यमान वस्तुमात्र अनात्मधमे ही सिद्ध 
होता है । द्वितीय पक्षमे साधक ही नही कह सकते, मात्मधमेसाधक प्रमाणके 
बिना आलसधम कैसे माना जाय 2 यदि किए कि “अह कती' इत्यादि प्रतीति 
ही करटैलादिसाधिका दै, अतएव “क्वादि आत्मधर्म नही है यह॒ अनुमान 
उक्त प्रत्यक्ष प्रतीतिसे विरुद्ध हे यह अयुक्त हे, क्योकि "अहम्‌, इस प्रत्यक्षको 
प्रमाठृक्क मानते है या सक्षिकर्वौक ८ प्रथम पक्षमे उक्त प्रमाता तो साक्षीका 
विषय अत प्रमातृकर्तृक क्रिया साक्षीका कर्म॒ नहीं हो सकता, जसे अभि 
स्वदाह्य उद्घुक ८( उदी ) अङ्गारका दाह्य नदीं है, इसीको कहते है-- 
'मात्स्थम्‌! इत्यादिसे । 

अन्त करणावच्छिन्न चेतम्यमे रहनेवाख तथा पट आदि पराद्‌ ८ बाह्च ) 
विषयोका अवरूम्बन करनेवारा मान॒ अथोत्‌ अन्त करणवृर्तिविरोषका प्रमाता, 
परमाण ओर प्रमेय, इन तीनोके साक्षीमूत परत्यगात्मामे म्यापार नहीं कर सकते, 
अ्थत्‌ प्रमाणका विषय साक्षी नहीं हो सकता हे । जसे अभिसे दगध होनेवाख 
उद्सुक वदिको दग्ध नदीं कर सकता, वैसे ही साक्षीसे प्रकाशित होनेवाले 
परमावा आदि साक्षीका प्रकाल नदीं कर सकते, प्रृतमे जेसे वहि मौर उद्सुकका 
दह्यदाहकमभाव ससर्ग है वैते ही साक्षी जौर प्रमाता आदिका प्रकाश्य 
प्रकाशकभाव ससग हे, यह समज्ञना चाहिए । 

सक्षी स्वत किसी विकारसे युक्त नही हे, अत॒ वह प्रमाका कती नहीं 
हो सकता, यदी कारण है कि “क्लं आदि वस्तुत आत्माके धर्म॒नहीं है", इस 
अनुमानमे “अह कती" इत्यादि करैलखावगाही प्रत्यक्ष बाधक नहीं हो सकता है । 

शङ्का--पमाता आदिका साक्ष द्रष्टा या नहीं यदि प्रथम पक्ष माना 
जाय, तो वह मी-- साक्षी भी- किसी अन्य साक्षीते दद्य हे, एसा लसुमान 

दोस्त अथौत्‌ साक्षी सा्ीसे जेय है, व्र होनेसे, परमातुवत्‌ , यह अनुमान 


भविकािपराक्षा भाषानुवादसषहित ८१ 


थ पी निति कि जक न 00 ० क १ 








भ 


पराथेसंहतानात्ममोभ्यकत्रादिबोधिना । 
मानेन तद्विरुद्धोऽथेः साश्ययं मीयते कथम्‌ ॥ ७५ ॥ 


दो सकता है । इस प्रिस्थितिमे साक्षीमे भी वास्तविक कर्त्व आदि धर्मो 
सिद्धिहो सकती है, तो कृत्व मादि आत्मधर्म नहीं दै, यह पूर्वोक्त अनुमान 
बाधित हो जायगा । द्वितीय पक्षका अवरुम्बन करनेसे “साक्षी अचेतन , अद्र्टुत्ात्‌ , 
घटादिवत्‌" इस अनुमान द्वारा साक्षी अचेतन ही सिद्ध होगा, अत सम 
साक्षित्वकी ही अनुपपत्ति होगी । 

समाधान--जितने घट आदि बाह्य पदार्थ दै, उनका चेतनके बिना प्रका 
नहीं हो सकता, इसकिए उनमे साक्ष्यत्र है ओर चिदासामे साक्षिख है । 
चिदात्मामे, जो किं स्वय प्रकारा हे, साक्ष्यत्व नहीं बन सकता, क्योकि वह 
आप ही अन्यका ओर अपना साक्षी है । उसके ठिए अन्य साक्षीकी अपेक्षा नहीं 
हे, यदि साक्षीकी अपेक्षा करेगा, तो वह खुद ही जड हो जायगा । अजड 
होनेपर साक्षीकी उसे अपेक्षा नहीं रहती । चेतनका अभेद होनेसे अन्य साक्षी 
हे ही नही, अतएव वह आदिप्यके समान स्वस्वखूपका आप ही पकफारक है । 

फिर भी शङ्का होती हे कि “आतमा मात्रादिमाहकमाद् , मात्रायविरुक्षण- 
त्वात्‌ जो जिससे विरुक्षण होता है, वह उसके मानका विषय महीं होता; 
जेसे आकाश्च घटसे विरुक्षण है, अत वह धटविषयके मानका विषय 
नही होता । प्रमाता आदिसे साक्षी विरुक्षण है, इसमे सक्षी विरक्षण , अपरा- 
थतवात्‌ , यन्नैव तन्नेव यथा ममान्ादिः यह अनुमान भमाण है, साक्षी पराथ 
ह, इस "विमत पराथेम्‌ , सहतत्वात्‌, चयनासनादिवत्‌' यह भनुमान भमाण दव 
इसीको बताते दै--^पराथेसंहता' इत्यदिसे । 

दूसरोकि किए सहत मोग्यभूत प्रमाता आदि अनास्मपदा्थकि बोधक माने 
८ ्रत्ययसे ) परमाण आदिसे विरक्षण साक्षीका महण कैसे हो सकता है ४ 
अर्थात्‌ पराग्विषयक प्रमाण परत्यग्विषयक नहीं हो सकता । पराक्‌ अनाम 
ओौर्‌ प्रत्य्‌ हे आता ॥ ७५ ॥ 

यदि आस्मा साक्षी हे, तो उसका साक्ष्यके साथ कोई सम्बन्ध बताना 
चादि, सम्बन्धकरे बिना साक्षी नहीं हो सकता । जर सम्बन्ध होनेसे वह असङ्ग 
नदी हो सकता, इसपर कहते है-'साकिसाक्ष्या०' इत्यादिसे । 


# ° 
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साकिसाक्याभिसम्बन्धः साक्षिवस्त॒नि कल्पितः । 
साक्ष्यापेक्ष्यं न साधित केवराचुमवात्मनि ॥ ७६ ॥ 


साक्षिसाक्ष्यका सन्ध केवर अनुभवस्वूप साक्षीरूप आत्मामे भविदयासे 
कल्पित हे, वास्तविक नदीं है अथवा जसे प्रकादयस्वखूप घरादिके साथ सबन्धके 
बिना भी सूर्यमे प्रका है। अत “सविता प्रकाशते इस व्यवहारमे परकारकी 
अपेक्षा नहीं है, क्योकि श्रकाशते' यह अकर्मक घातु है! इसङिए यर्टो कमेकी 
अपेक्षा नहीं है । यदि कारयति होता, तो कि प्रकारयति ° अथोत्‌ किसका 
प्रकाश करता है, यह अपेक्षा हो सकती, किन्तु श्रकाशतेः होनेसे प्रकाश्य 
कर्मकी नियमत अपेक्षा नही होती, इसी तरह साक्षी केवखो निगुण्चेतिता 
च' इप्यादि श्रतिसे आसा चेतन होनेसे साक्षी है, इसम साक्ष्य सम्बन्धकी 
आवद्यकता नहीं है । 

यदि गुरुवादिके समान प्रकाशकत्वादिको मी नित्यसापेक्ष ही माने, तो भ्यव- 
हारदञ्चामँ साक्ष्यसबन्धको भी अविघानिमित्तक कह सकते द, इससे उसके असङ्गत्वमे 
हानि नहीं है । यदि वास्तविक धर्मसम्बन्ध माने, तो असगत्वकी हानि होगी । 
कास्पनिक धर्मसे नहीं होगी । मरुमरीचिकामे जख्की कल्यनासे मरमूमि अद्र 
नहीं होती, अतएव माष्यकारने कदा है--यत्र यदध्यास तत्कृतेन गुणेन 
दोषण वाणुमत्रेण स न सम्बद्ध्यतेः । वस्तुत कल्पना तो पुरुषधर्म है, वस्तुधमे 
नहीं है, अत पुरुषकी कल्पनासे व्तुमे क्या विरोष हो सकता है, भथौत्‌ कुछ नहीं । 
यदि साक्षीमे वास्तविक धर्मसबन्ध होगा, तो वह भी सहत होनेसे पराथ हो जायगा 
इससे बह साक्षी ही नहीं हो सकता । इसीङिषए्‌ श्तिमे केवर शब्द कहा गया ै। 
केवर शाब्दका तात्पर्यं हे कि निर ही साच जौर सहत करता है । निगुण 
अर्थात्‌ निधरम है अत्‌ आसाम कोई वास्तविक धर्मे नही रहता है। आसमराक्रा 
साक्षिलसाधक केव चेतन्य ही है, इससे वह “चेतित, कहा गया है ॥ ७६ ॥ 

शङ्का--नैयायिकाभिमत इच्छा, द्वेष, धर्म, अधम आदि तो आत्मधर्म 
हो सकते द, देसिए--शच्छादय कचिदाथिता , गुणत्वात्‌, रूपादिवत्‌, इस 
अनुमानसे इच्छादिमे द्रव्यसमवेतत्वकी सिद्धि होनेपर वे परथिवी, जर, तेज, 
वायु ओौर आकाशंके विरोष गुण नही हो सकते, क्योकि एेसा माननेसे बहिरिन्दियसे 
उनका प्रवयक्ष प्रसक्त होगा, परन्तु एेसा होता नहीं । एव इच्छादि दिक्‌ › काल, 
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मनके भी गुण नदी हो सकते, कारण कि इनमे विरोषं गुण नही रहता है, अत 
परिरोषसे आतमगुण ही उन्हे मानना चाहिए । इच्छा आदिके आत्मगुण होनेपर 
कवरपवादि भी आत्मधर्म हो सकते है, क्योकि “इच्छन्‌ करोमि इस प्रतीतिसे 
इच्छा ओौर कतरैलका समानाधिकरण्य एक ही वस्मे प्रतीत होता है । 
सामाधान--यह कहना टीक नहीं है, देखिए- क्या इच्छादिको आप स्वतन्त्र 
मानते ह या परतन्त्र  भरथम पक्षमे हेतवसिद्धि दोष होगा, क्योकि यदि वे स्वतन्त्र 
हतो गुण कैसे हो सकते दै, क्योकि गुण धर्मिपरतन्तर होते है । द्वितीय पक्षमे 
आश्रयके ज्ञानके सिवा गुणका ज्ञान ही नहीं हो सकता, अत धर्मीका निश्चय होनेषर 
अमुक ॒धर्ममि वे समवेत है, यह निद्वय होगा, तदनन्तर इच्छादिमे गुणल्रका 
मिदचय होगा, पहले नहीं होगा । ओौर इच्छादि जड हे, अत वे स्वत॒ अपने 
आश्रयके साधक नहीं हो सकते । यदि उन्हे आत्मस्वखूप माना जाय, तो भसमासे 
वे हृदय नही होगे, ओर इस परिस्थितिमे उन्हे खूपादिके समान गुण मानना भी 
अनुचित होगा । ओर “इच्छादय अष्टद्रग्यातिरिक्तद्रन्याधिता › तेषु असम्भावितत्े 
सति गुणत्वात्‌ , खब्दवत्‌” यह अनुमान भी श्रुतिविरोधसे असगत है, क्योकि “काम 
सङ्कल्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा धृतिरधृतिर्षीरहींभीरितयेतत्सवे मन एव' इस श्ुतिपे 
इच्छादि मनोधर्मं ही प्रतीत होते है, अत॒ उनको आमधर्मं माननेसे उक्त श्रुतिके 
साथ स्पष्ट ही विरोध होगा । ओर यह विचारिए कि इच्छादि कायै है या नित्य 
है नित्य कदिएगा तो नित्यकी निदृत्ति नही होती, इसङ्एि इच्छादि सदा 
आपमामे रहेगे, फिर युक्ति कभी न होगी ओौर युक्तिसाधनोपदेशपरक वेदान्तादि 
शाञ्च भी व्यभ हो जा्येगे । प्रथम पक्षम इच्छादिका कारण हैया नहीं यदि 
नही हे, तो बिना कारणके खपुष्पके समान कमी होगे ही नहीं अथोत्‌ इच्छादि निय 
असत्‌ ही रहेगे अथवा आत्माके समान उनका नित्य सद्धाव ही रहेगा । नित्यपक्षमे 
कभी मुक्ति नहीं होगी । नित्यासद्धावपक्षमे बन्ध दी नदीं होगा । प्रथम पक्षमे क्या 
इच्छादि ही अपने कारण है या दूरा कोई अथवा इच्छादि जौ? दूसरा ये दोनो 
मिककर करण है * पहले पक्षमे आत्माश्रय है, क्योकि स्वके प्रति स्व कारण न्ट 
हो सकता, कारण सिद्ध॒रहता है ओर छ्य असिद्ध रहता हे, एक समयमे 
एक ही पदार्थमे सिद्ध ओौर असिद्धत नही बन सकता । असिद्ध इच्छादिको 
कारण मनि, तो मोक्षकार्मे भी इच्छा उत्यत्न हो जायगी, क्योकि इच्छाकी 
भसिद्धितो वहो भी दै। द्वितीय पक्षमे इच्छादिसे भिन्न देतन्तर इष्ट दी 
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इच्छाद्रेषादयोऽप्येते न विदात्मनि सम्मताः । 
कामः सङ्कट्य इत्येवं मनोधमत्वर्सभ्रवात्‌ ।॥। ७७ ॥ 


नही है । अगर को$ श्ट, पेसा को ओर उसे कादाचित्त मानो, तो फिर 
कारणान्तरकी अपेक्षा होनेसे अनवश्थादोष होगा । यदि उसे सदातन मानो, तो 
सदा इच्छा होती ही रहेगी ओर मुक्तिका असभव हो जायगा । तृतीय पक्षम 
दुसरा कारण अचेतन है या चेतन ? प्रथम पक्षमे इच्छाजनकत्व उसका स्वभाव 
हैया अप्वभाव प्रथम पक्षमे मोक्ष ही नहीं होगा । द्वितीय पक्षमे कमी भी वह 
इच्छाजनक नहीं होगा, क्योकि जिसका जो स्वभाव नही हे, उससे वह नहीं 
हो सकता । जैसे आकाशमे घटोप्यादकत्व स्वभाव नही है, अत उससे घट नही 
हो सफ़ता, इससे आसमामे इच्छादि अविबाकद्ित दही हो सकते है, वास्त- 
विक नही, इस तात्र्यसे कहते है--शच्छद्विषादयः' इत्यादिसे । 

इच्छा, द्वेष आदि धर्मं आत्मामे वास्तविक नहीं है, क्योकि "काम सक्कल्प 
व्यादि श्रुतिसे वे मनोधर्मं ही सुने गये है, अत वही मानना चाहिए । ओर यह 
मी दोष है कि इच्छादि आसामि भिन्न थाअभिच्दै" यदि भिनदहै, तो 
गाय ओर अश्चफे समान उनका धर्मधर्मिभाव नदीं बन सकेगा । अमिन होनेपर 
भी यदी दोष होगा ! गौका गौके साथ धर्मधर्मिभाव जैसे नहीदहो सकतादै, 
वैसे ही इच्छा गौर आत्ाका अभेद होनेपर उनका परस्पर वर्मघर्मिमाव नहीं बन 
सकेगा । भिन्नाभिन्न मानना तो अत्यन्त अनुचित दे, क्योकि भेदका मेदा- 
भावरूप अभेदसे सदा विरोध ही है ¦ अन्यथा मावामावका विरोध ददी सिद्ध 
मही होगा । ओर सर्वत्र भावाभावमूरक दही विरोध माना जाता हे। आका 
कुघुमके समान तुच्छ मी नदी कह सकते, क्योकि माकायकुघुमका प्रत्यक्ष 
नहीं होता हे गौर इच्छा तो परतयक्षसिद्ध है । इसकठिए इन विचारोसे यष्टी सिद्ध 
होता है कि यद्यपि इच्छादि अपरोक्षसिद्ध है, तो वे भी आकारनीकिमाके सदश 
 मनिवेचनीय ओर भाविधिकं ही हे ॥ ७७ ॥ 

जौरं इच्छाको उमयदतुके माननेपर द्वितीय कारण यदि चैतन हो; 
तो ब्हजीवहे या पर अथवा दोनो ग्रवि जीव दहै, सो वह अनर्भखूयसे 
इच्छादिको अपने भप जानतादहै या नहीं प्रथम पक्षक अभिप्राय॑से कहते 
है-'आत्मनच्चेदमी' इत्यादिते । 
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आत्मनथेदमी सर्वेऽनथे इयात्‌ स्वय कथम्‌ । 
आत्मा जानन्यथा शत्रोस्तथा तस्मादनात्मवान्‌ ॥ ७८ ॥ 


इच्छादि आत्मामे अनथै करते है, यह जानता हुआ लीव अनथैके हेतु 
इच्छादिको क्यो करेगा ? यह तो किसी विचारशीरुका कतव्य नहीं किं स्वय ही 
दोघी नाई स्वात्मामे अनिष्ट सामभरीका सचय करे, इसलिए इच्छादि अनातम- 
पदार्थं है, यही पक्ष ठीक दहै। यदि इच्छादिमे अनथहेतुत्व ओीवको विदित 
नही हे, तो स्पष्ट दी इच्छादिमे अज्ञानका्ैप्व दै, ' इसि इच्छादि आत्मासे 
उतन्न नही होते है, किन्तु अज्ञानसे उतच होते है, यही मानना शाख शौर 
युक्तिसे युक्त हे । 

यदि यह्‌ किए कि पर सर्वज्ञ है, अत यह जानता दहै कि सुक्तमे इच्छा 
आदिकी उप्यत्तिमे प्रतिबन्धक मुक्तिका उपाय दै, इसङ्िए इच्छादिका वह 
उत्पादन नहीं करता है, तो यह भी ठीक नही हे, क्योकि मुक्तिका उपाय ज्ञान 
हैया कर्म दोनो ही उस अवस्थामे नहीं है, तो प्रतिबन्धक कटासे होगा ४ यदि 
कहिए किं लौकिक दु खनिवृत्तिके समान मुक्ति भी आस्यन्तिक्र दु खनिदृत्तिरूप 
नहं हे, किन्तु निरज्ञन परम साम्यमुेतिः इत्यादि श्रुति वारा सक्त ओौर पर इन 
दोनोका साम्य है, इसकिए मुक्त पसेरित इच्छादि अनथका परिहार करेगा । सो 
यह भी आश्वासन टीफ नदी है, क्योकि युक्त अवस्थामे परिहारे उपाय 
शरीरेन्धियादि नहं है, अत परिहारसाधनके अमावमे परिहार कैसे कर सकता 
है " उस समयं शरीरेन्धियादि माने ज्ये, तो ससारी दी हो जायगा, मुक्त नही 
होगा । तो क्या थाप रके मी शरीरिन्दिथादि मानते है" यदिनही तो 
उत्पादन कैसे करेगा £ यदि शारीरादिके बिना भी ईश्वर उत्यादन कर सकता है, 
लो सक्तं भीकैसे ही परिहार कर सकेगा, इसमे आशयं ही क्या है : आशर्यं 
यह है कि ईशर मायावी है ओौर सक्त वैसा नही है । 

यदि यह मानिए कि केवर जीव या केवर इधर इच्छाका उत्पादक वदी 
है, किन्तु दोनो मिककर उत्पादक है, इसक्िए युक्तिदशामे इच्छादि उघ्यन्न नही 
होते । यंचपि जीवके मुक्त होनेसे इच्छादि उसके अमुकूर नदी दै, तथापि उसकी 
संसारदश्ामे वे अनुक है, इसङिए उत्पन्न होते ह 

यह भी ठीक नहीं है, जेसे केवर परजन्यत्वपक्षमे युक्ति नहीं हो सकती, 
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अवियाऽऽत्मधरमत्वे दोषः थिन्न विद्यते । 
तद्वेजनस्य संसिद्धेवैदान्तरात्मबोधनात्‌ ॥ ७९ ॥ 


वैसे ही उभयजन्यत्वपक्षमे भी मुक्ति नहीं होगी, क्योकि ईदवर स्वतन्त्र तथा सवै- 
दाक्तिसम्पन्न है, अत ॒सुक्तको अनुकरूरु बनाकर इच्छादिका उत्पादन कर सकता हे । 
यदि किए कि मुक्तके उद्यसे यदी $ख्वरी इच्छा है कि सुक्तको कभी 
टु ख न हो, इसि उनमे अनर्थोलयादन नही करता, इससे सुक्तिमे दोष नही है 
तो दूसरेकी इच्छाका निदचय आप कैसे कर सकते है । शायद ईदवरकी देसी 
इच्छा ही न इदे, तो सक्ति ही नहीं हयो सकती ॥ ७८ ॥ 
हमारे ( बेदान्तियोके ) मतमे तो कर्वृत्वादि अवरियानिमित्तफ़ दै, परनिमित्तक 
नही है, अत विासे जब अविद्याकी निवृत्ति हो जायगी, तो "कारणाभावात्‌ काययी- 
भाव ' इस न्यायसे मुक्तात्मामे अनर्थोसत्ति हो दी नहीं सकती, इस अभिप्रायसे 
कहते है--अविद्ययाऽऽत्मधमैत्वे' इप्यादिसे । 
इच्छादि अनथ आत्मामे अवि्यासे ही हे, अर्थात्‌ आविधिक धरम 
है वास्तविक नहीं, यह हमारा मत दहे, इसमे कोई दोष नही है। वेदान्त 
द्वारा आत्मबोध होनेपर इच्छादि अनथका परिहार होता दै। अविदयाका 
परिहार तो सोक्षदद्यामे भी दै, इसकिए उस दज्चामे अनर्थोत्पत्तिकी समावना 
नहीं हे । 
अच्छा तो यह बतरद्ए कि अविधानिवत्तक अविद्या है, अथवा अविदयाकाथ, 
या आत्मा आहोखित्‌ दूसरा कोई रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योकि अविद्याकी 
निदृत्ति अविद्यासे किए, तो स्वत्याघात दोष होगा, क्योकि स्व यदि स्वका निव्तक 
होगा तो स्वोत्यत्ति ही न हो सकेगी । द्वितीय पश्च मी असगत है, क्योकि कार्य 
स्वीपादानका निवत्त नहीं होता, अन्यथा स्वस्थिति ही नदी होगी । तन्तुकी 
निवृत्ति यदि परसे हो जाय, तो पर कहो रहेगा, इसलिए कार्यं कारणका निवर्सक 
ˆनेदीं होता । तृतीय पक्षमे दोष यह दहै किं यदि लमा निवर्पक होगा, तो 
अविद्याका उपर्म्भ दही नही होगा, अथात्‌ अविद्याकी सत्तादहदी सिद्ध नहो 
सकेगी । चतुथे पक्षम कोद प्रमाण ही नही है अथौत्‌ दूसरा कोई निवतक दै, 
इसमे कुछ प्रमाण नही है । 
इसका उत्तर देते द--आतमबोधनात्‌ , अर्थात्‌ स्मयप्रकाश आमा 
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परागर्थप्रमेयेषु या फलत्वेन सम्मता । 
संबित्सेवेह मेयोऽर्थो बेदान्तोक्तिप्रमाणतः.॥ ८० ॥ 

स्वयसिद्ध है । साधनचतुष्टयसम्पन्न श्रवणमननाधिकारी पुरुषको वेदान्त- 
वाक्यसे जो अन्त करणम वृत्तिविरोषर ब्रह्मामेक्य बोध होता हे, उसभ अभिन्यक्त 
ज्ञानस्वरूप आसा सकायं स्वावि्याको निवृत्त कर सुस्थ हो जाता है । यदि किष 
करि स्व्पभूत आप्मज्ञान यदि अवि्याका निवतेक नहीं है, तो ज्ञानामिव्यक्त स्वरूप 
कैसे निवर्तक होगा ८ इसफा उत्तर यह्‌ है--सू्ैके फरिरणसे तुक (रद) भस्म नही 
ोती, किन्तु चकमक पत्थर या सू्यकान्तमणि मे सूर्यकिरण अभिव्यक्त होकर तृरूको 
मस्म कर देती हे, उसी तरह य्यपि केवरु आतमाका स्वरूप अविद्याका निव्ैक 
नहीं है, अथीत्‌ साधक है, तथापि तादशान्त करणबृत्तिविरोषमे प्रतिफल्ति-- अभि 
व्यक्त- होकर अविच्याका नाराक होता है, यह माननेमे कोई आपत्ति नहीं है । 

अच्छा तो अविवाकी निवृत्ति आत्मासे अतिरिक्त है या आसमस्वरूप है 2 यदि 
अतिरिक्त है, तो अनातमस्वहूप अनथ ही है, अत निदृततिरूप अनथ मोक्ष नहीं हु । 
यदि आलस्वख्प है, तो आत्मा अविद्यानिवृत्तिका उपाय नही हो सकता, क्योकि 
उपायोपेयभाव मेद रहनेपर ही होता है, अभेद होनेसे नही होता । ओर यदि वह्‌ 
आसस्वखूप है तो सिद्ध दी है, साध्य नदी है, अत आसन्ञान अविचयाका गिवैक दै, 
इसका कुछ अथ ही नहीं हज नही, अथे यह है कि यद्यपि भविघानिवृत्ति आत्मा- 
तिरिक्त नदय है, तो भी अविदाविरोध्याकारतरेन बह उपाय है ओौर अविदयानिदृ्यास्मना 
उपेय है । एक ही मे अपेक्षामेदसे ओर आकारमेदसे दोनोका समवेश्च हो 
सकता है ॥७९॥ 

घटपटादि परागूविषयकं जो सवित्‌ होती दै, जिसको प्रमाणका फर 
मानते हो, बह वस्तुत फर नही हे, फर जन्य होता है, सवित्‌ नित्यं है, 
परन्तु भमाणपृततिके अनन्तर प्रकाश होनेसे उसे फर कहते द, वही सवित्‌ वस्तुत 
वेदान्तममाणका तादर्यबृकिसे प्रमेय दै, वही आत्मा है, इसी तादर्यसे कहते है-- 
'परागथ०' इत्यादिसे ॥ 

धट, पटादि परागथविषयक ज्ञान घटज्ञान उत्यन्न हुआ, परज्ञान नष्ट हुजा 
इत्यादि व्यवहारसे अनित्य है, तथा धटज्ञानसे यह ज्ञान भिन्न है एव षरज्ञानजनक 
सामभी मौर परज्ञानजनक सामग्री भी मिन्न दै, अत॒ वह नित्यासस्वरूप कैसे शे 
सकता है ? इसका उत्तर यह है कि वृ्तिके उत्पाद्‌ ओौर नादयसे वृत््यवच्छिन्न चैतन्यम 
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अबोधकत्वा्नो मात स्यादितोऽन्याथेकरपने । 
वेदान्तामामतो ध्यानविध्याद्यर्थो न कल्प्यताम्‌ ॥ ८१ ॥ 
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मी उप्त ओर नाश्चकी प्रतीति होती है, वस्तुत ज्ञान नित्य है, उसमे उत्पत्ति जौर्‌ 
विनाशकी प्रतीति ओपाधिक ै, जेते “वटाकासो जात ; मष्ट › इत्यादि प्रतीतिसे 
आकारमे भी ओौपाधिकर उस्यत्ति ओर विनादकी परतीति होती है, वैसे ही बृत्तिगत 
उत्ादविमा्चका आरोप कर ज्ञानमे वैसी परतीति होती हे। प्रप्यक्षादि परमाण प्रागर्थ- 
विषयक दै, यह मानकर तत्फरमूत अखण्ड सवित्‌ वेदान्तकी प्रमेय है, यह कहा 
गया है, वस्तुत प्रघयक्षादि परागभविषयक ही नही होते, अन्यथा निखिर्दरैतामावो- 
पर्चित बहाम वेदान्त प्रमाण ही नही होगे ॥८०॥ 

यदि दैतको प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे सिद्ध मानेगे, तो वेदान्तवाम्यसे 
देताभाबविषयक बोध ही नही होगा, तो अबोधकव्वरुक्षण अप्रामाण्य होगा, इसीको 
कहते है--अबोधकत्वात्‌' इत्यादिसे । 

इससे--अद्धितीय ्रह्मसे--अतिरिक्तदवैतकल्पना करनेपर अथात्‌ द्वतमे म्त्यक्षादि 
प्रमाण है, यह माननेपर प्रत्यक्षादिविरोधसे "एकमेवाद्वितीयम्‌" इत्यादि वेदान्त- 
वाक्यम अबोधकलत्रक्षण अप्रामाण्य हो जायगा, अत ब्रह्यातिरिक्त द्वैत है नही, 
फिन्तु कल्पित तत्तदुपाधिविचिष्ट ह्न प्रत्यक्षादिविषय है ओौर निरुपाधि व्ह 
बेदान्तविषय हे, यष्टी मानना उचित दहै । इसीसे ध्यानादिविध्यथे वेदान्त है, यह 
कट्पना नही हो सकती । यदि वेदान्तप्रमाणसे अद्रैत बरह्को हयी परमार्थं सत्य मानते 
हो, तो कर्मकाण्ड अप्रमाण ही हो जायगा, क्योकि क्रियाकारकादि भेदके विना तो 
कम हो नही सकता । मेदामावरूप अभेद माननेसे कवर, क्म, साधन ओौर फक यदि 
सब अभिन्न दीह तोकर्मदही कैसे हो सकेगा है, अत॒ कर्मकाण्ड अपमाण हो 
ज्नायगा । बेदान्तियोके छिए यह अनिष्ट नही है, पेसा नही कह सकते, वेदान्ते भी 
अमामाण्याराडा होगी । कमकाण्ड जेसे वेद दै, वैसे ही वेदान्त मीवेद्‌ है । यदि वेदैक- 

दश कर्मकाण्ड वेदान्तविरोधसे अप्रमाण हो जाय, तो कर्मकाण्डविरोषसे वेदान्त ही 

प्रमाण क्यों न होगा, विरोष तो को है नही । वस्तुत कर्मकाण्डके समान प्रत्यक्षादि 
भरमाण भी विरोधी है इसछिए “मूयसामनुअहयो न्याय › इस न्यायसे वेदान्तापरामाण्य हयी 
मानना दीक है । इस वेदान्तिर्योको कर्मकाण्डका अप्रामाण्य इष्ट नही है, अन्यथा 
वदरान्तत्रामाप्वमे विवास न होगा, इस तासप्यसे कहते है-।नन्वेवमपि' श्यादिसे। 
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नन्वेवमपि मानत्वन्याधातः स्यात्‌ क्रियाविधेः । 
अद्वयात्मनि सम्बुद्धे कमौलुच्छिर्यसम्भवपत्‌ ।। ८२ ॥ 
नैतदेवं यतो शेषमानानामपि मानता । 
आपरात्मावबोधात्‌ स्याद्धोधासपू्॑मबाधनात्‌ ॥ ८३ ॥ 
उदं िष्टममानत्वमेकातम्यमतिबाधनात्‌ । 

मानान्यपि च बाध्यन्ते मानेन प्रबलेन हि ॥ ८४ ॥ 











बेदान्तवाक्य द्वारा अद्वितीयातमके ज्ञात होनेके बाद उक्त प्रामाण्यके 
अनुरोधसे अद्वितीय ह्म ही सत्य अथं है, इसका स्वीकार करनेपर क्रियाविधिपरक 
कर्मकाण्डका प्रामाण्य ही नष्ट हो जायगा, अत वेदान्तमे भी विश्वास नहीं रह 
सकता, क्योकि दृष्ट अथैके अनुक्ररु दी अदृष्ट अथै मी माना जाता है, इष्टविरुद्ध 
नही, इससे कमैकाण्डकी पामाण्यरक्षाके ङि दैत मानना ही ठीक है क्योकि 
्रतयक्षादिके प्रामाण्य र्षा श्यी हो सकती है, अन्यथा नही ॥८२॥ 

मयक्षादि तथा कर्मकाण्डमे  ताततिक परामाण्यका मङ्ग होगा, यह शङ है 
अथवा व्यावहारिक ` प्रामाप्यका मङ्ग होगा, यह शद्धा है ४ यदि 
तास्तिक प्रामाण्यके भज्गकी आपत्ति हो, तो व्ह इष्ट दही है। हितीयके 
विषयमे कहते दै--नितदेवम्‌' इत्यादिसे । 

आत्मज्ञानसे पहले विषयक्ा बाघ नदी है, इसर्एि सब प्रमाणोमे प्रमाणता 
ह, आत्मज्ञानोत्तर सब अनास पदार्थोकी निदृत्ति हो जानेसे विध्यादिमे प्रामाण्य 
इष्ट नही है ॥८२॥ 

इसीको सविस्तर कहते दै-- ष्वम्‌" इत्यादिसे । 

्रहमज्ञानोत्तर ब्रह्मामेकतवबुद्धिसे भ्रपञ्चका बाध होनेपर भमाणोमिं अप्रमाण्य 
इष्ट ही है । प्रमाण मी प्रवर प्रमाणसे बाधित होता है, इसर्एि पमाणे परस्पर 
बाध्य-बाधकभाव नहीं होता, यह कहना व्यथे है । विद्वान्‌ मी तो जब तक चरर 
रहता है तब तक प्रमाणोसे व्यवहार करता ही है, अत कैसे कहते हैँ कि ज्ञानके 
बाद विध्यादि परमाण नही है हा, वह व्यवहार करता दै, परन्तु प्रत्यक्षादि 
वास्तविक प्रमाण दै, यह जानकर मदी, किन्तु पूववासनानुवृत्तिवश उसका 
व्यवहार होता है ॥८४॥ 
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स्येनादिबिधिवाधः स्यादहिसाविधिना यथा । 
तथेवेकाठम्यमानेन दैतमानं प्रबाध्यताम्‌ ॥ ८५ ॥ 
व्येनाहिसाविधी एतौ च्टाच््ाथमेदतः । 
व्यवस्थितौ तयोरेकमबाध्यममतं यदि ॥ ८६ ॥ 
तद्यद्तदेतमाने तच्छातन्याथगोचरे । 
उभयोग्यवतिष्ेतां नरयोयक्तबद्योः ॥ ८७ ॥ 


दिक्यन्ञान मानवाधक म , मानत्वात्‌ ; मानान्तरवत्‌' इस अनुमानसे जैसे 
प्रत्यक्षादि मान अनुमानादि मानका बाधक नही दै, वैसे दी आत्मज्ञान भी 
मानका बाधक नही हो सकता, इस शङ्काी निदृतिके ङिएि कहते है श्येनादि" 
इत्यादिसे । 

जसे (मा हिस्यात्‌ सर्वा मूतानि' इस अर्हिसाविधिसे श्येनेनाभिचरन्‌ यजेत 
इस हिंसाविधिका बाध होता है, वैसे दी बह्मासेक्यज्ञानपमाणसे दैतविषयक 
प्रत्यक्षादि प्रमाणका भी बाध होता है, अत उक्त अनुमान न्यभिचारी होनेसे 
मान्य नहीं हे ॥८५॥ 

श्चुपर रोधसे जिस पुरुषका चित्त अपने वदाम नहीं है, वह अवद्य श्रुकी हिसा 
करना चाहता है, अत॒ उसके किए ही श्येनादि याग शचुवधके उपायदूपसे प्रददिीत 
किया गया है, जओौर जिसका चित्त शग्रुपर द्वेष होनेपर भी अपने वमे हे अथात्‌ 
जो चद्रुवधका परिणाम नरकनिपात आदि समन्ञकर हिसा नही करना चाहता, 
उसके प्रति अदृष्टा्थं॑भा हिस्यत्‌, इत्यादि श्वतिसे अर्िसाविधि है, अत दोनो 
वाक्योके व्यवस्थिताधिकारिपरक होनेसे उनका परस्पर बाध्य-बाधकभाव ही नही 
होता, इसीको कहते है--शश्येना" इत्यादिसे । 

द्येन ओर अहिसाविधि ये दोनो उक्त अधिकारिपुरुषके मेदसे व्यवस्थित है, 
हिसाविषि इृष्टा्थकं है ओौर अ्हिसाविधि अदृष्टार्थक है, इसक्िए इन दोनो एक 
क्क ओर अपर बाध्य नहीं हे, अत प्रमाणो परस्पर बाध्यबाधक होनेका 
दृष्टान्त नहीं हो सकता, अत ॒रेक्यज्ञानसे द्वेतविषयकर प्रमाणोका बाध नही 
नब सकता ५६६ 

इसपर कहते है-- तद्यद्रेत" इत्यादिसे । 

बद्ध ॒पुरुषके किए अतत््वाथविषयक प्रत्यक्षादि प्रमाण ओर सुक्तु परूषक 
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कमाण्यतो विधीयन्तामविवेकिनरं प्रति । 
न तु विभ्वस्तसकरकमेदें बुधं प्रति ॥ ८८ ॥ 


रए तत्वाथेगोचर अद्रतज्ञान ये दोनो ही व्यवस्थित है, इसङ्एि करमैकाण्डमे 
व्यावहारिक प्रामाण्य है, ताचिक नहीं हे । 

(विमत कर्मकाण्डपरामाण्य ताच्िकम्‌, मानत्वात्‌, आभैक्यज्ञानवत्‌ ' 
इस अनुमानसे कर्मकाण्डका प्रामाण्य भी ताच्िक ही हे, व्यावहारिक नही है, 
यह कहना ठीक नही है, क्योकि अज्ञानके साथ कर्महेतु वणे, आश्रम ओर शरीर आदिक 
अभिमानका नाश होनेपर विद्वामूके परति क्मैका विधान नही हयो सकता हे ॥८७॥ 

उक्तानुमानमे मानत्वरूपदेतु तत््वावेदकष्वरूप हे या॒व्यवहारिकत्वह्प है 
प्रथम पक्षम साध्याविशिष्ट होनेसे साध्यम हेतुदोष है, जैसे अयुमानसे पहले पक्षमे 
साध्य अप्रसिद्ध है, अतएव हेतु द्वारा साध्य हे, वैसे दी यदि दहेतु भी पक्षमे अप्रसिद्ध 
हो, तो साध्यवत्‌ हेतु भी साध्य दी कहखाता हे, अत देतुको सिद्ध करनेके टिषए 
हेतवन्तरकी अपेक्षा होगी, क्योकि जब तकदहेतुन होगा तब तक साधन नहीं 
हो सकता । यदि हेतु ओर साध्य दोनो साध्य ही रहे, तो साध्यसम हैलाभासं 
हेतुदोष द, दुष्ट हेतुसे साध्य नदीं सिद्ध होता । द्वितीय पक्षमे स्वामिक बोधमे 
व्यभिचार है, इसकिए अनुमान द्वारा भी विध्यादिमे ताचिक प्रामाण्य सिद्ध नहीं 
हो सकता, इसे कहते है-- “कर्माण्यतो' इत्यादिसे । 

अविवेकी, शरीराभिमानी तथा अज्ञानी पुरुषके प्रति कर्मोका विधान दै, 
अत॒ कर्मकाण्डमे व्यावहारिक प्रामाण्य दही दहै। आतमविद्याके उदम द्वारा 
जिनका अज्ञानके साथ कमेके प्रति देतुभूत शरीरायमिमान निवृत्त हो गया हे, 
एसे विद्वानके प्रति कर्मोका विधान नही है। विद्वान्‌ कर्मके अधिकारी नहीं 
है क्योकि एेक्यप्रमासे सम्पूणं साध्यसाधनफरमेद दी जब विद्रानूका निदृत्त 
हो गया है, तो बह कमेमि प्रवृत्त होगा कैसे 

यदि किए कि विद्वान्के मति कर्मविधि न सही, परन्तु विविदिषावावृके 
प्रति तो ज्ञेन विविदिषन्ति इत्यादि श्रतिसै कर्मका विधान हो सकता दै, 
इसकिए बेदान्तकी तरह विध्यादि भी ता्तिक प्रामाण्य मानना उचित दै; 
तो यह भी कहना ठीक नही, क्योकि विवेक; वैरा्य ओौर विविदिप्रा 
आदे युक्त पुरुष ॒कर्मसन्यासधूक भ्रवण मननादधिका अधिकारी षे, चही 
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सम्यग्विमृदितारोषध्वान्तस्य च न पूर्ववत्‌ । 
अज्ञानादि पूनः कतु शक्यते हेत्वसम्भवात्‌ ॥ ८९ ॥ 
सर्वकर्ममिरासेऽतो ऽधिकारः स्याबिवेकिनः । 
बुथत्सोरपि संसिद्धो बुद्धत्वपदवाञ्च्छनात्‌ ॥९०॥ 


आलयथाथज्ञानका देतु है, अत करमप्रदृत्ति परतिकर होनेस पूर्वोक्ताधिकारीका 
कभी मी उसमे अधिकार नही है, इसरएि अविवेकीके परति कमौषिद्गूर हे, 
अत कर्मकाण्डे व्यावहारिक ही प्रामाण्य दै, तत्तकं नहीं ॥८८॥ 

(सम्यगूविभ्रदिता' इत्यादि । 

समीचीन आलमज्ञानसे जिनका सम्पूरणं अज्ञान नष्ट हो गया है, वे पहलेकी 
तरह अज्ञानादिपयुकत कर्म नही कर_सकते । का ठ मान अन मूरु अज्ञान है, अज्ञान॒का 
निरोधी तच्छ्षान ह । जब तच्चक्ञान होनेपर नि रोष अज्ञाता निदत्त होती है, 
तो कर्म कैसे हो सकता दै ॥८९॥ 

यदि किए कि जब तकं अपना्ञान नदहोगा तब तकेविकेकी भी 
कम नहीं त्यागता, ज्ञान होनेषर ही त्याग करता हैः पहटे नही, क्योकि 
(व 1. कन त्वाय मेव तत्‌, पेम स्ियोमे ला है, जत 
्ञानीको न सदी, परन्तु विबिदिषुका तो हे ही, इसपर कहते है-- 
सर्मकर्मनिरासे' इत्यादिसे । न. 

विवेकी निनिदिषुको भी सब कर्मके. त्याग. दीम अधिकार दे, अथात्‌ 
अव तक विविदिषा उलन्न न हो, तब तकं कृमौधिकार दै। कर्म विविदिषाका 
कारण है । विविदिषाके उत्पन्न होनेपर आम्मन्ञानकी दी कामना हती दै, 
सोतो स कं श्रवणादिसे दी होगा, इसङ्ए प्रयोजनामावसे कर्मत्याग 
ही उचित हे, कत्रीदिकारकव्यवहार ही कमे कराता है, अत ॒कत्रीदिकारकका 
व्यवहार रहनेपर आसमजिज्ञासा नहीं होगी । अगर होगी भी, तो शुद्ध वस्तुक 
देशन करनेम समर्थ नहीं हो सकती । कर्ममे ही चित्त र्गा रहेगा, यह किया; 
बह करना वाकी है इत्यादि । इसर्डि विवेकोत्यत्ति ही कर्मकी समा दै, विवेक 
डो जानेषर कर्मका त्याग ही भरयस्कर हे । गीतामे भी यदी उपदेच्च दिया है-- 

-नारुरक्ो्चनरयोग कर्म कारणमुच्यते । 
धोगारूढस्म तस्येव शम, कारणयच्यते ॥' 
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कारकव्यवहारे हि शुद्धं बस्तु न वीक्ष्यते । 
शुद्धे वस्तुनि सिद्धे तु कारकल्यागृतिने हि^।९१॥ 
कारकाकारकफधियो्नेकदेक्त्न वस्तुनि । 
विरोधात्सम्भवोऽस्तीह प्रकाश्चतमसोरखि ॥९२॥ 
अविरोधः क्रमेण स्यात्‌ स्थितिगत्योरिेति चेत्‌ । 
नात्मज्ञानस्य कूटस्थवस्तुतन््रत्वहेत॒तः ॥ ९३ ॥ 

ज्ञो दान तप करम इत्यादि उक्त वाक्य नित्यकमभेसतुतिपरक हे ॥९०॥ 

ज्व निष्मपश्चतत्तविषयक विवेक हो गया तब कमका निमित्त अभिमान दी 
रिथिक हो गया, इसङिए कर्माधिकार नही हो सकता, इसीको कहते दै-- 
(कारकव्यवहारे इत्यादिसं । 

कारकन्यवहार ओर कमैव्यवहारके रहनेपर पुरुष शुद्ध ॒वस्तुको--आाल- 
तच्वको- नही देख सकता, शद्ध वस्तु देखनेपर अर्थात्‌ आसमनज्ञान होनेपर 
अज्ञानका नाशच होता है, फिर कारकव्यापार या कम रहते ही नदी ॥९१॥ 

ओर यह मी प्रश्न है किं तिवेकीको कारक ( कम ) ओर अकारककी 
( भात्माकी ) बुद्धि या नदी क आवश्यकं हैः 
इसि दनो ज्ञान एक समयमे हया क्रम है पहले च 
(कारकाकारक' इत्यादिसे । 

एक समयमे एकं वस्तुक विषयमे कारक ओर अकारकका ज्ञान प्रकार ओर 
अन्धकारक सदृश परस्पर विरुद्ध होनेसे नदी हो सकता । जेसे एक ही स्थरमे 
एक समयमे पकार जओौर अन्धकार नही रहते वैसे दी एक दी आस्ामे एक 
समयमे कारकत्र ८ कतर ) ओर कारकत्व ये दोनो ज्ञान नहीं हो सकते ॥९२॥ 

जब तक स्वात्मा कर्वैलज्ञान न होगा तव॒ तक हम कत्त दैः 
रेसा नही समसचेगा, भ्लयुत वेदान्त द्वारा उसे यह निश्चय हुजा हे किं हम अकतं 
है, अत कर्माधिकारी न होनेसे कम नही कर सकता । द्वितीय पक्से अथौत्‌ 
कमश , इस पक्षमे कहते है- अविरोधः करमेण स्यात्‌ इत्यादिसे । 

स्थिति ओर गतिनिदृसि ये दोनो क्रमश गति, निदृत्ति जौर स्थिति 
स्वप है, पर॒ मावामावास्म होनेसे विरुद्ध है । फिर भी जेसे क्रमते पूर्वै गति 
श्ात्‌ स्थिति या पूवं स्थिति पश्चात्‌ गति दोनों कार्मेदसे एक दी देव- 
द्ादिम रहते है भसे ही काठमेदसे आत्मामं कैत ओर अकवैल रहनेमे 
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नौष्ण्यात्मको मितो बन्हिः ऋमदोऽकरमश्षो ऽथवा । 
वस्तुतः सीततामेति करैत तथा भवेत्‌ ॥ ९४ ॥ 


आपत्ति नही है " यहं ठीक हे, किन्तु यह तो कहिए कि पहले कारकतवज्ञान 
पश्चात्‌ अकारकल्वज्ञान यह क्रम॒विवक्षित है या पले अकवरष्वज्ञान परचात्‌ 
क्वैलज्ञान यह क्रम अमीष्ट है 2 प्रथम पश्च तो मानते हे, क्योकि ससारदसामें 
अज्ञानवश् अपनेको कतौ मानता ही है ओौर विवेकादि साधनसपन्न होनेपर 
अकेती समञ्चता है, यह तो ठीक दीह, किन्तु द्वितीय पक्षमे अकृती आत्मा 
हे, यह निरचय विवेकादिसम्पन्न पृरषको ही होगा, दूसरेको नही, 
क्योकि विवेकी होनेपर मोक्षाधिकारी है, कमाधिकारी नहीं, कमसे--मथम अकती 
परचात्‌ कती इस कमसे--भात्ामे कवैत्वाकवतन्ञान नही हो सकता, स्थिति ओर 
गति तो पुरुषतन्तर याने पुरुषाधीन है, पुरुषेच्छासे स्थितिपूक गति जौर गतिपूैक 
स्थिति ये दोनों होते हँ । चाहे उहरके जाय या जाकर ठरे, पर ज्ञान तो वस्तु- 
तन्त्र अथौत्‌ वस्त्वधीन है, जेसी वस्तु रहेगी, वेसा ही ज्ञान होगा, अन्यथा नहीं । 
जब वेदान्तप्रमाण द्वारा आत्मा दृटस्थ अविकारी निष्यहे, यह निचय हो 
गया तब ॒कववादिविकारश्चूल्य होनेसे, उसमे कर्तृप्वादिज्ञान कैसे हो सकेगा 
कतखादिज्ञानोत्यादक अज्ञानादि पूर्मके समान तो है नही, क्योकि उनका 
तत्वज्ञानसे समू नाश हो गया है ॥९३॥ 
फिर भी आत्मा अकारक ह, यह निश्चय होनेपर कलित कारकत्वका ज्ञान 
होगा या अकलित कारकत्वक्ा ° आद क्षमे कल्पिताधिकारी जो वस्तुत अनधि- 
कारी है, बह मी कमाधिकारी हो जायगा, परन्तु एसा होता नही, क्योकि वास्तविक 
अधिकारी विदोषण विवक्षित हे । करित ब्ह्मणादि यागाधिक्ारी नह है, किन्तु 
वास्तविक, इस द्वितीय पक्षके अभमिपाथसे कहते है--नोष्ण्यात्मको' इव्यादिसे । 
जसे उष्णस्वभाव अभि क्रमसे-कारभेदसे~यां अक्रम-एक कार्मे-मी शीत. 
स्वमाव नहीं होती; कारण उष्णत्वं या शीतल वस्तुतन््र दै, वैसे ही 
करैत्वादि वस्तुतन्त्र हे अत आसामि कमी वास्तविक्र नही रहते, किन्तु कसित ही 
रहते दै, वास्तविक तो अकवव ही है । “अतिरात्रे षोडशिन गृह्णति नातिरात्रे षोडशिनं 
गरृहयातिः इत्यादि वाक्यप्रमाणसे षोडरिहणारहणके सदश्च कर्मवा्यकते पामाण्यसे 
आस्ामे कवर ओर बेदान्तवाक्यके प्रामाण्मसे अकवत ये दोनो धभ मानने 


हौ 9) छ क । 
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मेदामेदाबुपा्चित्य यो ऽप्याह ज्ञानकमेणोः । 
एकाधिकारं, सोऽप्यत्र विरुद्रत्वं कथ चुदेत्‌ ॥ ९५ ॥ 


चादिषु, अन्यथा--अकवुप्व ष्टी माननेपर-कवरबोधक कर्मवाक्य अप्रमाण हो 
जर्येगे, यह विचार ठीक नहीं है शोडश्िरहण पुरुषतन्त्र है, अहण करना न 
करना पूरुषरकी इच्छापर निर है, इसकिए जिसकी इच्छा हो वह ब्रहण करे, 
जिसकी इच्छा न हो वह अ्रहण न करे, फर्म उमूयथा हामि नहीं है, इषीसे 
उसे विकल्प कहा जाता है । प्रकृतम कर्ृप्वादि वस्तुतन्त्र है, इसकिए विकल्प नहीं 
हो सकता । विकल्प माननेपर वस्तु विरृद्धषमेविशिष्ट होनी चाहिए, परन्तु वह हो 
नहीं सकती । अभि शीत सौर गरम उभयस्वभाव नहीं देखी गई हे ॥९५॥ 

मास्करके मतानुयायी ब्रह्मम भेदाभेद दोनो मानते है, अत॒ उनके 
मतसे कर्प्वाकर्ूव दोनो आत्मामे पारमार्थिक धर्म हो सकते है ८ इस पर 
कहते है--^भेदाभेद" इत्यादिसे । 

मेदामेद मानकर एक पुरूषके भी ज्ञान ओर कर्ममे अधिक्रार है, यह ओ 
कहा गया है, सो भी ठीक नहीं है क्योकि कतुत्वाकतत्वका विरोध केसे हटेगा 
जब तक विरोध दूर न हो सके तब तक दोनों ध्म एक धर्मामिं नहीं रह सकते, 
अत यह मत भी ठीक नहीं है। भास्करका यह मत है कि “एतस्मादासम 
आकाश समूत आकाशाद्‌ वायुरित्यादि ओौर “एतस्माजायते प्राणो मन 
सर्वेन्द्रियाणि च; तत्तेजो ऽसरजतः इत्यादि श्रुतियोसे एव यतो वा इमानि मूतामि 
जायन्ते येन जातानि जीवन्ति इत्यादि शति ओर अथातो बक्षजिज्ञासा 
“्रङृतिश्च'इत्यादि वेदान्तसूत्रोसे तथा “अह सरवैस्य जगत प्रभव प्रख्यस्तथ।' 
इत्यादि स्मृतियोसे एक विज्ञानसे सवविज्ञानकी परति्ञाका समथेन द्वारा यह 
निद्चय किया है कि बरह्म जगवका उपादान तथा निमित्त दोनो कारण है, ह्य 
नित्य है, किन्तु कूटस्थ नित्य नहीं है, परिणामी नित्य है, जिसके परिणाम 
होनेपर भी "तदेवेदम्‌ अर्थात्‌ ८ वही गह है ) यह बुद्धि नष्ट नहीं होती, वह 
परिणामी नित्य कहलाता हे । 

जैसे सुवशका कुण्डलख्पसे परिणाम होता है, किन्तु यह वदी सुवणं है, इस 
बुद्धिका नाद नही होता, इसर्षि खुवणादि परिणामी नित्य है, वैसे ही तब्रहमका 
जगदृरूपसे परिणाम होनेपर भी ब्रहबुद्धि नष्ट नहीं होती, अत ब्रह्म परिणामी 
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अतशाज्ञानकमोदिष्मदल्यमविक्रियम्‌ । 
अक्रियारारकं बाञ्च्छन्नानन्दं श्चतिमानतः॥ ९६ ॥ 
नित्य है । अप्रच्युतस्वमाव होनेसे बह अकारकबुद्धिका भी बिषयदहै। ओर 
परिणामभेदसे अनेकविध होनेके कारण कारकवुद्धिका भी विषय है, अतएव 
मेदनिमित्तक होनेपर भी कर्मकाण्ड प्रमाण ही हे, परिणामपेक्षासे मेद पारमार्थिक 
हहे, स्वमावापरच्युतयपक्षाते श्ूटस्य तथा अद्वितीय भी कह सकते है । 

इसीसे मेदाभेदका प्रतिपादन करनेवारे दवैतदिततियोके मतमे भी पामाण्य 
खक्चुण्ण रहता है ओर अभेदाश लेकर एकके विज्ञानसे सरवैके विनज्ञानकी परतिज्ञा मी 
समर्थित हो जाती है, इत्यादि पूर्वपक्ष मी हो सकता है| इसका निराकरण 
करते ह विरुद्धत्वं क्थ युदेत्‌ । आपका कहना तो ठीक दै, किन्तु इस मते 
असक बाधकं विरोध है। उसके परिहारका उपाय तोहै नी, जहो मेद 
रहता है, वहो अभेद नहीं रहता । जो महिषादि गउसे भिन्न है उस महि- 
षादिमे गवामेद नहीं रहता, अन्यथा विरोध हयी ससारसे सदके ङिए कूच कर्‌ 
जायगा । अत एकमे मी अनेक बुद्धि होगी, इसर्णि मिन्नत ओौर अभिन्रत्व वस्तु- 
तन्त्र है, बुद्धितन्न नही, अत वास्तव भेदामेद एकमे नही रह सकता । हा 
एकको पारमार्थिक भौर दृसरेको कल्पित माने, तो विरोध नही, यदि मेद 
वास्तविक माने तो वस्तुतन्तर होनेसे मेदबुद्धि प्रमाण होगी ओौर मेदपरमाके होनेपर 
अभमेदबुद्धि उत्पन्न होगी नहीं । यदि अमेद पारमार्थिक होगा तो, उसके वस्तुतन्त्र 
होनेसे अभेदबुद्धि ही प्रामाणिक होगी, तो विरोधसे मेदबुद्धिन होगी, इस- 
ङ्एि चाहेमिन्नही मानिए या अभिन्नद्ी मानिषए दोनोँका एकमे होना 
बनता नही, यदि एकमे भिन्नामिननत्व वास्तव नही, अथौत्‌ एकमे भितन्नाभिनत- 
बुद्धि यदि अप्रमाणदहे, तो को क्षति नही है 

यदि प्रामाणिक किए, तो उक्त विरोधका परिहार नहं हो सकता । आत्मा 
मिन्ाभिन्नत्वबुद्धि कथित है, तो अभिन्नतनबुद्धि पारमार्थिक ओर भिन्नल- 
बुद्धि कल्ितमेदविषयक होनेसे अप्रामाणिक दहै, यहीं मानना उचित दै । 
व्यावहारिकं होनेसे व्यवहारदशा अपेक्षित है, अभेदके पारमार्थिक होनेसे 
धरमाभेः सुक्तिदशामे वह अपेक्षित है । आत्मा सदा एकरस हे, “एकमेवाद्वितीयं 
जः इस शरुतिमे, एक एव अद्वितीय, ये तीन विशोषण है, इनके प्रयोजन 
स समय यद वितेभरूपसे करेगे किं तमाम भेदाभेद नहीं बन सकता । 


म, 
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तदिरुद्रफटे बाह्यपाधनेऽनेककारकष । 
कथं कर्मणि तज्ानन्मनो दध्याद्सन्नपि ।॥ ९७ ॥ 





 # न ^ ^ = १0 900 


आतपङ्कान्त--धूपसे पीड़ित-पथिकको दूरस्थ सधन वृक्चौमे एकलत्वका मान अज्ञानसे 
होता है । वास्तविकं तततव नानात्व ही हे । इसी तरह सासारिक विबिध्केश- 
विकर मनुष्यको नाना जप्माओमे एकत्का भान भज्ञानसे होता है वास्तविकं 
नानात्व ही तत्व है, यह वठीरु ठीक नहीं है, क्योकि "आत्मा एकरस है" यह श्रति- 
प्रमाणसे सिद्ध है, अत सिद्धान्त प्रामाणिकिडहे। 


प्रपञ्च परमाथ सत्‌ नही हे किन्तु ब्रहम अज्ञानसे कलित है, इसे मी 
विदोषद्पसे अव्याकृत प्रक्रियाके निखूपणके समयम कहेगे । यदि आप एेकास्यको 
वेदान्तका विषय कहते है, तो बताइए, इसमे प्रमाण क्षया है प्रत्यक्ष या आगम 
या दोनों ? प्रत्यक्ष तो परस्पर व्यावृत्ताकार वस्तुभओका अवगाहन करता है । परादि 
घटादि व्यावृत्ताकार दै, इसीसे घट देखनेपर यदह सशय नही होता कि यह 
धट है अथवा पट ? यदि पटग्यादत्त घट ओौर घटव्यावृृत्त पट प्रतीत होता है, तो 
पेसी अवस्थामे नानाल ही प्रत्यक्षविषये, एेका्य नही हे । 


आगम मी उक्तं अथेमे प्रमाण नही है । प्रत्यक्षानुसार ही भआगमका अथे 
प्रामाणिक मामा जाता है, अतएव यजमान प्रस्तर › इत्यादि बाक्योका यज- 
मानसदश यह अथं किया जाता है । प्रत्यक्षविरुद्ध यजमानामेदका प्रस्तरम आगम 
द्वारा बोध नहीं माना जाता । जब प्रत्यक्ष ओरं आगम प्रथक्‌ प्रथक्‌ रकात्म्यमं 
प्रमाण कहीं है तब दोनों मिलकर प्रमाण दै यह तीसरा पक्ष भी नही बन 
सकता, क्योकि किंसीका मत है कि अज्ञानाय ही अज्ञात कहखाता हे । प्रपञ्च अज्ञात 
नही ै, इसीसे अमेव है, आत्माम आरोपित है । यापर यह प्रश् होता है कि 
ब्रह्म प्रपश्चका मेद है या अभेद ८ प्रथम पक्षम यदि प्रपश्च ब्रहमसे भिनद, तो 
वस्तुका परिच्छेद होनेसे अपरिच्छिन्न ब्रह्मस्वरूप ही नदीं सिद्धो सकता । 
अभेद पक्ष्म मी प्रपञ्च ब्रह्मामिन्न है या व्रह्म प्रपश्चामिन्न हैः प्रथम पक्षे 
प्रपञ्च यदि ब्रह्महप ह, तो जक्यके परमाथ सत्‌ होनेते तदमिन्न प्रपञ्च मी परमाथ 
सत्‌ ही होगा, एेसी अवस्था ब्रह्मवत्‌ प्रपञ्च भी ज्ञाननिवत्ये नहीं हो सकता, अत 
विद्या ही व्यथे हे । द्वितीय पक्षम पपञ्चके सदश ब्रह्म भी अनेकरस हो जायगा । 


यदि ससार ब्रह्मते मिनन है, यह माने, तो विद्या साथक होगी, व्यथ नही होगी, 
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वारिपभ्याश्चनोपेतं सवीनथविवजितम्‌ । 
मा त्यक्त्वा सुधीः को वा यियासत्यतथाविधे ॥ ९८ ॥ 





किन्तु ब्रह्मम वस्तुपरिच्छेद होनेसे ह्म ही अब्रह्म हो जायगा, यह दोष भी नहीं 
कह सकते, कारण कि ससार कटल्ित है वास्तविक नदीं है, अकलित कहराता है 
कदत नहीं । ससाराम्तर्मत कमीदि कल्पित है, अत जिज्ञाञुको कमाधिकार 
नही है । । 

(अतथाजज्ञान ९ इत्यादि । अज्ञान ओौर कम आदि धर्मोसि शर्य; 
फ़त, मेोक्तृतखर आदि विक्रियाओसे रहित, अक्रिय, जंकोरकं एव सकठः 
द्वके अभावसे उपरक्षित आस्माके स्वखूपमोक्षकी मनसे ८ मोक्षसे ) 
विरद फरु अथात्‌ रेहिकामुष्मिकाभ्वुदयद्प फरु देनेवाछे तएव अव्यय(- 
सकफे विरुद्धफर्वले तथा रारीरेन्दियादि ओर द्न्यदेवतादिसे साध्य कवै- 
करमकरणायनेककारकासक कर्भ जानकार विवेकी कौतुकसे मनोबिनोदके ठि भी 
चित्त धारण नही करता अथौत्‌ उसका चित्त उसमे नही ठग सकता । [ यट 
छोकयुगम हे, पूर्वशोकम प्रधान क्रिया नहीं हे, उत्तरश्ोकमे है । वोनेोमिं प्रधान 
रिया एक ही है अत पथक्‌ क्रियाय ॒बोष नही है । जिनका एक साथी 
वाक्याथ बोष होता है, एेसे दो श्रोकोको युगम कहते है ] ॥९६, ९७ 

समीचीन सुकरोपाय मिख्नेपर बुद्धिमान्‌ मनुष्य दुष्कर सन्दिग्धोपायका 
भाश्चयण नहीं करता, इसमे रौकिक इ्टन्तके साथ कहते है--वारिपथ्याश्नो- 
पतम्‌" इत्यादिसे । 

प्रसगव्च इसका अथ पहले कह चुके है । यहा फिर सयोगवश कथित 
अथैका स्मरण करा ठेतेहै। अथ तो बिरूकुरु स्यष्टहै। जरुमोजनादि 
सुम मागैका व्यागकर बुद्धिमान्‌ दुकभ जरादि, सदिग्ध मागमे जनेकी इच्छा 
नदीं करता । यदि यह किए कि करमणेव हि ससिद्धिमास्थिता जनकादय › इत्यादि 
स्मृतिवाक्यसे रमम सुकतिकारणता-अदि पतीत हती है, सो करम युकतिविरुदधफरक 
व, 1 कृष्ना ही ठीक नही है । इसरिए जिज्ञाघु भी करका जब कारी 
दी है ॥९८॥ 

(विरक्तस्य तु) रत्यादि । रेहिकामुष्मिकफरुविरक्त जिजायुको ज्ञानसे अतिरिक्त 
कमीदिकी अपेक्षा ही नहीं दै, क्योकि कर्मकी अपेक्षा साध्यमे-कर्मसाध्यमे-- 


अभिकारिपरीक्षा | माषाचुवाद्रसर्हित ९९ 





नकन कणन ५ 


विरक्तस्य तु जिज्ञासोज्ञोनान्यश्पेभणम्‌ । 

कमापेश्षा हि साघ्येऽथे सिद्धेऽथे न तदथकपर्‌ ॥ ९९ ॥ 
ेकात्म्यमेव तन्मयं तस्येवाऽप्रतिबोधतः । 

बुद्धो मेदो न तन्मेयो भेदाभेदौ तु दुःशकौ ॥*००॥ 


होती हे, सिद्ध मोक्षम अथेमे नहीं होती । साध्य घयदिमे कमपिक्षा है, सिद्ध षटकी 
अभि्यक्तिके रिए ॒दण्डादिकी अक्षा नहो हीत, किन्तु प्रदीपकी ही अपक्ष 
होती ह ॥ ९९ ॥ 

आसज्ञान युक्तिक्षा हेतु है, यह माननेपर भी ग्द्वैतास्न्ञान दी युक्तिसाधन 
है, यह स्वीकार नहीं हो सकता, सन्यथा कर्माधिकार न दहो सकेगा। आल- 
ज्ञानका तात्प तटस्थ ईश्वरज्ञानमे है, इस गङ्काकी निवृक्तिके किए कहते हे- 
'ेकात्म्यमेव' इत्यादिसे । 

देकास्य हयी जिज्ञाघुके छिए मेय अर्थात्‌ प्रमेय है, क्योकि वही प्रमाणा- 
न्तरसे सर्वथा अज्ञात है, ओर मेद अर्थात्‌ द्वितभपञ्चं तो प्रस्यक्षादि पमाणसे 
ज्ञात ही है, अत ज्ञातज्ञापनपरक वाक्यक्रा अमुवाठ हनेसे वह प्रमाण नही 
हो सकता । (अपात शाखमथवत्‌" इस न्यायसे म्माणान्तरसे प्रसिद्ध॒ भथके 
बोधक जो शब्द्‌ दै, वे अनुबादकमात्र है, मेद ओर अभेद दोनो ते पूर्वोक्त रीतिसे 
असम्भव ही है, अत भेद ओर अभेदमें तात्य मानना असङ्गत ही है ॥१००॥ 

अच्छा तो इसका विचार ॒कीञिये--अविद्या किस्म है, जहमे दै या 
जीवम है अथवा स्वतन्त्र है ८ प्रथम पक्षम ज्ञानस्वभावं सर्वज्ञ ब्रहम तद्विप- 
रीतस्वभाव भज्ञान सूर्यम अन्धकारे समान कैसे रह सकता है द्वितीयं 
पक्षमे अविद्याके बिना जीवभाव ही नही बन सकता, क्योकि अनिबोषा्धिक दही 
जीव है। अविद्या होनेपर जीवभाव ओर जीवभाव होनेपर अनिद्य इसं 
अन्योन्याश्रय दोषसे जीवये मी अविद्या नही रह सकती ओर यदि ब्रह्मे 
अविद्यान मानि, तो जीवम अविद्या है, यह कहना मी नहीं बनता, कारण 
कि जीव तो बह्मसे अमित्र दी है, ब्रहमसे मिन्न नहीं है, एेसी अवस्थामे ब्रह्मे मविदयां 
नहीं है यह माननेपर ब्रह्मभिन्नमे विचा है, यह कैसे कहा जाथगा ‡ तृतीय 
पश्चमे ब्रह्मकी तरह अबिच्रा मी ज्ञाननिवत्यं नही हो सकती । ज्ञान स्वतन्त्र 
पदाथका नाशक नही है, इसि विचा ही निरर्थक हो जायगी | ठीकदे, 


१०० बृहद्‌ौरण्यंकवातिकसार [ १ अध्याय 


नन्वविचयावदिषटं चेद्‌ ब्रह्म दोषो महानयम्‌ । 

निरषिद्ेः च विधाया आनथेक्यं प्रसज्यते ॥ १०१॥ 
मैवं नभःस्थद्रयेस्य समेधामेषधते इव । 
सविचनिरविद्यत्वे फि न स्तो दृष्टिमेदतः ॥ १०२॥ 
अविचाराद्‌ थनच्छमो निषेनस्तु विचारतः । 
अतचखतखदष्टिभ्या बह्मापि द्विविध तथा ।॥ १०३॥ 


अविद्या स्वतन्त्र नही है, जीवाध्रित भी नही दै, किन्तु ब्रह्मभित है । ज्ञान- 
स्वभाव ब्रह्मम तद्विपरीतस्वमाव अविद्या कैसे रह सकती है 2 यह शङ्का ठीक 
नही है, क्योकि भवि्यासम्बन्ध ब्रह्ममे यदि ता्तिक माने, तो विरोध होगा, क्योकि 
विरुद्ध दो धमं एक धर्मीमिं नही रह सकते । यदि एकको ताचिक ओौर दूसरेको 
अताच्तिक माने, तो कोद विरोध नही है । वास्तविक अन्धकारकी स्थिति 
सूयमे नही रह सकती; किन्तु काल्पनिक अन्धकारकी स्थिति सूर्यमे विरुद्ध नही 
हे । उच्छी सूयेमे अन्धकार-कल्पना है द्यी, अत जसे सूथके वास्तविक 
प्रकाशस्वरूप होनेषपर मी उनल्ड आदिसे कलित अन्धकारके उसमे रहनेमे विरोध 
मही है, वैसे दी स्वयमकाश जहा्वरूपमे कस्पित भविदाकी स्थिति विरुद नही है । 
इसी आयसे कहते हे-- "नन्वविद्या ० इत्यादिसे । 

यदि ब्रह्म अवि्यावत्‌ इष्ट हो अथात्‌ बह्माधिता अव्या मनि, तो बड़ा 
दोष है--व्याघात । क्ञानस्वभाव सर्वज्ञ ब्रह्मे सूयैमे अन्धकारकी स्थितिके सदश्च 
अबिद्यकी स्थिति हो नही सकती । यदि ब्रहमे भव्ा नही है, तो जीवमभी तो 
्रह्माभिन्न हे, अत उसमे मी अविद्या नही रह सकती ! तृतीय पक्ष ८ स्वतन्त्र ) 
सविया हेः यह माननेपर अविबयाके ब्रह्मवत्‌ ज्ञाननिवत्यै न होनेसे विया निरथेक 
हो लायगी ॥१०१॥ 

भवं नभःस्थ०' इत्यादि । कार्पनिक अविब्ासम्बन्ध माननेमे दोष नहीं 
हे-जेसे आकाशस्थ सूर्यमे समेष्व ( मेवसहितसख ) ओर निर्मेष्व ८ मेषर- 
हितत्व ) ये दोनों कट्यनापेँ होती दहे, वैसे हयी सावित्र भौर निरविद्यत 
बुक्धिमेदसे ब्रह्मम क्यो नही हो सकते * जसे सूरयमे निर्मेघता वास्तविक है 
जर समेवता फेरिपित है, वैसे ही ब्रहममे निरविध पारमार्थिक भौर सावित्र 
काड्पनिक है | १०२ ॥ 


भविकारिपर्रक्षा 1 भाषानु्वादसरहितं १०१ 
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अस्याविदयेत्यविचायामेवासिता प्रकर्प्यते । 

ब्रह्मद्रारा त्वविद्येयं न कथश्चन युज्यते ॥*१०४ ॥ 

न जानाम्यहमिव्येषाऽनुभूतिः सर्वसम्मता । 
तत्राऽविद्याचिदात्मानौ तत्सम्बन्धश्च भान्त्यमी ॥ १०५ ॥ 


इसी अथैको स्यष्ट करनेके किए कहते है --अविचारात्‌ इत्यादि । 

अविवेकसे सू मेषाच्छच्च प्रतीत होता है वस्तुत मेषसे बहुत दूर सूर्य है । 
मेषका सूर्यके साथ कोई सम्बन्ध नही है, पर ऊकदष्टिसे मेधसे आवृत-सा 
प्रतीत होता, परन्तु विचार करनेसे मेषदयूल्य ही सूर्यं सिद्ध होता है । उसी प्रकार 
अविवेकसे बऋह्ममे अविद्यकी प्रतीति होती है विवेक करनेपर तो वास्तविक 
अविद्याशयूल्य ही ब्रह्म सिद्ध होता है ॥१०३॥ 

अविद्या कोई प्रमाण है या नही यदि दै, तो प्रमाणजन्यज्ञान- 
विषय होनेसे वह पामाणिक ठदहरी;, अत म्रमाणजन्य ज्ञानसे उसकी निवृत्ति 
न होगी । द्वितीय पक्षमे भ्रमाणामावसे अविकी सिद्धि नही हयो सकती, 
इस शङ्काका उत्तर यह है किं अविव्यां प्रमाणविषय नही है, किन्तु साक्षि 
वे है, जिसकी सिद्धि आगे करेगे । किन्तु यहोपर “अस्याविया! इत्यादिसे 
कृते है कि अविधा मे ही रहकर अथात्‌ अविद्वान्‌ होकर ही ब्रह्मकी अविचाकी 
( ब्रहमावि्यासम्बन्धकी ) कर्पना होती हे । ब्रहमहष्टिसे-- ब्रह्मीमूतदृष्टिसे--अथीत्‌ 
ब्रह्मस्वदूपसाक्षात्कारामक दष्टिसे तो अविच्याका सम्बन्ध किसी तरह ब्रह्मम 
सिद्ध नदी हो सकता, यही युक्तियुक्त हे ॥ १०४ ॥ 

अविचामे साक्षी प्रमाण है, इसे कहते हे- “अह न जानामि, यह प्रतीति 
सर्मसमत है, इसका विषय क्या हे यह विचारना आवक््यक है । यदि ^न जानामि' 
इस प्रतीतिको ज्ञानामावावगाहिनी माने अर्थात्‌ ज्ञानाभाव इसका विषय हे, यह मने, 
तो ठीक नही है, कारण किं प्रतियोगी ओर अधिकरण इन दोनोके ज्ञानके बिना 
अभावका ज्ञान नहीं हेता] अभावके ज्ञानम प्रतियोगी तथा अधिफरणका ज्ञान कारण 
हे, इसकिए ज्ञान तथा आस्म-ज्ञान न होनेपर (न जानामि" यह प्रतीति ही नही हो 
सकती । यदि आत्मा दोनो ज्ञान है, तो ज्ञानसामान्यामावकी प्रतीति ही नही हो 
सकती । सामान्यामावका प्रतियोगीके साथ विरोध होनेसे एक ही अधिकरणमें 
एक ही समभमे ज्ञान जौर ज्ञानामाब दोनों प्रतीत नही हो सकते; इसर्ए अज्ञान. 





॥ 


१०२ बृहुदारण्यकवातिंकमार | १ अध्यायं 
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अविनाराद्ासमाना विचाष्टिनिवने | 
अविधेय-चिदात्मा त॒ भात्येवाऽसौ निरन्तरम्‌ ॥ १०६ ॥ 





विषयक ही "न जानामि" यह प्रतीति है, यही कह सकते है, अत अज्ञान साक्षि- 
बध है, यह मानते है । दस प्रतीतिमे तीनका भान है-आत्ा ८ बिदासा ), 
अविद्या जौर चिदामा ओौर अवियाका सम्बन्ध अथात्‌ “अह न आनामि' मुञ्ञमे 
अज्ञान है “ममि ज्ञान नास्ति इसका युञ्चमे ज्ञानाभाव है, यह अथं नही हो 
सकता, क्योकि मुक्षमे ज्ञानाभाव हे, यह भी तोज्ञान ही हे । इस ज्ञानके रहनेषर 
जञानसामान्यामाव तो नही रह सकता । सामान्थाभावका प्रतियोगितावच्छेदक- 
विशिष्टं प्रतियोर्गके साथ विरोध दहै, रसकिए भ्ुक्षमे अङ्ञानष्ैः यही उक्त 
प्रतीतियोका विषय हे । 

चङ्ा-- आपके मतसे भीतो ज्ञान ओर अन्ञानका विरोधे ही, जन्या 
शानसे अज्ञानकी निदृत्ति ही नहीहोगी। फिरिजेसे ज्ञान ओर तदभावा 
विरोध हे, वैसे ही ज्ञान ओौर अज्ञानका विरोध समानदहीहै, तो ज्ञानाधिङूरणमे 
ज्ञानामावके समान अन्ञानकी प्रतीति भी कैसे हीगी 

समाधान-- ज्ञान ओर अक्ञानके विरोमे विरोष यह है कि अज्ञान 
विरोध प्रमाणञन्य ज्ञानके साथदहै। साश्चिज्ञान प्रमाणजन्य नही है, इसङिए 
भरमप्रमासाधारण साक्षि-चेतन्यापक अनुभवका विषय अज्ञान होता है श्ञाततयाऽ- 
ज्ञाततया वा सवे वरस्तु साक्षिचितन्यस्य विषय › यह सिद्धान्त हे ॥ १०५॥ 

यदि अविचा साक्षिविषय है, तो चिदासाफै सदश अविद्याको भी सत्य 
ही मानना चाहिए, एेसी शङ्का उपस्थित होनेपर कहते है-- अवि चारात्‌ इत्यादिसे । 

यदि अविच्ा सत्य होती तो विचारफे बाद भी चेतन्थके समान निदत्त न 
होती । विचारके बाद निवृत्त होनेसे चेतन्यके सदश वह पारमार्थिक नदी हे, किन्तु 
अविद्या जर तत्सम्बन्ध ये दोनो विचारबाधित हीनेसे परमाथ सत्य नही षै। 
चिदात्मा तो विचारसे पटे जौर ॒विचारके बाद भी भासमान ही रहता है, कमी 
निदत्त नही होता, इसकिए परमाओ सत्य हे ॥ १०६ ॥ 

यदि अविबा सत्य नही दै, किन्तु करित है यह सव्य है, तो क्क 
निदृत्तिके रिए परयल करना ही व्यथं हे । एक तो कित पदाभसे कुड अनिष्की 
प्राप्ति या इष्टका छाम कुउ नदी होता, इसर्िए हेष या उपादेय नही हो सकती, 


अभिङारिपर्रीक्षा ] भाषारुपादसहित १०३ 


पदथन वाययवावण यारि दटयरोनत ययय 
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अविद्या स्वविचारेण भासते, तनिरूषणे । 

अविद्रान्वाऽथ बिद्रान्वा नोभावप्यत्र शक्ङ्ुतः ॥ १०७ ॥ 
अविद्यावानविद्यात्व न निस्पयितं क्षमः । 

ब्रह्मबोधात्‌ पुरा तस्या षस्तुत्वेनेव भासनात्‌ ॥ १०८ ॥ 


किन्तु उपेक्ष्यदहीदहै। दसरा कारण यह मीहे किकसित तो सदा रहता नही | 
यदि वह सदा रहे तो कल्पित ही कैसे ‡ इसरिए्‌ प्रयल्के बिना भी 
कादाचिक्त होनेसे वह स्वय निडृत्त हो ही जायगी # फिर उसके रिषए विदोष 
प्रयासकी क्या आवश्यकता है ” ठीक कहते है, किन्तु अविच्या कलित है, यह 
फोई जान नहीं सकता, यष्ट कहते है-- अविद्या त्व ०" इत्यादिसे 

अविचारफे साथ अविद्याका भान होता दै, इसङिए अविद्यक निरूपणे 
अविद्धान्‌ तथा विद्वान्‌ दोनो असमर्थं हे । ब्रह्मम अविद्या तथा उसके सम्बन्धक 
अविद्वान्‌ जान सकता है या विद्वान्‌ इस प्रश्का यही उत्तर दहो सकताहै कि 
ठोनो नहीं जान सकते, कारण कि हन्ञानके विना ब्ह्ममे अविद्या जौर उसके 
सम्बन्धका ज्ञान कैसे हो सकता हे 2 आंश्रयजानके बिना आभितज्ञान नहीं होता । 
सम्बन्धज्ञान दौ सम्बन्धियोके ज्ञानके अधीन दहै, अतएव नित्य साकाक्ष हे । 
परुषज्ञानके बिना पुरूषमे दण्ड तथा तत्सयोगरूप सम्बन्ध ये दनो नही जाने 
जा सकते । द्वितीय पक्षम शयत्र वा अस्य सर्वमालेवाभृत्तत्केन क पद्येत्‌" इत्यादि 
तिके अनुरोधसे जालज्ञानके होनैपर सम्पूरणं द्तकी निवृत्ति हो जाती है । केवल 
चिदासा ही अवरिष्ट रह जाता दहै, तो प्रमातर, परमाण, प्रमेय आदि मेदसपिक्च 
प्रमाणजन्य ज्ञानं कैसे हो सकता है : इसङिए विद्धान्‌ भी अविद्ाका निरूपण 
नहीं कर सकता ॥१०७॥ 

इसी अथैको स्पष्ट करनेके किए दोनोकी अशक्ति क्रमसे कहते है 
अविद्यावान्‌' इत्यादिसे । 

आध्यद्प ब्रह्मके ज्ञानके निना अविद्वान्‌ अविच्याका साक्षात्कार नदीं कर सकता, 
क्योकि जबतक आश्रयं ब्ह्यका ज्ञान ही नहीं हुआ तबतक आश्चितकां ज्ञान 
उक्त रीतिसे कैसे होगा  बर्कि ब्हमज्ञानसे प्रथम अविद्याकीं वस्तुरूपसे ही 
प्रतीति होती है, अवस्तु ८ कसित ) रूपसे प्रतीति नहीं होती ॥ १०८ ॥ 

अच्छा, तो ब्रह्मह्प आश्रयज्ञान होनेसे बध्ेच्चाको तो भविदयाका साक्षात्कार 
हो सकता है किर विद्वान्‌ केसे असमथ है पुसी शङ्का उपस्थित होनेषर 
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न निरूपयते विद्रान्ियादृष्वयैव बाधनात्‌ । 
वेद्यं ब्रद्येष विद्याया भासते बाध्यते तु सा॥ १०९॥ 
निद्राया नहि निद्रात्वं निद्राणेन निरूप्यते । 
अनिद्राणोऽप्यपश्यंस्ता न निरूपयितु क्षमः ॥ ११० ॥ 
अथ बुध्वाऽुभूतां तामनिद्राणः परामृशेत्‌ । 
परामूरत्वविद्या च बोधादध्वं बुधस्तथा ॥ १११ ॥ 
विद्ठानकी असमर्थताको प्रक़दुः करनेके टिए कहते है--“न निरूपयते' इत्यादिसे । 

आत्मयेक्यज्ञानखूप निद्यासे अविचाका वाध हो जाता है, एेसी अवस्थामे 
अविद्यारूप विषय नहीं है, फिर साक्षाक्कार कैसे होगा £ विचमानविषयक ही 
प्तयक्ष होता है, भविद्यमानविषयक प्रत्यक्ष नही होता! अविद्या उपरक्षण है; 
प्माणादिमेदमात्रकी उक्त रीतिसे निदृत्ति हो जाती है, इस अथक सूचित 
करनेके छिए कहते दै--धेद्य ब्रहयेव' । ब्रह्म ही अवरिष्ट रहता है ओौर द्वैतमात् 
कलित होनेसे विचा होनेपर बाधित हो जाता है। जब प्रमाणादिभेदद्ी नही 
ह, तो कौन किससे क्या प्रमित करे * ॥१०९॥ 

इसी अभम अनुरूप दृष्टान्त देते है--निद्राया नहि" इत्यादिसे । 

निद्राशब्दका स्वरम तात्य है । स्वभ देखनेवाले पुरुषको यह भान नही होता 
कि हम स्वभ्र देख रहे है अथीत्‌ उसे स्वभमे स्वप्रलका साक्षाकार नही होता, 
बदिकं स्वममे सत्यत्वका ही उसे भान होता है । इसीसे स्वामिक युख-दु खका 
मान होता है । यदि स्वदशामँ कदाचित्‌ स्वम्रलका साक्षा्तार हो आता है, तो 
सुखदु खानुमवसे हर्षं ओर निषाद नही होते। ओौर जागरावस्था भी हो जाती है 
जागनेपर स्वम दी मित्त हो जाता हे, इस ॒वास्ते साक्षात्कार नही होता । 
जसे सुप्त या जाग्रत्‌ कोद मी पुरुष स्वमत्वका साक्षात्कार नही कर॒ सकता वैसे 
ही अविद्भान्‌ अथवा विद्रान्‌ कोद अनिद्याके कल्ितलरका साक्षात्कार करने 
समथ नहीं हो सकता ॥११०॥ 

निद्रित पुरुषको निद्राकारर्मे कदितत्वका ज्ञान नही-होता, किन्तु जागनेपर 
दष्टथैक्रा बाध देखकर कल्ितत्वका मान होता है इस तापयसे कहते है-- 
अथ बुष्वाऽनुभूतां' इत्यादिसे । 

जागा हुजा पुरुष स्वामिक पदाथेके अनुभवका यदि स्मरण करता हे, तो 

तत््ज्ानोत्तर विद्धान्‌ सी अनिद्याका परामदै करे ॥१११॥ 
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अविचाब्रह्मसम्बन्धमविद्यादृष्टिकलिपतम्‌ । 
परामृश्षत्यतः सिद्धमस्याविचेत्युदीरितम्‌ ॥ ११२ ॥ 
अविदयावृत्तवीक्षायां ब्रह्मसम्बन्धतेत्यपि । 
्रह्वृत्तपरीक्षाया नासौ अह्यस्पगिष्यते ॥ ११३ ॥ 


अनुमवके बिना स्मरण नही होता, अत स्मरणसे पूवौवम्थामे अनुमूत अविद्या 
सिद्ध होती है। तथा अविद्यानुमव ओौर अविचयानुभवका पराम दोनो होनेसे 
दोनो सिद्ध होते ह। अविचारदशामे कसित “पदार्था स्मरण होता दै, 
इसङिए अविया जौर ब्रह्मा सम्बन्ध कल्पित दही है । यही कहते है-- 
'अविद्या्रह्म०* इत्यादिसे । 

अविधादष्टिसे कलित बह्म ओर अवियाके सम्बन्धका परामर्द करता है, इसरिए 
ब्रहमका अविचासम्बन्ध अज्ञानफखित है, सप्य नही दहे, यह पूर्वं कथन सिद्ध 
हुआ ॥११२॥ 

(अबिदयाधृत्तः इष्यादि । अविया्यवहारदशामे ८ अविचारदशामे ) 
अविच्या ओर ब्रह्मा सम्बन्ध कहा गया है । अविद्याके समान अविचासम्भन्ध मी ब्रह्मे 
अन्ञानकलित ही है, पारमार्थिक नही दहै । ब्रह्मज्ञानावस्थामे विचारद्टिसे 
अविचयासम्बन्ध ब्रह्मफा स्प करता है, यह मी इष्ट नही है अथीत्‌ परमाथदश्चामे 
अविघयाका ब्रह्मे साथ कोई सम्बन्ध नही हे । अविद्या दी जव विद्यसे नष्ट हो 
गई तब अविद्याका सम्बन्ध कं 

मेदामेदवादी मायावादीके मतके साथ स्वमतकीं तुख्ना कर यह कहते 
कै करि आपके ( मायावादीके ) मतम अविधाकी कल्पना गौर अविधा 
ससारकारणत्की कल्पना करनी पडती दहै । हमारे मतम ससार ओर ब्य 
ये दोनो क्टप्तदीदहै। ब्रहते ससारका भेदमिद भी इषटदहीदै, इसि 
भेदाभेद मानना ही ठीफ़ हे । 

किन्तु विचार करनेषर भेदाभेद पक्ष्मे दी अधिक कल्पना करनी पडती 
है--जगद्‌ ओर बक्षका मेदामेद, सप्य बन्धका ध्वंस, छमाद्चम कर्मफ, 
नित्यं कैपल्य इत्यादि अनेक कर्पनाएं आवश्यक हैँ । यदि किए, ये 
सब प्रमाणसिद्ध है, इनका स्वीकार करनेम गौरव दोष नहीं है, क्योकि 
'्रमाणवन्सयदृष्टानि कर्प्यानि सुबहन्यपि' इत्यादि वचनाँसे अनेक प्रामाणिक 
पदार्थोकि माननेपर भी गौरव दोष नही होता । तो ठीक दैः किन्तु मेदामेद तो 
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परस्पर विरुद्ध ॒होनेसे प्रामाणिफ़ नही है, अत (न कल्प्मो निष्ममाणक › इस 
न्यायसे भेदाभेद उपदेय नही है । किसी भी प्रमाणसे एक हीम एकका भेदाभेद 
नही सिद्ध होता | ओौर यदि ससार अनादि भावस्वद्प हे, तो ह्ये समान निवृत्त 
नही हो सकेगा, क्योरि 'ससारो न ध्वसप्रतियोगी, अनादिवस्तुप्यात्‌ , आवत्‌ इस 
अनुमाने समार सदातन हो जायगा । तुम मोक्षको कर्मफरु मानते हो, सो मी 
्रतिविरुद है, क्योकि श्रतियोषै मोक्ष ज्ञानका फल है, यह सिद्ध दै । कर्मफक 
मानेनपर भी मोक्षको नित्य मानते हो) सो मी 'यक्छरृतक तदनिष्यम्‌, इस 
व्यािमूर्क अनुमान तथा ननास्त्यज्कत छृतेन' इत्यादि आगमसे विरुद्ध हे । 
इस तरह आपके मतमे मी तो अनेक कल्पना करनी पडती है 
अविचामे अनादि), बन्धक्रल, विद्यामिवप्यैष इत्यादि, अत अनेफ़ कल्पना 
दोनो मतमे एरु-सी दी है, इसकिए्‌ यह दोष हमारे मतमे अक्षम्य नदीं दे । 
'यश्चोभयो समो दोष परिहारस्तयो सम । 
नैकस्तत्रानुयोक्तम्यस्तादगथविचारणे ॥' 


अथात्‌ जो दोष दोनो मतोमे समान है तथा उसका परिहार मी समान 
ही है, रसे दोषका उद्धान एक दूसरेके मतम न करे । 

इस वचनसे अनेफ़ कल्पना दोनोमे समान है, इसकिए्‌ मेरे मतम यह विरोष- 
ख्पसे दोष नदी हो सकता । 

अविद्यामे अनादित्व, अनिवाँच्यत्व, बन्धकत्व, विचानिवत्यैत आदि श्रुतिस्मू- 
तिसिद्ध है करप्य नही है, जो श्वत्यादि भमाणसे सिद्ध नही दै, किन्तु आवद्य- 
कतानुपार मानने पडते है वे कट्प्य कहे जाते हे । 


“अनादिमायया सुपो यदा जीव प्रबुद्ध्यते! । 
श्रकृति पुरुष चे विदू्यनादी उभावपि! 
इ्यादि वचनोसे मायामे अनादि सिद्ध है, “नासदासीद्‌ नो सदासीत्‌, “आसी- 
दिद तमोभूतम्‌, इत्यादि वचनोसे मायामे अनिरवाच्यतव, "भाया तु पकरति वि्यान्मायिन 
तु मदेम” "माया खषा मया सृष्टा यन्मा पयसि, भूयश्चान्ते विश्वमायानिदत्िः?, 
धायमिनान्तरन्ति ते" इत्यादि वचनोपे मायामे बन्धक.व ओर ज्ञाननिपर्त्य.व प्रिद्ध 
दी है इर्प्य नदीं हे। अविधको करप्य नही कह सकते, क्योकि वह नित्यानुभव- 
सिद्ध दै--अदमज्ञ' इत्यादि परत्यक्षानुमवसिद्ध है, यह पूर्वमे कह चुके दै ॥११२॥ 
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तचखमस्यादिवाभ्योत्थसम्यग्धीजन्ममात्रतः । 

अविद्या सह कार्ण नासीदसिति मविष्यति,।। ११४ ॥ 
अतः प्रमाणतोऽ्क्याऽविचाऽस्येति परीक्षितुम्‌ । 
कीदशी वा तो वेति बहरृष्ट्या कथश्चन ॥ ११५ ॥ 


अविधा जौर उसका सम्बन्ध ब्रह्मे अध्यस्त है, इसीसे कहते है-- 
(तद्मस्यादि इत्यादिसे । 

'तच्वमसिः आदि वाक्यजन्य जीवन्रह्मामद विषयक समीचीन ज्ञानोयत्ति- 
मात्रसे कार्यके साथ अविद्यानथी, नहे जौर न होगी इत्यादि त्रैकालिक निषेध 
सिद्ध होता है । यथपि अविद्यादचामे अविद्याका त्रैफाछिफ निषेध नही हो सकती, 
क्योकि उसकी ऊृमी अपरोक्ष प्रतीति होती है, तथापि पारमार्थिफे आकारसे 
श्रेकार्िफिं निषेध विवक्षित है । अविधा अपने समयमे भी वास्तविकसूपसे नही 
रहती, अतएव जनिर्वचनीय कहलाती है । सत्त्व या असत्त्व खूपसे जिसका निर्वेचन 
न हो सके, वही अनि्वैचनीय हे ॥११४॥ 

मुक्तिफारोऽनिवासर्शी, कारुलात्‌, पूर्वफाख्वत्‌, अथौत्‌ जु क्त कालम भी 
अविदाका सम्बन्ध रहता है, कार होनेसे, पूरफारके समान; इस अनुमानसे सुक्ति- 
कामे मी अविचयाका सम्बन्य रहता है, इसकी निवृक्तिवे र्षि कहते ह-- 
अतः प्रमाणतो °` इयादिसे । 

तत्वमस्यादिषाक्योत्थ आसैकत्वविद्याका उदय होनेपर काके साथ अवि्याकी 
त्रकाछिफ सत्ता (मूत, मविष्य ओौर वतेमानकालिक सत्ता ) नदी रटती, इसङिए यदि 
अविदयाकी सत्तामे कोई ममाण नही दे सकते, तो युक्त पुरुषमे अविद्यासम्बन्ध है, यह 
कहना सर्वथा असङ्गत ही है । बहज्ञान होनेपर अविा कैसी दै अथवा कसे 
आ ह हप्यादि परक्षाका सम्भव नही है । यदि प्रहमसख्ष्टाकारसे अविच्या मेय है, 
तो स्वख्पसे मी मेय हो सकती है, क्योकि ब्रहमभ्रित विंघासे दी प्रपञ्चका भन 
होता है । अविबोपदितवेतन्यमे यदि पश्चा अध्यास मानते हो, तो प्रमाणसे 
परीक्षके अयोग्य वह क्यो है ' किरूपा अविचा है जौर क्यो ब्रह्मे है, इस जिज्ञासाकी 
निद्त्तिके किए परमाणान्तरकी खोज नही करनी चाहिए, क्योकि प्रमाणान्रके बिना 
ही स्वक्रियातुमव्ते अविद सिद्ध है अथौत्‌ उक्त बुभुर्सानिदृत्ति यदि स्वानुम्रसे 
ही सिद्धं हयेती है तो उसके ङिए प्रमाणान्तरकी क्या अपेक्षा " ॥ ११५ ॥ 
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वस्तुनोऽन्यत्र मानाना व्याएतिनेहि युज्यते । 

अविद्या न्न न वस्त्विष्टं मानयोगासदिष्णुतः ॥ ११६ ॥ 
अविद्याया अविद्यास्वमिदमेवाऽत्र लक्षणम्‌ । 
मानयोगासदिष्णुत्वमसाधारणमिष्यते ।॥ ११७ ॥ 
मानेन व्रह्मवीक्षायामविद्यागन्धवभेनात्‌ । 

ब्रहमद्रारेति सुष्टरक्तं नोक्तदोष ततः ॥ ११८ ॥ 


यदि अविद्यके अप्रात्रीणिकंल्वमे प्माणान्तरके बिना सन्तेषनदहो, तो 
स्वानुभकातिरिक्त अनुमान परमाण देनेके ठिए कहते है- धस्तुनोऽन्यत्र 
इृव्यादिसे । 

वस्तुसे अन्यत्र अथीत्‌ अवस्तुमे प्रमाणोका व्यापार नही होता । जैसे ग॒क्ति- 
प्य आदि अवस्तु है, अत उनमें कोई परमाण नहीदी है वैसे हयी अविधा 
मी जवस्तु है, अत एव उसमे भी कोई प्रमाण नही हो सकता। परमाणा- 
सहिष्णुत्व-- प्रमाणको सहन न करना--ही अवस्तुत्व है ॥ ११६ ॥ 

विमत मानयोग्यम्‌ , शाखराथप्वात्‌ , ब्रह्मवत्‌ , अथौत्‌ विमत ( वस्तु ) 
प्रमाणयोग्य है, शाक्लप्रतिपःच होने, ब्रकषके समान इस अनुमानसे अविदाम 
भी पमाणप्रवृत्ति योग्यता हो सकती है । उक्त अनुमानमे दहेतुकी असिद्धि 
दिखरति दै--अविद्याया' इत्यादिसे । 

अविद्यामे अविद्या क्या है मानयोगासदहिष्णुल अर्थात्‌ प्रमाणा- 
विषयस् दही अविचाका असाधारण रक्षण है ” यदि अविद्या प्रमाणगोचर 
होगी, तो उसका यह असाधारण खक्षण ही नही होगा । जैसे शशशृङ्ग आदि 
अवस्तुमूत पदाथ प्रमाणविषय नहीहै, वैसे ही अविधामे अविद्यात्र भी 
अवस्तु है, अत प्रमाणविषय नही है। ब्क्षमे अविघयाद्ून्यत्व वास्तविक 
है ॥ ११७॥ 

(मानेन इत्यादि । (तमसि! इत्यादि परमाणसे जन्य ब्रह्मालेकबुद्धिदशामे 
अविद्या ठेदामातनसे भी नही रहती, इसरिए ब्रह्मे निरविबत दीक दही कहा गयां 
है, अत ब्रहम अवस्थाभेदसे तथा ज्ञानमेदसे सावित्र भौर मिरवि्त्व दोनों 
रते है, इसि पूर्वोक्त दोनों दोष नही होगे । बद्ध ओर्‌ मुक्त पुरुषके भेदसे 
साविद्यखं ओर निरविचतकी उपपत्ति होती दै । भालेकलन्ञान होनेपर अविद्याका 
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ध्वस होता है, यह माननेपर भी अद्वैत आपमाकी सिद्धि नही हयो सकती, अविदया- 
ध्वप्त ही दुसरा पदाथ हे, यही अद्रेतमे बाधक होगा 2 नही, ध्वस्ष अतिरिक्त 
पदाथ नही है, वह त्र्स्वरूप ही है । जमाव अधिकरणात्क होता है, यही युक्तियुक्त 
हे । इसीसे प्राचीन आचार्योका कहना है--“भावान्तरममावो हिः इष्यादि ॥११८॥ 

[ अव्र ॒यहोपर यह शङ्का होती है कि भत्मेकवको बेद।न्तद्य प्रमेय मानना 
ठीफ़ नहीं है, क्योकि प्रप्यक्षादिधमाण्से द्वैत दही सिद्ध होता है। कर्मकाण्ड 
द्रव्यदेवताक्ैकरणादिसपिक्ष है, क्योकि द्वैते बिना कर्मानुष्ठान नही हो सकता । 
ओर अनुष्ठान न होनेपर॒तद्धोधक वेदभाग अभमाण ' हो जायगा, इसषिए दैत 
मानना अल्यायद्यक है। द्वैत सर्वरोकशाखप्रसिद्ध है, ओर इससे विरुद्ध 
अद्वैत अपसिद्ध है । प्रसिद्धके अनुरोधसे अपसिद्धका त्याग करना दी श्रेष्ठ हे। 
स्वैरोकप्रसिद्धि वरूपर जाप आङैकलका त्याग करनेपर तुले है सो आप यह 
बतखदये कि प्रसिद्धि प्रत्यक्षादि प्रमाणक जन्तगैतदहैे या इनसे अतिरिक्त 
प्माणान्तर है प्रथम पक्षमे ज्योतिषरास्रके विसेसे वितस्तिपरिमित चन्दरमण्डर- 
रही प्रप्यक्षके समान सम्भावित दोषसे नित्य निष्ट तत््वम्यादिषाक्यजन्य ज्ञानसे 
प्रत्यक्षादि बाध्य है, अत वह मिथ्याहे यह निश्चय हो जानेपर व्यावहारिकं 
प्रामाण्य हयी प्रत्यक्षादि है तिक नही है, यह विचारसे सिद्ध हो चुका दै। 
फिर रोकपसिद्धिफे बरूपर आक्षेप करना बथा हे । द्वितीयपक्षमे ह वटे यक्ष ' 
इस प्रसिद्धिकी तरह निमूरु मसिद्धि प्रमाण ही नही हो सकती । प्रसिद्धि दो प्रकारकीं 
होती ह--एक पर्यक्षादिमूरुक जौर दृसरी निभूरु । प्रथम तो प्रस्यक्षादिके अन्तगेत 
होनेसे परमाण है जौर दूसरी अमूल्क होनेसे अप्रमाण है । उसके अनुरोधसे 
उद्वितागमसे सिद्ध रेकास्यका प्याग नही हो सकता । सारा यह है कि इस 
ससारमे यह अथ पपयक्षसिद्ध है, यह अथं अनुमानसिद्ध है, यही अर्थं सर्वथां 
स्वीकर करने योग्य है, यद अभिमान रोगोका 2, सो प्रत्यक्षादि ब्द्ैता- 
गमसे मिथ्या सिद्ध हो चा दै। जसे शक्तिम रजतन्ञान प्रत्यक्ष है, किन्तु 
धह शुक्ति है" इस समीचीन ज्ञानसे बाधित होनेपर वह ॒रजतसत्ताका साधक नही 
होता, वैसे ही दवैतमराही प्रत्यक्ष शवाचारम्भण विकारौ नामधेय मृक्तिकेतयेव सत्यम्‌, 
इत्यादि श्रतिसे बाधित होनेसे अथैका साधकं नही है । इस श्ृतिम नामधेय 
यह उपरक्षण है । ख्पका मी (नामरूपे व्याकरवाणि इस सुष्ठ्यारम्भक श्रुतिमे 
पके नाम है पश्चाद्‌ रूप है, इसक्िए नामधेयशब्दसे नामरूपासक जगत्‌ 
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एवं चाऽज्ञातमैकास्म्यं सुस्थाऽतोऽस्थेव मेयता । 
प्रत्यक्च दैतबोध्यत्र दौबल्यान्न विरुध्यते ॥११९॥ 


अभिप्रेत है, सो जगत्‌ (वाचैय केवरूमारभ्यते न तत्वत › नामधेयामक अचिर 

विकार वागारम्भमात्र हे, सत्य नही है । जसे मृत्तिका ऊयै-- घर, शराव आदि 
मृत्तिकासे अतिरिक्त- नही है फिर भी जब्दमेद जओौर शूपमेद प्रतीत होता है 
किन्तु वह भरमहै तैसे ही ब्रह्मफायै जगत्‌ ब्रह्मातिरिक्तं तथा ब्रहमविरक्षण 
पतीत होता है परन्तु वस्तुत अतिरिक्त नही है (विरक्षण नही है) । जसे आदि ओर 
अन्तमे मृत्तिफा ही केपरु उपर्ढ्य होती है मन्यम कुड समयतकं विरुक्षण घट, 
ग्राव आदि प्रतीत होते है, ृत्तिकासे घटादि अभिव्यक्त होकर कुठ समयतक 
मृत्तिकामे प्रतीत होफर फिर उसीमे ठीन हो जाते है वैसे ही जगत्‌ ब्रह्मसे अभि- 
व्यक्त होफर नियत समयतक ब्रहम प्रतीत होफर फिर उसीमे ठीन हो जाता हे । 
इसङिए यदि जगत्‌ पारमार्थिक नही है, तो तद्धिषयर्‌ प्रप्यक्षादि प्रमाण पारमार्थिक 
है, इसकी क्या सम्भायना ४ यदि यह कहिए कि श्रौतमासमज्ञान न प्रप्यक्षवाधकम्‌ , 
अप्रत्यक्षतवाद्‌ , अनुमानवत्‌?, इस अनुमानसे आत्मज्ञान प्रव्यक्षका बाधक नही 
हो सकता, इसरिए प्त्यक्षादिसिद्ध बन्धका आगमज्ञानसे बाध नही हो सकता, तो 
यह बतढादइए कि आपम-ज्ञान प्रत्यक्ष क्यो नहीं है ° क्या स्निहिताथबोधक नही है 
अथवा प्रत्यक्षाथंबोधक नहीं है कि वा पर्यक्षत्वका अधिकरण नही है अ्थत्‌ प्रयक्षतवधरम 
उसमे नहीं है अथवा निरपेक्ष नही है प्रथम पक्षमे अनुमेयकी अपेक्षासे प्रवयक्षविषय अथं 
ज्ेसे सनिहित हे वैसे ही वेदान्तव।क्यजन्य बोध सबसे ज्यादा सन्निहित आसमाको 
विषय करता हे ओर पूर्वोक्तरीतिसे सन्निहित तारतम्य आप्मामे विश्रान्त है, यह्‌ दिखल 
चुके है । भता ही मे बोव है जओौर वही बोधका विषय है, इसङ्एि एेकाल्यन्ञान 
अतिपननिहितारमविषयकर होनेसे प्रतयक्षासमक दहे, अपरत्यक्षात्मक नही, इसङ्ए 
दवतबुद्धिके बाधक न होनेसे आपत्ति नहीं हे । इससे जो यह आपत्ति थी कि परलयक्ष- 
विरुद द्वैत परोक्षसिद्ध कैसे मह्य हो सकता है तो व्ह तो ज्यो-की-त्यो 
रदी; क्योकि भ्रावाण प्ठवन्ते' इत्यादि वाक्यजन्य परोक्षात्मक ज्ञानका श्रावाणो 
न तरन्ति" एतदथक ्पयक्षसे बाध होनेसे उक्त ज्ञान जैसे अप्रमाण है तैसे ही 
द्वितविषयक मत्यक्षसे बाध होनेसे एेकाल्यबोधक उक्त वाक्य अप्रमाण है| 1 
उक्त राङ्काफे निराकरणके रए द्वैतमपयक्षकी अपेक्षासे उक्त वाक्यार्थज्ञान म्रबर 
हे यद दिखरते द “एव चाऽज्ञात ०” इत्यादि । 
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आसन्नत्वादाश्रयत्वदैशद्या्चात्मपस्तुनः ॥ 
तद्बोधिशाखं प्रत्यक्षात्‌ प्रबलं दवेतबोधिनः.॥१२०॥ 
प्रत्यक्षं तद्यथाऽऽसन्न परोक्षाथावबोधिनः ॥ 
सर्वप्रत्यक्तमे तददबोधो वाक्योत्थ आत्मनि ॥१२१॥ 


एेफाल्य पमाणान्तरसे अभाप्ठ है, अत॒ यही वेदान्तवाक्यरा प्रमेय पुस्थिर 
षै । अन्ञातज्ञापफ ही प्रमाण है, द्वैतमाही परयकष दुबेरु हे, इसरिए विरोधी 
नहीं है । समावित दोष दौबैट्यका कारण है, एव निदोषिसर प्राबल्यका 
कारण है । उक्त रीतिसे प्रत्यक्ष दुरु है ओर वेदान्तपाक्य प्रनरु है, अत 
समब न होनेसे पर्यक्ष बाधक नदय है, किन्तु बरूवता दर्बङ बाध्यते इस 
स्यायसे बेदान्त ही प्रतयक्षफा बाधफ़ है ॥ ११९ ॥ 

अब आगमज्ञान प्रत्यक्ष नदीं है, इससे जो विद्य किये गये हे, उनमें प्रथम 
पक्षम आगमज्ञान भी प्रयक्ष ही है परोक्ष नही, यह कहते हे--*आसनत्वात्‌ 
इत्यादिसे । प्रत्यक्ष अनुमान आदिकी अपेक्षा प्रबल हे, इसमे बीज यह है 
किं अनुमेय अरथी अपेक्षा प्रत्यक्ष सन्निहितविषयक होता है । दर्थ पदाथका 

प्रत्यक्ष नही होता । जहा तक चक्षुरादि सम्बन्ध हो सफ़ता है, वहीं तक प्रत्यक्ष 

होता हे अनुमान दूरस्थफा मी होता है अत दूरस्थ पदाथैविषयक अनुमानसे 
सन्निहिता्थबोधक पर्यक्ष प्ररु है अर्थात्‌ प्राबल्यप्रयोजक सननिहिताथविषयकत् ही 
है । यदि प्रत्यक्ष सननिहितविषयक होनेसे परमाण है, तो प्रव्यक्षादिविषय षटादिकी 
अपेक्षासे अतिन्निहित आत्मा है तद्विषयक शौतज्ञानको प्रप्यक्षसे भी प्रबरु 
मानना चाहिए । 

शछोकार्थ--आतमवस्तु आसन्न, आश्रय तथा अतिविशद है, अत तद्ोधक 
राख ८ वेदान्त ›) अनासननादि द्रैताथगराही परत्यक्षसे भी प्रर है ॥१२०॥ 

प्रथम आस्न हेतुक स्पषठीकरणके रिषि कहते हे-श्रत्यक्चं तद्यथाऽऽसनमू' 
इत्यादिसे । जैसे दृरस्थपदा्थविषयकफ अनुमानादि की अपेक्षा सननिहित- 
विषयक प्रत्यक्ष प्रर होता है वैसे दी बेदान्तवाक्यजन्य ज्ञान अतिसन्निहित 
आलविषयक होनेते सबसे प्ररु है, अत द्वैतमाही प्रतयक्षादिका बाधक है, 
उससे बाध्य नदी है ॥१२१॥ 

द्वितीय तृतीय विकस्पामिषायसे कहते £ै- आत्मान सत्यमाधित्य' 
इत्यादिसे । अभिप्राय यह है कि प्रत्यक्ष भी स्वयसिद्ध नहीदैः, कारण कि 
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आत्मान सत्यमाभित्य मिथ्याहेतं प्रसिध्यति ॥ 
आत्मानुभववैशद्याजडार्थो विशदीभवेत्‌ ॥१२२॥ 


जडालसङऊ़ जन्त करणकी विषयाकार वृतिको प्रत्यक्ष कहते हँ । जड मनका परिणाम 
होनेसे वृत्ति मी जड दी हे, अत स्वयसिद्ध नहीं है । यदि किये, प्माणान्तर भी 
तो जडी दहै फिर उसकी सिद्धिके लिए प्रमाणान्तरकी अपेक्षा होनेसे अनवम्था 
दोष होगा, इसछिए बृत्ति ददी न मनितो विषयसाधक न टोनेसे विषयसिद्धि 
हीन होगी, अत स्वयपरकाश आमे इत्ति ओर वत्ति द्वारा बाद्यपदाथेकी 
सिद्धि मानी जाती है, इसकिएु प्रत्यक्षादि प्रमाणसिद्धिका मृ स्ययपकाशा- 
नुभवस्वरूप आत्मा दी है । जैसे अन्त फरणवृत्तिमे मूर प्रमाण आपमाहै वैसे ही 
यदि आतमानुभवमे मूर प्रमाणकी अपेक्षा होगी तो अनवस्था दोष हो जायगा । अत 
सकरु पदार्थोकी सिद्धिके मूर अनुमवछूप आत्माकी सिद्धि दृ्रेसे नही हो सकती, 
इसक्िए वह स्वयमपरोक्षस्वभाव है यदी मानना उचित है, तो वेदान्तवाक्य अपरो- 
क्षाथैका बोधक नही है, इस कारण मरत्यक्षसे बाधित हो जायगा, यह शङ्का मी नही 
कर सते, क्योकि अपरोक्षत्वानधिकरणतर तृतीय विकष्पमँ यह समाधान है 
कि प्रत्यक्षमे स्यत अपरोक्षत्व नही है, क्योकि बृत्तिविरोषरूप प्रत्यक्ष स्वथ जड है । 
यदि नित्यापरोक्षासानुमवके सम्बन्धसे प्रप्यक्षमे अपरोक्षष्व आता है, तो आम- 
बिषयफ़ वेदान्तवाक्यजन्य ज्ञानमे भी अपरोक्ष आत्माफा सम्बन्ध होनेसे वह भी अपरोक्ष 
क्यो नही होगा £ चतुथे कड्य भी निरपेक्षत्वरहित टीरु नही है, क्योकि बेदमे 
स्वत प्रामाण्य पू्ैमीमासा तथा उत्तरमीमासामें सिद्धान्तरूपसे माना ही गया द, 
इसङिए सपेक्षतेन अपमाण नही कह सकते । 
शटोकाथ-- जसे व्यावहारिकं सत्य इदमादिम दी रजतारोप होता है वैसे ही 
सत्याप्ा अधिष्ठानमे हयी जगत्का आरोप होता है । भालानुमववैरदयसे-- आत्मस्युरणसे 
अर्थात्‌ घटायच्छिन्न चेतन्यकी स्पूर्तिसे षदिकी स्फूर्ति होती है । चक्षु ओर विषयके 
सयोगसे जव विषयाक्ार अन्त करणकी इृत्ति होती है त उस इत्तिते विषयापरक 
चिचिष्ठाज्ञानकी निदत्त होती है । अत अनादृत अपरोक्ष चेतन्यं विषयका तादा- 
ल्याध्यास होनेसे विषय भी अपरोक्ष होता है इस कारण वेदान्तवाक्यजन्य ज्ञान 
अपरोक्षासविषयक होनेसे अपरोकश्च है । अत॒ सबसे प्ररु है अद्वैतात्मज्ञान अनपेक्ष 
प्र्यक्षासक होनेसे सब प्रमाणोसे प्रवर भमाण है, अत अज्ञानमूरकर प्रपञ्चा 
रतयक्षादिका बाधक है । अज्ञान नर तन्मूरुक प्रपञ्च बाध्य है, इसङिए उक्त- 
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अतः प्रचरमानेन ब्रह्मतस्वेऽवबोधिते । 

विधाफरस्य प्रत्यश्षानाऽस्याऽभूताथेवादता ॥ १२३ ॥ 

नस निभधूतश्लोकादि परं यत्‌ श्रयते श्रुतौ । 

आत्मविद्यास्त॒तिर्धेषा विद्यायां पुम्प्रबृत्तये ॥ १२४॥ 

मनोराज्यसमं भन्ये मर्वमेतर्ृतं फलम्‌ । 

न प्रत्येमि यतः साक्षास्त्यश्च ज्ञानतः फरम्‌ ॥ १२५ ॥ 
ज्ञान प्रपश्चको निवृत्तकर सुक्तिफा साधन होता है, इस तात्ययैसे कहते है-- 
(अत्‌ ' इत्यादिसे । 

(तत्वमसि आदि वेदान्तवाक्यरूप पर प्रमाणसे ब्रहमतत्त्वके (अद्वितीयासमके) 
जात होनेपर विदयाफा बरह्मासभावरूप फक (मोक्ष) आलज्ञानियेकि अनुभवसे सिद्ध है, 
अत बेदान्तवाक्य अमूताथवाद-- जसत्याथेवाद--नही हो सकते । श्रावाणस्तरन्ति' 
इत्यादि वाक्योकी बराबरी करमेवाछे वाक्य म्रघयक्षादिसे बाधित होनेके कारण 
भूताथेवाद नही कहते है, किन्तु प्तयक्षादिके बाधक होनेसे अमूताथैवाद ही 
कहरते है, इसख्एि वे स्वाथमे प्रमाण नही दै । परन्तु “तरति चोकमात्मवित्‌? 
इत्यादि वाक्य तो भूताथेवाद दही दै, क्योकि ज्ञानका फर मोक्ष विद्रान्‌के 
अनुभवसे सिद्ध है, यह भाव है । 

अतएव साधनचतुष्टयसम्पन्न विवेकी मोक्षका अधिकारी है ओर अविवेकी 
अभ्युदयके हेतु कर्मा अधिकारी है, इस प्रकार अधिकारीका भेद होनेसे पूर्वोत्तर 
काण्डका भेद, अभ्युदय एव अपवगैरूप फरुका भेद ओर कमं तथा ज्ञानरूप 
साधनका मेद भी सङ्गत होता है ॥१२२॥ 

"तरति शोकमात्मवित्‌ इत्यादि ति विध्याकी स्तानिका होनेसे विद्याफलं 
भरमाण नहीं हो सकती, इस शद्काकी नित्तिके छिर कहते है "नलु" इत्यादिसे । 

आतमज्ञानका शचोकादिनिदत्तरूप फल जो श्रतिरयोमं सुना जाता है, वह जाल- 
्ञानमे पुरुषकी प्दृतिके रिष स्तुतिमात्र है अर्थात्‌ मोक्ष आलमज्ञानका एरु हैः 
इस अथ उक्त वाक्य प्रमाण नहीहैः किन्तु उक्त ज्ञानम पुरुषकी पडत्तिके 
किए स्तुतिवाक्य है ॥१२४॥ 

विचाका फर मोक्च है, यह आमज्ञानि्योके प्रत्यक्ष प्माणसे सिद्ध हे, 
अत उक्त श्रुति स्तुतिपरक नही हो सकती, किन्तु वास्तविक अथेकी प्रतिपादिका 
है, इस वेदान्तसिद्धान्तकी खण्डके ङिए कहते दै *मनोराज्ये' इत्यादिसे। 


= ॥ 1 ४, 
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अत्नोन्यते फं चिष्ट गस्यसान प्रसाणत. । 
त्यक्तवा कदपयसे कस्मादनिष्टामशरुतां स्मुतिम्‌ ॥ १२६ ॥ 


स्वथस्थानादिसश्वारिविन्ञानमयनामकः | 
धीस्थंचेतन्यषिम्बोऽयं मदा शोचतु द्यत ॥ १२७ ॥ 





भलज्ञानका फल शोकनिढृति है, इसमे प्रमाण है -- विद्रानोकां अनुभवा- 
त्मक प्रप्यक्ष। यहोपर भि विद्रानोके जनुभवसे अपने अनुभवका निर्दे 
करते है या वामदेव आदि मुक्त महापुरुषोके अनुभवका निर्देश फरते है 
प्रथम पक्षमे तो हमारा विश्वास ही नही है, क्योकि आपका ेसा प्रप्यक्ष आपके 
मनोराज्ये समान हे । भाव यह है करि मनोरथसे कल्पित हे, सप्य नही है, क्योकि 
जपके सदश हम भीतो विद्वान है, किन्तु ज्ञानफा फर मोक्ष हे, यह प्रक्ष 
हमको नही होतातो आपदहीको एसा प्रवयक्ष क्यो होता, यदि होता है 
तो स्यष्ट आपके मनोराज्यके समाने, सत यह प्रमाण नही हो सकता। 
दवितीय पक्ष मी ठीक नही है, क्योकि उन महापुरूषोके अनुभवफा परिज्ञान हमारे 
सदर आपको भी नही हो सकता, यहं निर्विवाद हे ॥१२५॥ 

अच्छा तो (तरति शोकमात्मवित्‌, इस श्तिसे यह जये स्पष्ट प्रतीत दता 
है कि आसन्ञानका शोकनिवृत्ति फरुहे, पफिरिमी आप इस अथैका त्याग 
करते हे, इसमे क्या कारण है, क्या यह इष्ट नही है, टसङ्एि फलु ही नही 
हो सकता या वाक्यान्तरसे यह ॒भ्रमित दही नही दहै प्रथम पक्षके निराक्ररणके 
रिष कहते है--अत्रोच्यते' हत्यादिसे । 

ससारके प्राणी-मात्रकी यह इच्छा रहती ह कि हमको घुखदहो भौर 
दुखनदहो, अत सुखके समान दु खनिवृक्ति भी इष्ट होनेसे अवद्य फर है ! 
अत॒ तरति शोकम्‌" इत्यादि मरमाणसे भरतीयमान दु खनिवृ्तिरूप इष्ट॒फठका 
त्यागकर अश्चत अनिष्ट स्तुतिफल्की कल्पना क्यो करते हो ॥१२६॥ . 


वेदान्तवाक्यसे आत्मज्ञान होनेपर मी "अह दु खी' यही अनुभव होता, 
इसक्एि अदुमवविरुद्ध दु खनिदृत्ति उक्त जानका फर नही हे सकता, किन्तु 
स्तति अथे हो सकना है, इस गक्ाकी निवृतिके ठिष कहते दँ -‹स्वमस्थानादि' 
इत्यादि से । 
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बहुसोऽसङ्खगचसा नि सङ्त्व द्ुबाणया । 

शस्यैव शोकमोह्यादि बिम्बात्मनि निपारितम्‌ । १२८ ॥ 
अहं दुःखीतिधीभूढ शोचन्त प्रतिबिम्बिनम्‌ । 

चिदाभासं प्रगृह्णतु किमायातं चिदात्मनि ॥ १२९ ॥ 





उक्तं श्रुति तथा प्रत्यक्च दोनो प्रमाण भिन्नविषयक है, अत उनका परस्पर 
विरोध दही नही है तो बाध्यवाधकभावकी कथा हीकैसे हयो सकती है, 
कवैप्वादिधर्मशयुन्य केवरु चैतन्यरूप आत्मविषयर श्रति है ओर कवल आदि 
धर्मस युक्त तथा जात्‌, स्वप्र जौर युषुपतिूप तीन अवम्थायोम गमन करनेगाख 
अतएव आगमापायी उक्त स्थानत्रयफा अभिमानी सहं प्रतीतिका विषय बुद्धिम्थ 
शरेतन्यबिम्बविषयक प्रत्यक्ष हे, अत॒ जपने अपने विषयमे दोनो व्यवस्थित है, 
इसर्एि विरोध न होनेसे बाध्यबाधफभाव नही दहै । अत श्रुतिविषयसे 
भिन्न प्रतयक्षका विषय विरिष्टं आत्मा चाहे शोफ करे या मोह करे, 
परन्तु जामत्‌ आदिके साथ सम्बन्ध न रखनेवाख वेदान्तवे आता अवस्था- 
त्रया्धीन दु खकरा अनुमव कमी नही करता, अत प्रत्यक्ष ओौर आगमके विरोधका 
समाधान श्रुतिने ही कर दिया है, इसक्एि दोनोमे परस्पर विरोधकी 
राका ही नही है ॥ १२७ ॥ 

इसी जथेके स्पष्ठीफरणाथं कहते है--हुश्ञोऽमङ्गवचसा, इत्याहि । 
(असङ्गो इय पुरुष › रत्यादि श्रुतिने अनेफ़ बार असगलके प्रतिपादनसे 
निम्बासमे अर्थात्‌ शुद्धात्मामे शोक, मोह आदि सासारक धर्मो निवारण किया है 
अथवा आत्मा निष्सग है, यह कहनेगाटी असगतश्वुतिने शुद्धाता्मे श्लोक, मोह 
आदिक्षा बार बार निराकरण किया है ॥ १२८ ॥ 

यदि आत्मामे दु ख, मोह आदि नदी है, तो (मह दु खी' यह्‌ प्रतीति कैसे 
होती दै, इसके समथनके रिष कहते है-- अहं दुःखी इत्यादिसे । अह दुः खी, 
इत्याकारक बुद्धि अहमाक्रारदृत्तिप्रतिभिम्बित मूढ एवं शोकञ्चीर चिदामासको 
विषय करती है, अत॒ उससे भिन्नं विदात्मा्मे क्या आया ८ वृत्तिपरतिबिम्बितं 
विदामास है, वास्तविकं आत्मा नहीं हे । अत उसके सुखी या दुखी होनेपर भी 
वास्तविक आत्मामे दु खादिका गन्ध भी नही होता, वेदान्तवे आत्मा चित्‌ है 
भाभास नही है, बट आभास प्रस्वक्षादिकां विषये है, अतणए्म मिध्या ३ ॥१२०॥ 
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आभासगतश्नोकादि सखवात्मन्यारोष्यते यदि । 
आरोपोऽ्योद्यते श्त्या निःसङ्गत्वादिबोधनात्‌ ॥ १२० ॥ 
चित्सरूपविदामासौ बाक्याहम्बुद्धिगोचरौ । 
अदुःखिदुःखिनौ भूत्वाऽलुभूयेते यथायथम्‌ ॥ १२१ ॥ 


यदि यह कहिए कि (अहम्‌, इस प्रतीतिसे प्रथक्‌ शुद्धासाकी प्रतीति तो हे 
नही जौर अहमरतीतिके विषयमे ही दं खादिका ज्ञान होता हैः तो शुद्धात्मामे भी 
दु सादिका भान मानना चाहिए, अन्यथा प्रमाणाभावसे ुद्धातमाकी सिद्धि ही 
नही होगी, इसरिए कहते हे--आभासगत ०! इ्यादिसे । 

चिदामासगत दु ख, मोह आदिका चिदात्मामे आरोप करते है दसी कारणसे 
नि सज्ञत्वबोधन द्वारा श्रुति उनका निराफरण करतीदहै। भाव यहद कि 
आपामै शोकादि पसक्त है या नहीं यदि प्रसक्त दै, तो किससे " अहमादि 
प्रतीति सो चिदामासविषयक है, शुद्धामविषयक नहीं है । यदि प्रसक्त नह है 
ती प्रतिषेध व्यथे है, इसीको अप्रसक्तपरतिषेथ कहते दहै, सो दोष है, दीक है 
'अहम्‌' आदि प्रतीति शुद्धास्मामे आरोपित शोकादिका ग्रहण करती दहै, जसे 
“नीर नम › यह प्रतीति आकारमे आरोपित नीङिमाका महण करती दहै, वैसे ही 
उक्त प्रतीति शुद्ध आत्मामे रोपित सोकादिका अ्रहण करती हे, एसष्ए 
जेसे नीस्मा आकाश्का वास्तविक धम नहीहै वैसे दी शोकादि नामके 
धर्म नहीं है ॥ १३० ॥ 

मिन्नविषयक होनेते प्रत्यक्ष ओर श्रति दोनो भ्यवस्थित है अर्थात 
दोनोम परस्यर विरोध नही है, यह प्रथम निरूपण कर चुके है, उसीका उपसहार 
करते है--“चित्स्वरूप०' इत्यादि । 

बेदान्तवाक्यका गोचर (विषय) अदु खी चिदासा है ओर अहबुद्धिका विषय 
दुखी चिदाभास है, इस प्रकार वाक्य ओर परत्यक्षके विषय तथा क्रम भित्र 
भिन्न है जौर विद्रानोके भनुमवसे सिद्ध हे ॥१३१॥ 

आत्मज्ञानसे पटे जसी सपू दु बकी चिदामासमे अनुत्त होती है, वसी 
ही आ्मज्ञानोत्तर दु लोकी अनुडृत्ति नही होती, किन्तु कतिपय दु खोँकी अनुवृत्ति 
ही होती हे, इस विषयको समञञानेके किए कहते है-- बोधात्‌ इत्यादिसे । 

आलमञानसे पूवं दो मकारके ठु स दँ एक बुद्धिस्वमावसे दोनेवाका भौर 
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बोधात्मराग्दिविधं दुःखमेकं बुद्धिखभायजम्‌ ¦ 
रोगावमानदारिचयपुत्रहान्यादिरूपकम्‌ ॥ १२२ ॥ 
अपरं त्वीदशे दुःखे मग्रोऽहं बहुजन्मसु । 

इत उद्धज्नमात्मान न शक्रोमीति मोहम्‌ ॥ १३३ ॥ 


दूसरा रोग, अपमान, द्रारिद्रय, पुत्रहानि आदिरूप । अन्तरङ्ग शरीरादि- 
गत रोगादि तथा बहिरङ्ग बाह्यविषयनिमित्तक अपमान दारिग्यादि दुखसे 
तदाफार मनोदृत्चि टोनेसे मनोगत हो जते है, मभमे आत्माका तादास्याध्यास 
होनेसे, मनोगत धर्म आस्मधर्मेतया प्रतीत होते है, इसीसे आत्मा तत्तद्‌ दु खसे 
दु खी होता है, जैसे जनभिज्ञ पुरुष मकि दर्पणमे मछिनि मुख देखकर वास्त- 
विफ़ मुखगत माङिन्य समक्ष कर शोक करता है कि मेरा मुख मिनि हो गया | 
वस्तुत माङिन्यि दर्पण गत है, मुखगत नही है, यह समञ्चकर विवेकी मार्य 
देखकर भी कुड चोफ नही फरता, इसी प्रकार अविवेकी पुष मनोगत 
दु खादिको आत्मगत मानकर दुखी होतादहे, विवेकी भी अविवेकीकी तरह 
दु खादि देखता तो है, पर ये आत्वृत्ति नहीं दै, एेसा निश्चय कर कुछ भी 
दुख या परिताप नही करता । शरीरादि दुख मनोके द्वारा दी आत्मामे भरतीत 
होते है अन्यथा नही होते, अतएव सुषुिदशामे जब मनस्तादात्याभ्यास 
निदत्त हो जाता है, तो शरीरादिमे पूर्ववत्‌ वर्तमान रोगादिका आत्मामे कुर भी 
भान नहीं होता, इससे स्य होता है किं चिदातमामे वास्तविक शोकादि नही है, 
किन्तु आरोपित है, अतएव ये दु ख बुद्धिस्वमावजम्य है, बुद्धिका स्वभाव है-- 
विषयाकार परिणाम होना जओौर उक्त परिणामको पुरुषमे दिखखाना । पुरूष अज्ञान- 
वश उसं॒परिणामको वास्तविक आत्मगतं समञ्चकर तदनुरूप सुखी या 
दुखी होता है॥ १३२॥ 

वूसरा दु ख कहते है--अपरं तु" इत्यादिसे ¦ 

यह दु ख ॒मोहजन्य है अथात्‌ मोहसे उन्न होता हे, अनेक जन्मोसे 
इस भयङ्कर दुखराशिमे ममर मे इस दु खराशिसे अपना उद्धार नही कर 
सकता यह मोहजन्य है, दूसरे दु खसे वेदान्तलास्नमे -उपदिष्ट उपाय द्वारा 
अपना उद्धार हो सकता है, किन्तु मोहसे उसको यदी भान होता है कि इसके 
उद्धारका उपाय दी नदी दहे ॥ १३२ ॥ 
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तत्राद्य कमेजत्वेन न्येद्धोगाचते नहि । 

दवितीय रमज तखबोधादेव निवतेते ॥१२४॥ 
हर्षशोकौ विभ्रमोत्थौ कर्मोत्थसुखदुःखयोः । 

बोधहेयौ हषशोकौ भोक्तव्य तु सुखेतरे ॥१३५॥ 
दुःखेष्यनुद्विममनाः सुखेषु विगतस्पृहः । 

मत्वा धीरो हषशोकौ जहातीति वचः प्रमा ॥ १२६ ॥ 





इन पूर्वोक्त बुद्धिस्वभावज ओर महज दुखोमे पहल दु ख बुद्धिस्वभावज 
कर्मजन्य होनेसे मोग ही से निदत्त होता दहै, अन्यथा नही। ओर दवितीय 
मोह दु ख तत््वजानसे निदृत्त होता है, क्योकि भान्तिसे दुख हो रहा है, क्योकि 
तत्छनज्ञानसे आान्तिके निदत्त होनेपर तन्निमित्तक दु ख भी निवृत्तो दी जातादैः 
“निमित्तापाये नैमित्तिकम्याप्यपाय " इस न्यायसे । यद्यपि कर्मजन्य सुख- 
दुख ज्ञानी तथा अजानीको समानखूपसे ही मोगने पडते दै, भोगके सिवा 
दृप्रा उपाय नही ३, तथापि जानो मार्पकमी्रन सुखाद्िमोगके समयमे 
युखसे हषे ओर दु खसे शोक- नदी करता अर्थात्‌ सुखम अतिहषे 
नही करता ओर दुखमे शोक नही करता । यद्यपि यह अवश्य भोक्तभ्य 
हे, तथापि मिथ्या समक्षकर हषं शोक नहीं करता है । मिथ्या खम ओर 
मिथ्या हानिसे क्या हषं ओर शोक हो सकते हे ८ ओर अज्ञानी इन हानि 
रभोको वास्तविक समक्चफर सुखसे मोहासक हषं ओर दु खसे रोदनाघासक 
रोकको प्राप्त होता है ॥ १३४ ॥ 

द्विविध सुख-दु सके निखूपणका प्रयोजन कतै है --हर्ष्रोकौ' दत्यादिसे ! 
निभ्रमजन्य तथा कर्मजन्यं सुख-दु सकि फरभूत हषं ौर प्रोक बोषसे हेय दै 
भथोत्‌ मिथ्या मानकर मद जौर रोदनादि न करना चाहिए । दख ओर दुं ख 
यथामापत भोक्तन्य ही दैः अर्थात्‌ शान्तचित्तसे प्राप्त सुख-दु खोका उपमोग 
करना चाहिए, बही उपदे भगवद्धीतामे भी ह ॥ १३५ ॥ 

उसे कहते है-- दु लेष्वुद्वि्र०* इत्यादिसि । 

आाघ्याममिकः आधिमौतिक भौर आधिदैविक त्रिविष दु खसे भिसकां 

चित्त व्यङुर न हो, वह विवेकी है ओर अविवेकी दु.खभाप्तिके समय हम 
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वीरत्व बुद्रत्यस्य तखाुस्शतिसन्तते । 
पुनरप्युदियाद्भान्तेवांसनाविस्य्रतिक्षणे ॥ १२७॥ 
पुन ॒स॑स्म्रतिहेयाऽमाविस्थं धीरेषुधैः मदा । 
फलेऽयुभूयमाने त्वं कथमेतन्भिरस्यसि ॥ १२८ ॥ 





ड पापीः हमे विक्रार कौन हमारा दुख निदत्त केर सकता है आदि 
मनुतापात्मक आान्तिस्वरूप त मसचित्तदृत्तिविरोष उद्वेग करता है, यदि पाप 
एरनेके समय सी बुद्धि दहो, तो पापकर्मम श्वृत्ति न होनेसे सप्रयोजन 
गे, किन्तु मोगसमयमे रेसी बुद्धि दोनेपर क्या उपकार ह व्ह बुद्धि 
भरविवेकीको दी होती है, विवेकीको नही होती । तथा त्रिविध सत्वपरिणाम- 
हप सुखम ‹विगतस्परह ' अथात्‌ आगामी ओर तजातीय सुखकी स्पृहासे रहित 
रो । स्पृहा भी तामसडत्ति दी है । तञ्नातीयदुखकारण धर्मानुष्ठानके बिना दी तादश 
युखकीं इच्छ। करता है, हषौमकडत्तिको स्पृहा कहते है, यह भी अविवेकीको 
ही होती है । जैसे कारणके रहनेपर काय नही होता, इस प्रकार व्यथ आकाक्षा- 
हप उदरेग विवेकी पुरुषको नही होता, वैसे दी कारणके न रहनेपर भी कार्य 
नेता है इस प्रकार स्परटा-- तृष्णासिका जाकाक्षा- वृथा नही होती, प्रारन्ध- 
मानु षप उपस्थित सुख अथवा दु ख, यह अवद्य मोक्तव्य है, इस वबुद्धिसे 
मोगता है, उसमे हर्ष जौर विषाद वही करता, हर्षं ओौर सोकके त्यागमें 
बीरता हेतु दै, इस ताद्यसे धीरो जहाति' एसा शोक कहा है ॥ १३६ ॥ 
निरन्तर तच्वके अनुसधानसे धीरता होती है, निरन्तर तत््वानुसधान न 
कररनेषर तत्वविंस्मरण कार्म वेके न॒रहनेसे ान्तिसे फिर हर्ष, शोक आदि 
वासना हो जाती है, इसे कते दै--धीरत्वम्‌! इत्यादिसे । 
तत्वज्ञान निरन्तर तच्वानुसधान ही में तत्पर रहता है, यदिः विषयान्तरका 
भी अनुसधान करे, तो सम्भव है कि भ्ाम्तिवश्च फिर हषादि वासनाके उदूबुद्ध हौ 
जानेसे हषीदि हो जा्येगे, इसरिए ज्ञानी तच्वानुसन्धानमें परायण दी रहताहै ॥ १२७] 
यदि भरान्त्यादिके व्च हषौदि वासना कदाचित्‌ उदृ्ुद्ध हो जाय, तो तच्वा- 
ुम्मरणसे उसे निवृत्त कर देना चाहिए, एेसा कहते “पुनः संस्मूति०' इत्यादिसे। 
सोक, मोह आदिक निवृत्ति आत्मजञानका फर है, इसमे तत््वमस्यादिवाक्य 
ओर व्िद्रदनुभव मे दोनों प्रमाण है, फिर इसका निरास कैसे हो सकता है " 
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श्रतादपि न चेदाक्याज्ञायेत फलवन्मतिः ॥ 
शङ्खेतैवः जायते तु धीः शास्रादधिकारिणः ॥ १३९ ॥ 





शङ्ञा-- अदि तस्वमम्यादिवाक्यमे उक्त जान होता है, तो हम लोमोंफो वह 
क्यों नही होता | 

समाधान-असरफृतचित्त अनधिकारी पुरूषरको यदि उक्त वाक्यसे उक्त 
जननो, तो क्या अधिकारी मी उक्तजाननही लो, णसा कहना उचिते 
है  वधिरं अनधिकारी यटि मान नही सुनता हे, तो क्या बधिर अधिकारी भी 
नही सुनता ° अधिक्रारीके छिण प्रमितिफा जनक्र वे हे, यह सिद्धान्त है । 

जर आपने जो यट कटा है मि विद्भानोका अनुमव भी उक्त जथमे प्रमाण 
नही षै, कारण कि विद्रानोरा अनुमवप्सा ही होताहै, इसमे कोई प्रमाण 
नहीं है। यदि वैसा अनुभव होता, तो हम ोगोको भी होता, वेसा 
नहीं होता, इसर्एि वैसा नहीं है, आपका यह आक्षेप अनुचित है, कोरि 
वह॒ अनुमव आपके प्रत्यक्षयोग्य नहीं है, ओर अयोग्यानुपरन्धि अभाव- 
साधक नही होती ! यलं योग्यानुपरुन्मि नहीं है, इसङ्एि तादटयजान ही 
होता, यह आपका मनोरथमात्र हे । योगियोको भी तादश्च अनुमब नही हो 
सकता, रेसा कहनेक्रा ताद्य यह हे कि यदि तत्वमभ्यादि वाक्य तथाविय 
बोधका हेतु ह्येता, तो ज्ञानियोकि सदश्च हम रगोको भी वेसा बोध होता, हम- 
लोमोको उक्त वाक्यसे तारम बोध न होनेसे किसीको उक्त वास्य द्वारा वादश्च 
बोध नही होता, यही निश्चय होताः इसका उत्तर तो दे चुके फ 
जिना चित्त शुद्ध तथा स्कृत है, उनको तादश बोध होता है, जौर जिनका 
चित्त अञ्ुद्ध तथा असस्छृत है उनको नहीं होता ॥ १३८ ॥ 

उक्त समाधान हो सकता, यदि तादयानुमप अथिज्कारीकी योग्यता सिध 
हीता, किन्तु प्रमेय ही रेषा है जो मानका विषय नही है, अत्त॒तच्वमम्यादि 
वाक्यसे तारश्च बोष किसीको नदी होता; इस मह्कक्ी निदत्तिके ङित कहते 
है--श्रतादपिं इत्यादिसे । 

फठसे--लोक्रादिससारनिदत्तिसे - युक्त मति अथौत्‌ भआलेकलङ्धान यदि 
उक्त वाक्यसे किसीको श्रत न होता, तो यह कट सकते कि तादश शाने 
किषीको होता ही नही, इृसक्छिएि मेय ही मानयोम्य मही, किन्तु रेस 
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नित्यथुक्तत्वविज्ञानं वाक्याद्भवति नाऽन्यतः । 
वाक्याथस्यापि च ज्ञानं पदाथस्पृतिपू्वकम्‌ ॥ १४०॥ 
अन्वयव्यतिरेकाभ्या पदाथः स्मायेते श्रवम्‌ । 
सम्यकस्मृतपदाथेस्तु वाक्येऽधिक्रियते पुमान्‌ ॥१४१॥ 


नहीं ऊह सकते है । अधिकारिथोको शाक्चसे- तत्त्वमस्यादि वाक्यसे-- 
शोकादिका निवर्चफ़ आतमजान होता ही है, अत विषय मानयोग्य है, किन्तु अधि- 
कारी मौर अनधिकारीके भेदसे उक्त वाक्यसे उक्त ज्ञानक उत्पाद ओर अनुत्पाद होते 
है, यही ठीफ है । मानान्तरयोग्य नही ै, यह मानना ठीक ही है, यदि उक्त वाक्य 
तादृशज्ञानजनन् समथ हे, तो उक्त वाक्यका श्रवण होनेपर सबको तादश जान 
होना चहिए । ओर होता नही है, इसिए तादशक्ञानजननसामथ्यै टी 
उक्त वाक्यम नहीं है ॥ १२९ ॥ 

यच्पि उक्त राङ्काकी निड़त्ति अधिफारीके भेदके बोधन द्वारा कर दी गई है; 
फिर भी स्पष्टीकरणाथे कहते ह (नित्य्ुक्तत्व' इत्यादिसे । "तत्वमसि! आदि वाक्य- 
से ही निघ्यमुक्तप्यका विज्ञान होता है, दूसरे प्रमाणसे नहीं होता, पदाथप्मृति 
वाक्याथेबोधमे कारण है । अनधिकारीको पदाथैस्पृति ही नहीं होती, इसकिए 
बोध नहीं होता हे ॥ १४० ॥ 

पदाथेस्यृतिमे पदाभसम्बन्धका ज्ञान दहेतु है, वह यदि अनधिकारीको दै, 
तो पदार्थोपस्थिति क्यो नही होती, इसि कहते है-- “अन्वय! इप्यादिसे । 

अन्वय ओर व्यतिरेकसे पदा्थकी स्पृति होती है । जिसको अन्वय-व्यतिरेक 
द्वारा समीचीन पदार्थोपस्थिति होती है, उसी अधिकारी पुरुषको प्दार्थोकी उपस्थिति 
ओर उसके द्वारा तथाविध बोध होता है, दूसरेको नदीं होता । 

तालस्य यह है कि जाग्रत्‌ ; स्वभ ओर सुषुप्ति-इन तीनो अवस्थाओमे जिसकी 
अनुवृत्ति हो, वह आत्मा है ओर जिसकी व्याहति हो, वह अनातमा है । जाभत्‌ 
ओर स्वभ्मे कततादिधमैविरिष्ट चिदामासं तथा साक्षी--इन दोनोकी अनुवृत्ति 
होती है, परन्तु सुषुप्ति अवस्थामे उक्तवर्मविशिष्ट॒चिदामासकी अनुवृत्ति नहीं 
होती, किन्तु व्यादृत्ति होती है ओौर साक्षीकी अनुत्त उक्तावस्थामे भी दै, अतएव 
जागने पर यह स्मरण होता है कि भै सुखपूैक सोया मेने कु भी नहीं जाना कि 
कया होता था' इस अन्वय ओौर व्यतिरेक द्वारा जिनको शुद्धासामे त्वपदका सम्बन्ध 


॥ 8 
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युप्मदस्मद्टिमागने स्यादथषदिदं वचः । 
अनभिन्ञेऽनथेकं स्याद्धिरेष्विव गायनम्‌ ॥१४२॥ 
गृहीत है तथा सदेव सोम्येदमग्र जासीदेफमेवाद्ितीयम्‌' उप्यादि श्रुति 
दवारा शुद्धचिन्मात्रमे तत्पदा सम्बनय गृहीत दै, उनफो तत्वमसि! वाक्ये 
श्रपणसे तत्त्वपदके द्वारा शुद्ध चेतन्यमात्रफी उपस्थिति होनेसे अभेदफा बोध 
होता है, वे हयी उक्त ज्ानके जधिफारी है ॥१४१॥ 

ओर जिनको उक्त अन्वय-व्यतिरेक द्वारा शुद्धमे उक्त पटद्वयका सम्बन्ध ही 
न ज्ञात हो, उनको ताश पदार्थोपस्थिति न टोनेसे तादय बोध नहीं ोता; 
अतएव बे उक्त जञानके अनधिकारी है, इसी अको अति स्पष्ट करमेके किष 
कहते है--्युमदस्मद्‌" इत्यादिसे । 

वास्तविक ॒तत्‌ जओौर त पदाथि अभिनञके प्रति (तत्वमसि' यह वाक्य 
जीवत्रह्मामेद-बोधन द्वारा साक है ओर उक्त पदाथद्रयानमिक्के प्रति 
तो उक्त वाक्य अनथकं ही है। जैसे बधिरक रिण गायने अनक दे । 
इस विषय प्राचीर्नोका मत है कि अस्पन्ञत्वादिविरिष्ट त्वपदाथे है ओौर 
सर्वञत्वादिविरिष्ट चैतन्य तत्‌ पदाथ है, इन दोनो पदार्थोका अभे 
नही हयो सफ़ता, कारण कि विशिष्टोका अभेद होनेपर विरोषणोका भी अभेद 
होना आवदयक है । परम्परविरुद्ध॒किश्िदुञ्ञस्व ओर सवैजञत्वङा अभेद बाधित 
हे, अत विशिष्ट तत्‌ ओौर त पदाथफा मी शक्तिनज्ञानसे जभेदका बोध नसम्भव है, 
हसङ्िए विदोषणभागका-- सवेनष्वादि ओौर किञ्चिदुक्ञतादिका--त्याग करं 
केयर चेतन्यमात्रकी भागव्यागरक्षणासे उपस्थिति तथा अभेदान्वयबोध होता ३, 
लेकिन यह प्रकार ठीक नही है, क्योकि पदद्वथसे उक्त रक्षणा द्वारा चेतन्यमात्रो- 
पर्थिति होनेपर उक्त बोधो दही नहीं सकता, कारण कि अभेदान्वयबोधे 
विदूपोपस्थिति कारण है, जैसे “नीरो धट › यहापर्‌ नीरुत्-- घरत्व--पकारक 
धर्मिविरोष्यफ उपस्थिति है, इसर्एि नमेदान्वयबोध होता है, “धरौ धट › 
यरहोपर विशेष्यकी सशूपोपस्थिति दै, इसङ्ए तास बोध नहीं होता, अत 
उक्तं रक्षणा द्वारा सखूपोपस्थिति दोनेसे शाब्दबोध ही नदी होगा । अत सोऽय 
देवदत्त ` इस प्रत्यभिज्ञावाक्यकरा जसे व्यक्तिके फेक्यमे ताद्य है, अतएव विरोषणाश्च- 


देशकारुका त्याग करते हैः वैषे ही जीवत्रह्ामेदतासयैक "तत्त्वमसि, आदि 
घक्यमे भी तत्‌ जौर त पदकी रक्षणा मानते है । 
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शोपितखंपदारथक्ञः साक्षादेव प्रपद्यते । 
बाक्याददैतमात्मानं दशचमस्त्रमसीतियत्‌ ॥ १४३ ॥ 





वेदान्तवाक्य न वस्तुमात्रे प्रमाणम्‌; वाक्यलात्‌ , विधिवाक्यवत्‌, इस 
अनुमानसे सदेव इत्यादिसिद्धाथबोधक वेदान्तमे फिर अप्रामाण्यकी राङ्काहो 
सकती है। उसकी निकवृत्तिके छिए प्रथम यह विकस्प करना चाहिए कि अप्रामाण्यफा 
मतर्ब॒ प्रमानुपपादकस्वमे हे या दुष्टसामम्रीजन्यघ्मे है या प्रमाणान्तरसे 
विषयके वाधमे अथवा अपरोक्षज्ञानजनकत्वाभावमे है ® इनमे प्रथम पश्च तो अनुभवसे 
विरोध होनेके कारणं हेय हे, क्योकि व्युप्न्न अधिकारीको उक्त वाक्यसे उक्त अथका 
बोध अनुभवसिद्ध है। अपौरूषेय वेदमे दुष्ट सामग्रीकी समावनादी नहीं है, 
इसलिए द्वितीय पक्ष मी असगत है । तृतीय पक्षमे मानान्तरसे प्रत्यक्षादि विव- 
क्षित, सो तो विरिष्टविषयकं हे ओर वेदान्तवाक्य अद्वितीयातमविषयक हे | 
इस तरह समी प्रमाण स्व स्वविषयमे व्यवस्थित है, अत ॒प्रमाणान्तरके साथ 
आगमफा विरोध ही नहीदहै, यह पूर्वमे कटाजा चुका प्रमाण प्रमेयके 
अनुसार ज्ञान उत्पन्न करता है, अन्यथा वह अप्रमाण दही हो जायगा, अत 
यदि विषय परोक्ष दै, तो जान भी परोक्ष ही होगा, अपरोक्ष नहीं होगा ओर यदि 
वह्‌ अपरोक्ष होगा, तो जान भी अपरोक्षदहदी होगा, इस विषयरी व्यवस्था 
नागे करेगे । प्रकृतमे “यत्‌ साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्मः ईप्यादि श्रुतिवाक्यसे आमा 
अपरोक्षस्वदूप है, अत तद्विषयक वाक्यजन्य ज्ञान भी अपरोक्षास्मफ़ ही हे ॥१४२॥ 

साक्षात्कारामक ज्ञान वाक्यसे भी होता दै, इसे इष्टन्तप्रदशेनपूवैक 
कहते है--श्लोधितत्वपदाथेज्ञः" इत्यादिसे । 

पूर्वोक्त अन्वय ओर ॒व्यतिरेकसे शोषित ॒त्वपदाथेका ज्ञाता साक्षात्‌-- 
प्माणव्यापारके बिना दी--अद्धितीय आमतच्वको प्रपयक्ष जान ठेता हे, अथीत्‌ 
"तत्वमसि आदि वाक्यजन्य प्रघयक्षातक ज्ञानका विषय भाता होता हे। 
८दृदामस्तमसि' इस वाक्यसे जन्य प्रत्यक्षामफ़ ज्ञानका विषय दसवा पुरुषं 
होता है । अपरोक्ष अमकी नत्ति अपरोक्ष यथाथ ज्ञानसे होती है, परोक्ष 
ज्ञानसे मही होती । यदि वाक्यसे परोक्षदही ज्ञान होगा, तो नवत्भ्रमकी 
निदृत्ति नहीं होगी ॥ १४३ ॥ 

अब शद्का यह होती है किं अज्ञातक्ञापफ प्रमाण रषटछाता हे! यदि 
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नयसहवाहतज्ञानो दश्चमो विभ्रमाचथा | 

न वेत्ति दश्चमोऽस्मीति वीक्षमाणोऽपि तान्नव ॥ १४४ ॥ 
अपविद्रहयोऽप्येवं तखमस्याटिना विना । 

वेत्ति नैकलमात्मानं प्रत्यदमोहाप्रवाधतः ॥ १४५ ॥ 


आत्मा अपरोक्षज्ञानात्मक होनेसे सदा जात हीह, तो फिर वेद प्रमाण कैसे हो 
सकता है अथौत्‌ उसा ज्ञाप वेद ज्ञातका ज्ञापक होनेसे प्रमाण नहीं हो सकता, 
इस शङ्काकी निवृत्ति ठिए फहते है--"नवसख्या" इत्यादि । 
वस्तुत दसर्वो बारऱ मेत्रका पुत्र चेत्र भ ह, इस पकार प्रत्यक्षसे अपनेको 
जानता हुभा जपनेसे भिन्न ना रुडकोकी गणनासे -पनेको भृककर नौ ही 
देवता हे । “दशमम्बमसि' इस वाक्यसे 'दभमोऽटमस्मिः ८ दसर्वो मे हूं) 
यह ज्ञान होता है । उक्त वक्वके धणे बिना "सो भे ह इम तत््वज्ानका 
मरतिबन्थफ अजान है, इसि उक्त तचज्ञान नहीं होता । उक्त वाक्य द्वारा यथा 
"दसवां मे हू" इस परोक्ष ज्ञानसे प्रतिबन्धफ अज्ञानकी निशृत्ति होनेपर द्रवो 
मे दः यह तत्वान होता है । यदि उक्त वाक्यसे परोक्षामक ज्ञान होता, तो 
मी अपरोक्षभरमकी नित्त न टोती तथा अपरोक्ष दिगादिभरम अनुमान ओर 
आ्ोपदेशसे निदत्त नटीं होता, यट सृत अनुभूत है । इसी तरट सामान्यत 
आप्पज्ञान होनेपर भी विदोषरूपसे--बरह्मामषूयसे भज्ञात होनेसे (्त्वमसि' 
ह्यदि वाक्य द्वारा विरोषरूपसे ब्रह्मासरूपसे भलमन्नान होता है, जत उक्त 
बीर्षय, अजातका जापफ होने, आसमामे प्रमाण है ॥ २४४॥ 


यदि यह किये किं (दद्चमस्समसि' इत्यादि म्थरुमे म्वविषयक ज्ञान 
न होनेसे अन्नातस्व स्वमे है प्र्ृनमे भपमा तो स्वयप्रफाश्च है, अत॒ उते अज्ञात 
नदीं कह सकते, चिन्त ज्ञात एह सकते हे, अत वेद ममाण नही हो सकत, 
ईस शद्धकी निदृिके किए कहते दै-- (अपविद्ध इत्यादि । 
प्रत्यक्‌ आत्माका मोह--अभाव ओौर भावसे विरुक्षण भज्ञान--ससारका 
निदान है ओौर वह अनिवैचनीय है, श्ानाभावहप नही है । वह भक्षा 
यात्माकी ही विषय भौर याश्रयण करता है भथात्‌ आतमनिष्ठ यौर भात्मविषयकर 
नान ही विधानिवत्ये होनेसे मोह हे । "तत्वमसि" आदि वाक्यजन्यं अद्धितीयास- 
पाकात्ारके बिना उक्त मोहकी निदृपि नही होती शौर मोहनिवृरिे बिना 
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दश्चमस्त्वमसीत्यस्मादशमत्वं निजात्मनि । 
साक्षात्करोति बरह्मत्वमे्वं बाक्याञिदात्मनि ॥ १४६ ॥ 
बुथुत्सोच्छेदिनैवास्य सदसीत्यादिना इदा । 

प्रतीचि प्रतिपत्तिः स्यात्प्रत्यगज्ञानबाधतः ॥ १४७ ॥ 





वप्तुत द्वितीयस्म्बन्धसे रहित होनेपर भी अपनेको एक जओौर अद्ितीय नही सम- 
कता । इ्टान्तमे जसे वास्तविक दसवा होनेपर भी "दशमस्त्वमसिः इस वाक्ये 
बिना अपनेफो दसवा नहीं समञ्ञता, कारण कि "दसर्वो मे दर इस तच्वज्ञानका 
प्रतिबन्धफे अज्ञान वर्वमान है । उक्त वक्यजन्य तत््वसाक्षा्कारसे जब उक्त प्रति- 
बन्धक अज्नानकी निवृत्ति होती है, तम (दस म द यह निश्चय होता है वैसे 
ही वस्तुत “अपविद्धम्‌ अर्थात्‌ [ अपगत द्वय द्वितीय यस्मात्‌, इस ग्युपपत्तिसे | 
वस्तुत स्वय द्वितीयश्य होनेपर भी उक्त मोहवर अपनेको यथाथेषटपसे नहीं 
जानता । (तत्वमसि आदि वाक्य द्वारा तादश साक्षा्रार होनेपर उक्त मोहकी 
निवृत्तिसे अद्वितीय साताका अवगम होता है । उक्त अज्ञानमे "अहमज्ञ ' 
'अह मा न जानामि इत्यादि तीति दी प्रमाण है। पूर्वोक्त रीतिसे 
जञानाभावविषयफ़ यह प्रतीति नहीं हो सकती है ॥१४५॥ 

उक्त अथैको ही स्पष्ट करनेके किए फिर कहते दै--(दश्चमस्त्वमसि' 
इत्यादि । 

'दुश्यमस्वमसि' इस वाक्यसे जेसे बारक अपनेमे दशमतवका साक्षाकार 
करतादै, वैसे ही सुसु मी त्वमसि इस वाक्यसे अपनेमे ब्रह्मवका 
साक्षात्कार करता है ॥१४६॥ 

अज्ञात ही जिज्ञासित होता है, ज्ञात जिक्ञासाका विषय नही होता । आत्मा 
स्वय अपरोक्षासक होनेसे ज्ञात ही हे, अज्ञात नदीं है, अत॒ जिज्ञासाका विषय 
न होनेसे शाब्दबोधका विषय नहीं हो सकता, इस शङ्काकी निवृत्तिके ठिए कहते 
है--ुभत्सोच्छेदिनेवाऽस्य' इव्यादि । 

जिस शूपसे जो ज्ञात है उस शूपसे वह बुभुस्सित नदीं हो सकता, किन्तु 
जिस शूपसे ज्ञात नदीं हे, उस रूपसे बुभुत्सित होता ही है । आत्मा अपरोक्ष 

चित्स्वभाव होनेसे ज्ञात होनेषर मी सदानन्दत आदिसे अज्ञात दै । यच्यपि साञ्ज- 
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अमात्वश्षङ्ाऽसद्धावान्मान्तरेथावियेधतः। 
सदसीत्यादिवाक्येभ्यः प्रमा स्फुटतग भवेत्‌ ॥ १४८ ॥ 
वाक्याधिकारहेतौ च पढा्थप्रतिश्लोधने । 

सन्न्याम उपङफारीति प्राहतुरहिं शतिस्मृती ॥ १४९ ॥ 


1 








बेदाध्ययनसे आपातत सदानन्दरूपसे मी जात दीदे, तथापि विरोषरूपसे 
्ञान होने छिए जिजासित होनेसे जिज्ञासानिवतफ़ वाक्यसे अबाधित असदिग्ध 
बोध होता है । अब शङ्का यह होती है कि सद्रादिवाक्य नात नात्ाको विषय 
करता है अथवां अज्ञात जात्माको 2 प्रथम पक्षमे ५जातका ज्ञापफ़न लोनेसे वह 
प्रमाण ही नरह हो सकता । द्वितीय पक्षम अज्ञान भी तदश्च वाक्या विषय हो 
जायगा । विरोषणन्ञानके विना उस विरोषणसे विशिष्टा ज्ञान नहीं होता 
दण्डिज्ञानविषयता दण्डमे रहकर दही दण्डविंशिष्ट॒पुरुषमे रहती है, अन्यथा 
नहीं । इस तरह अज्ञान भी यदि उक्त ज्ञानक विषय होमा, तो उससे जज्ञानकी 
निदृत्ति न होगी ! अनज्ञानतत्का्याविषयक भात्मज्ञान दी अन्नानफा निवतक होता हे 
अन्यथा षरादिज्ञानसे मी अक्ञानकी निवृत्ति हो जायगी है, एसी अवस्थामे वेदान्त टी 
व्यथे हो जायगा । दीक है, अज्ञानोपरक्षित आत्मा उक्तं ज्ञानक! विषय है, दस- 
किए वाकघजन्यजानविषयता अज्ञान नहीं है, किन्तु आत्ममे ही है, अत उक्त 
दोष नही ह्यो सकता । सदानन्द आद्धिसे जो बुयुन्सां उसके निवत्तेफ़ सडानन्ादि 
वाक्यसे आमनानबोधन द्वारा श्ुद्धामामे सदानन्दाद्वितीयात्मविषयफ़ प्रतीति अति 
ढ़ होती है, यह केकरा भावार्थं हे ॥ १४७ 

सढानन्डादि वाक्य अबाधित ओर असदिग्ध अथका बोधक दहोनेसे प्रमाण 
ही है । इसीका उपसहार करते है--अमास्यशङ्का' इ्यादिसे । 

नित्य अपौरुषेयं वाक्ये दोषादि समवधानकी तो शङ्का भी नही हो सकती, 
खौर प्रमाणान्तरके बाधक भी सम्भावना नहीं है, इसकिए असदिग्ध अवाधिताथ 
प्रमा उक्तं वायसे इड होती हे ॥ १४८ ॥ 

जिसने पदाभका शोधन कर रिया हौ ठेसे जिननाघुको वाक्थार्थका जञानम मधि- 
कार होता है, पसा केनेसे संन्यासे ज्ञानाङ्त्वकी सर्वथा उपेक्षा दी दूवित होती है । 
यदि एसा ही है, तो ्यागेनैकेः इस्यादि वचन द्वारा स्यागसे ही ्रहमप्राति होती है, 
यह पूर प्रिक्ञा भगत हो जायगी, इसरिए कहते द- वाक्याधिकारः" इत्यादि । 
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त्याग एव हि सर्वेषां मोक्षसाधनघुत्तमम्‌ । 

त्यजतेव हि तच्जेय त्यक्तुः प्रत्यक्पर पदम्‌ ॥ १५० ॥। 
युक्ते बिभ्यतो देवा मोहेनाऽपिदधुनरान्‌ । 

ततस्ते कमबयुक्ताः प्रवर्तन्ते विचक्षणाः ॥ १५१ ॥ 


वाक्याधिकारका कारण जो तत्वपदाथेका परिचोधन-उसम सन्यास उपकारी 
षै, यदी श्रति ओर स्मृतियोने कटा है ॥१४९॥ 

त्यागसे ही सक्ति होती है, इसमे श्रुति प्रमाण*देते है (त्याग एव हि" 
इत्यादि । 

मोक्षराब्दसे मोक्षसाधन ज्ञान विवक्षित है । साधनम त्याग ही उत्तम 
साधन है । उत्तमका तात्ययं सनिङृष्टमै हे । त्याग सचिङकष्ट साधन है । कमं 
सन्निकृष्ट साधन नहीं है । स्याग ही क्यो सन्निङ्कष्ट साधन है, इसमे हेतु यह है किं 
कमनुष्ठाता करियादिसम्बन्धसे शून्य आत्माकी भावना नहीं कर सकता, अन्यथा 
कर्मानुष्ठान ही नहीं होगा, अतएव उसका घ्याग ही मोक्षहेतु (जानसाधन ) है जौर 
्रतिर्यो भी एेसा ही कहती है--शान्तो दान्त उपरत › इत्यादि । उपरतका अभि- 
प्राय नित्य ओौर नेमित्तिकं मोक अनुष्ठानसे उपरममे है । अर्थात्‌ नित्यनेमिषति- 
ककमैत्यागपुरस्सर शान्त दान्त होकर अपनी आत्माको देखे । ज्ञानसाधन हम 
दमादिसमभिन्याहृत उपरति मी ज्ञानसाधन ही है। कमीनुष्ठान फरुजनक होता 
है, इसलिए कर्मानुष्ठानको योग कहते है । योग प्रत्िरक्षण कहता हैः ` 
इससे धर्मालक प्दृत्ति होती हे । प्रवृत्ति रागादिपूवैक होती हे, यह अति 
स्फुट है । रागादि ही चित्तदोष है । वही शुभाद्यभमे पुरुषको प्रवृत्त कराकर ससार- 
बन्धका मूरु होता है, इसङ्िए इसका त्याग ही सन्यास है । जो जानसाधन 
है । उस सन्थाससे युयुश्च॒क्रियाफरसम्बन्धशू्य आस्माकी भावना कर सकता 


ह । प सारी पा ताललस प पदका अथ त्यागी पुरुष ही स्वात्मस्वरूप परम पदको जान सकता दै, 


दूसरा कमशीर नह ९. कर्मरीर न ५५० 
यदि समुक्तिसाधन ज्ञानका दहेतु सन्यास दहै, तो सुक्तिके उदैदयसे सभी 
सन्यासी क्यों नहीं हो जाते इस शकाकी निदृ्तिके किए कहते दै--शयुक्त 


इच बिभ्यतो देवा' इत्यादि । 
देवगण मनुष्यको प्र्ुवत्‌ समक्षे दै । पश्य जसे पुरुषके हितके साधन देँ 
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नि कि भेक म च नल । + त १ 


अतः संन्यस्य सर्वाणि कर्माण्यात्मवगोधतः । 
हत्वाऽविद्या धियेषेयात्तदिप्णोः परम पदम्‌ । १५२ ॥ 
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ओर पुरषम्रदच्च भश्षयसे सन्तुष्ट होकर पुरुषेच्छाके अनुसार उसके हितसाधनम सगे 
रहते है वैसे ही मनुष्य भी देवदत्त वम्तुसे सन्तुष्ट लोर यागादि कर्म हारा 
देवताजके हितसाधनमे प्रवृत्त रहते हे, इसषशिए मनुप्य देवताके पशु ह" रेसा 
ही श्रतियोमे भी कहा गया है - यथा पृयुरेव स देवानाम्‌! हति ¡ इसषिए देव- 
ताने “मनुष्य यदि ज्ञानी कर सुक्त हो जार्थेगे, तो हमारे पष्यु न रहेमे, इस 
मयसे मोह द्वारा मनुष्योको अह ऊती" “अट भोक्ता द्‌त्यादि भावनामे 
आच्छादित कर दिया है। ईस कारण देषप्युखका त्याग न फर विवेकश्यूल्य 
होकर सासारिक विविधफर साधनोमे पवृत्त रहते ह । 

इरोकका अथ-मुक्तिसे मीत होकर देवताभों ने मनुप्योको मोहसे 
आच्छादित कर दिया है इसीसे आप्मविवेकञूल्य अनासविषयके विद्वान्‌ बड़े 
उद्योगसे कर्मभे ही प्रवृत्त रहते हे, सन्यासकी सोर दि ही नहीं देते ॥१५१॥ 

इसपर ध्यान देना चाहिये कि मनुष्योकी कमम भ्रदृत्ति देवमायानिमित्तक्‌ 
है, इसकिए देवता्ओंकी उपासना आदिसे पराप्त हई है मोक्षकी अभिरषा जिसको 
रसा विवेकी, सवं कमै अनिवेकपूर्वक होते रहै, अत एव उनका त्याग कर, 
आसमङ्ञनकै छ्एि श्रकणे; मननादि निरन्तर अद्धापूवेक करे । श्रवणादिके 
परिपराकसे जव आत्मसाक्षाकार होगा, तव ततव साक्षाकारसे सम्पूर्णं दु सकि मूर 
अज्ञानका नार होगा, किन्तु मारन्धकर्ममोग मतिविन्धक दे, अत सनित क्रियमाण 
कर्मोका नाश दोनेपर भी भारन्ध कमव शदीरपात वहीं होता स्तस्य तावदेव 
चिर यावन्न विमोक्ष्ये जथ सम्पत्म्ये' ईस शरुतिमे जान द्वारा सकर नजाननामर्मे 
रि जनं तफ प्रारडय देहानुवृक्ति ओरं स्म अज्ञाना- 
जवति रहेगी भारम्धके साथ देहावसान होनेपर ज्ञानी भनवच्छिन्न ज्ञानानन्देक 
ररूप परम पदको प्राप्त हो जायगा, इस विस्तृत अथैको कहते हे “अत, 
संन्यस्य' इत्यादिते । 

मोश्साधनमूत ज्ञानकी उतयत्तिमिं क्म विरोधी है अत सब कर्मोका सन्यास 
(त्याग) कूर आसावबोषसे--अद्वितीयातमज्ञानसे--सकररससारनिदान भनियाका 
नान्न कर ज्ञानी व्यापकालमङूप मोक्ष परापर करता दै ॥१५२॥ 
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इति माष्टवि्ाखाया श्रतिवाकष्यमधीयते ॥ 
सवैकमेनिरासेन तस्मादात्मधियो जनिः ॥ १५३ ॥ 
प्रवृत्तिलक्षणो योगो ज्ञान सन्त्यासरश्षणम्‌ ॥ 
तस्माज्ज्ञान पुरस्कृत्य सन्न्यसेदिह बुद्धिमान्‌ ॥ १५४ ॥ 
इत्येवमादिवाक्यानि नानास्य्रतिषु कोरिज्चः ॥ 

ज्ञानाय विदध्युः सन्न्यास सवक्मेणाम्‌ ॥ १५५ ॥ 
यदुक्त पूवंपशादौ श्वुतत्वात्कर्मणः श्चतौ । 

विुक्तिदेतुः कमेति तत्रेदमभिधीयते ॥ १५५६ ॥ 


यह अपनी कल्पना नहीं हे, किन्तु भाहविदाखामे मी सादी रङ्खिा 

ह, यहं ऊहते दै--इति' इत्यादिसे । 

सन्यास ही मोक्षके साधन ज्ञानकादहेतु है, एसा माहविशाखामे रिसा 
है, अत सब कर्मकि त्यागपूर्वफे श्रवण आदिसे आस्मज्ञानकी उत्त्ति 
होती है ॥१५३॥ 

केवर श्रतिवाक्यमे दी, पेसा ठिला दै, सो नहीं किन्तु स्मृतिम भी पेमा दी हैः 
यह कहते है- श्रदृत्तिर्षणो' इत्यादिसे । 

कर्म- प्रवृत्तिरूप योग--स्वगीदि फरुमे उपयोगी हे, ज्ञानमे उपयोगी नदीं 
है, कयौ वेह रागादिके जनन द्वारा चित्तका दूषक दु -यह पहले फट चुके है । 
ज्ञान कर्मसन्यासरक्षण [ हेतुक ] दै, क्योकि नित्य-नेमित्तिफ कर्मोकि त्यागके 
बिना आसमञ्ञान नहीं होता, इसलिए बुद्धिमान्‌ जनके शि कर्मका सन्यासञ्क्ल 
केरे ॥ १५४ ॥ 

केवल एक ही स्मृतिवाम्य नही है, किन्तु अनेक है, एेसा कहते द-- 
इत्येवमादि ० इत्यादिसे । 

इस तरह अनेक स्म्रति्योमि करोड़ वाक्य हैः जो ज्ञानके छिए्‌ सभी 
कमेक सन्यासका विधान करते है ॥ १५५ ॥ 

इस तरह अपना मत॒ सिद्ध कर, दृसरे पक्षवारोसे कहे गये दोर्षोका 
अनुवाद कर उनका खण्डन करते है--“यदुक्तम्‌" इत्यादे । 

पथम पूवेपक्षमे जो यह कहा गया है करि सर्वत्र श्रुति ओर स्ृतियेमि क्म ही 
मोक्षका साधन श्रुत है; इस विषयमे हमे यह कहना है कि भ्या कर्म साक्षात्‌ 


च 
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केन चोक्तं क्रिया युक्तो साधनत्व न गन्छति ॥ 
तमेतमिति नाश्रौषीः ससफारा इति च स्मृतिम्‌ ॥ १५७॥ 
चित्ते विविदिषोत्पत्तो रागदेर्वा विनाशने ॥ 
कर्माऽपक्षीयते न्यासे ज्ञानफाठे न गच्छति ॥ १५८ ॥ 


मोक्षके साधन है या परम्परासे प्रथम पक्ष ठीक नहीं, क्योकि श्रुति तथा 
स्मृतिमे कहीपर भी रम साक्षात्‌ मोक्षके सान नहीं कहे गये हे। 
परम्परासे तो टम भी उन्दे भक्षा साधनं मानते ही है, -परन्परासे भी करम मोक्षके 
कारण नहीं है, एसा फिसने कटा है ? ॥ १५६ ॥ 

इसी अको कहते है केन चोक्तम्‌" इत्यादिसे । 

किसने कहा है कि कर्मं सुक्तिके साधन दी नटी है ८ तमेतम्‌" रत्यादि 
शति ओौर (रस्य चत्वारिशत्‌ सम्कारा › यह म्प्रति स्या तुमने नहीं सुनी हे 
(तमेत वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति" इत्यादि श्रतिसे विविदिषोत्पदन वारा 
कम॑परम्परसे युक्तम कारण ही हे तथा चित्तसम्कारफलषूपसे त्रह्मजानोन्पत्तिमे 
कर्मे फारण है, यह स्मृतिसे भी सिद्ध दही है | गमोवान, पुमवन, सीमन्तोन्नयन, 
जातकमे, नामकरण, अन्नप्राशन, चूडाकरण, उपनयन, चारो वेदौ त्रत, 
समावतेन, विवाहः पश्चयज्ञानुष्ठानः अर्थात्‌ देवयजन, पितृयज्ञ, मनुप्ययज्ञ, मूतयज 
ओर तह्मयत्तफा अनुष्ठान, अष्टका, पार्वण, श्राद्ध, श्रावणी ८ उपाकरण ), आम- 
हायणी ( उत्सजन ), प्रौषठपदी, चत्री आश्वयुजी ( चेत्र जौर आशिनमें होनेवाङी 
नवसस्येष्टि ) ये सात पाकयज्ञ, अग्न्याधान, जभिषोत्र, दर-पूणमास, आभ्रायणेष्ट, 
चतुमस्मँ विदित त्रत-मियम ८ यङ्ग ), निरूढपञ्युबन्ध भौर सौत्रामणि यै भात 
हवियेज्ञ;, अभिष्टोम, अत्यभिष्टोम, उक्थ्य, षोटशी, वाजपेय, अतिरात्र भौर 
अ्तोयोम ये सात ॒सोमयज्ञ--इन चाठीस सस्कारोसे सम्डृत बाक्चण सायुज्यको 
प्राप्त होता है, इस स्छृतिसे चित्तसम्कारखूपसे कर्म॒ज्ञानाङ्ग है, यट मानमै 
हीह ॥ १५७ ॥ 

कमानुषठानका उपयोग चित्तशुदधिमे टी दे, ज्ञानोसक्तिम नही है, अत कर्मका 
त्याग ही ज्ञानसाधन है, इसे कहते दँ-- चित्ते विविदिषोरयतौ' इत्याविसे ¦ 

` ` ल्त वितदिषाको उन्न कर तथा चित्तगत रागादि दोक नाच कर 
लिन शीण श जा दः = क्षीण ह्यो जाता हैः अत्व त्याग ही जानकार्म अनुदर 

हो सकता हे, क्रमं अनृड्त नहीं होता ॥ १५८ ॥ 
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यचोक्त कमणो नाऽन्यन्बुक्तयभ्युदयसाधनम्‌ ॥ 
अस्तीति, तदसदयस्मास्यागज्ञाने स्फुटं श्रते ॥ १५९ ॥ 
निषेधविधिमात्रत्वं कमेकाण्डस्य युज्यते ॥ 

न युक्त जह्मकाण्डस्य तत्र बह्मावबोधनात्‌ ॥ १६० ॥ 
वचसामक्रियाथाना जेमिनिर्विंधिरोषताम्‌ ॥ 
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यस्प्राह्‌ तत्कमकाण्डे ज्ञेय तद्विषयस्वतः ॥ १६१ ॥ 


रति जौर स्ति कसे अतिरिक्त पुरषाथका साधन्‌ श्रत्‌ नही है, इस पूर्वोक्त 
आक्षिपके परिहारके किए कहते दै--यच्क्तम्‌! इत्यादि । 


जो यह कहा गया है कि श्रुति ओौर स्णृतिमे कदी भी कर्मसे अतिरिक्त मुक्तिख्प 
अभ्युदयका साधन अत नहीं है, वह असगत है, क्योकि सन्यास ओौर ज्ञान मोक्षे 
साध्रन हे, यह (्यागेनैकेनामृततमानश्यु ' इत्यादि श्चतिमे स्पष्ट ही श्रत हे ॥१५९॥ 
रक्षियाथङ़ वाङ्योमे पुमथताफे ८ पुरूषाथेसाधनताके ) छिष 
विधि ओौर निषेधकी रोषता--अङ्गता--का स्वीकार करनेपर भी स्वय पुस्षाथस्व्प 
ब्रह्मे बोधक वाक्योमे विधि जौर निषेधकी दोषता नही मानते, यह कहते है- 
(निषेधविधिमात्रतम्‌' इत्यादिसे । इसका अथ पीठे कर चुके दै ॥१६०॥ 

इसी तरह “आनथैक्यमतदर्थानांम्‌ यह जेमिनि आचा््य॑का वचन भी 
कर्म फण्डोक्तश्रतिपरक्‌_ है, अथात्‌ कमंकाण्डमे उक्त अक्रियाप्रक वाक्योमे 
अप्रामाण्यकी आशका करके उनके प्रामाण्यफ़ी उपपत्तिके ङ्एि विधथिके साथ 
एकवाक्यता करके करवव्याथके बोधक होनेसे पामाण्यक्गी उपपत्ति की है, इसीका 
स्पष्ठीकरण करते है--वचसाम्‌' इत्मादिसे । 

अक्रियाथैक वाक्योको जैमिनि आचार्यने जो विधि ओौर निषेधका रोष कहा है, वहं 
कम॑काण्डवरित वाक्योके तादपर्बसे कहा हे अ्रहमबोधक वाक्योके तादयैसे नही का ईै। 

उन विधि ओौर निषेथ वाक्योके साथ एकवाक्यता न नपर म पका वाक्योके साथ एकवाक्यता न थे- 
स्वरूप--आनन्दधन ब्रह्मस्वरूपम तात्पय॑होनेसे वेदान्तवाक्ष्य स्वय प्रमाण हे, 

धिनिषेधरोष नहीं है, ॥१६१॥ 

किच, यदि समी वस्तुबोधक वाक्य विधिके अङ्ग होते, तौ सर्वज्ञ वेदव्यास 
जीफा “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस सूत्रका आरम्भ ही नहीं होता क्योकि अथातो 
धर्मजिज्ञासा यह जैमिनि आवायैका सूत्र है, इसीसे वेदान्तवाक्योका मी विचार 

भ्रतिज्ञात ही हो जाता, फिर वेदान्तवाक्षयोके विचारके किए पएरथर्‌ प्रतिाकी क्या 
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अथातो बहमजिज्ञासेत्येव व्यासेन कीत्त॑नात्‌ ॥ 
धर्ममात्रस्य जिज्ञासाविषयो जैमिनेमतः ॥ १६२॥ 


आवद्यफ़ता ओ : इसपर कहते है--^अथातो! इत्यादिसे | 

अथातो ब्रह्मजिज्ञासा इस पएरथर्‌ भ्यासचूत्रसे यट स्पष्ट प्रतीन टोता 
है कि अथातो धर्मजिज्ञासा यट जमिनिसूत्र ध्ममात्रविषयफ़ रै, ब्रह्मविषयफ 
नष हे, अथीत्‌ उक्त सूत्रसे वमोपयोगी रर्मकाण्डपठित वेढमात्रके विचारकी 
परतिज्ञा की गई है, द्सङिए प्रामाण्य ओर प्रामाण्य शका जौर उसा समाधान 
भी तद्धिषयक ही है, वेदान्तविषयफ़ नहीं है । 

माव यह है कि "जथातो वर्मजि्ञासा' दस सूत्रम वर्म वेदायै माना गया 
ह, धमकी तरह ज्य भी वदाय है । वेदर्ब्डतसे कर्मकाण्ड गौर ज्ञानफाण्ड-पठित 
सहितासे ठेकर उपनिषत्‌ तफ़ सम्पू वेदं विवक्षित । जिस तरह वेदेकदे् अत्‌ 
कर्मकाण्टपठित वेदफ़ा अर्थं धमं है, उसी तरट उस्रा णक देश उपनिषतूरा अर्थ 
रह्म मी घर्म है, अत सपू्णं वेदाथेके विचारी प्रतिज्ञा जमिनि आचार्यने की है 
जौर वेदाथका रक्षण किया है--“चोदनारक्षणाऽथो धर्म ' ्वोदना-- क्रियाया प्र- 
सक वचनम्‌ सर्थात्‌ क्रियामे प्ररफ़ वाक्यको चोदना ऊहते हे, जसे "यहं करोः 
इत्यादि । इस तरह कभके सदश ब्रह्मे भी विधिका स्पर्शं प्रतीत होता है । 

तात्य यह हे कि साङ्ग वेदके अध्ययनके पश्चत्‌ प्रपीयमान अथं बाधिते 
था अबाधित ” इस सन्देहकी निवृत्तिरे ङिए न्यायसे नर्थनिभयकी अपेक्षा होषी 
ह । उसीके किए 'जथातो धर्मजिज्ञासा" इस सूत्रसे न्यायपूर्वकं वेदमात्रके विचारकी 
भतिज्ञा की गद है। इससे अभ्यापनमे विधि, उपनयनमे अभ्यापनकी भङ्गता, अध्य. 
यनमे अध्यापनविपिप्रयुक्तता ओर स्वतन््राधिकार--ये चार अप्रा होत 
है । वेदाथेके विचारके उपायभूत न्यायनिरूषणपरक मीभासासाल्का रम्भ करना 
चाहिए, या नहीं ° यह्‌ सन्देह होता दै, जव्ययन जध्यापनविषिभयुक्त है, भभ्या- 
पनसे भचायल्रूप फरु अध्यापक हो टी जायगा, इसलिए अध्ययन अक्षर. 
रारिमात्नमरहणपरक है । अर्थसहित जध्ययनपरक नही हे । इसङ्िए अध- 
निगयके ङिष्‌ मीमासाशाकलके आरम्भक मावस्यकता नदी है, यह पूर्वपक्ष हे ¦ 

यथपि अध्ययन अध्यापनविषिभयुक्त दे, तथापि भध्ययनका फक पुर्षान्तर- 
समवेत भाचायेल नही दै, कन्द अन्तर भभैान ही दै, इसरिए्‌ अध्ययन 
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अथनिर्णयफरुकाध्ययनपरक दहै, अथनिर्णय मीमासके बिना नही हो सकता, 
इसरिए मीमासाशाखका आरम्भ करना चादिए, यह उत्तरपक्ष है । 

इस प्रकार विचार करनेसे वेदाथेमात्रके विचारके किए मीमासायाखका 
आरम्भ हे, अतएव धभमेके सदय ब्रह्म भ वेदाथ होनेसे विचारथरूपसे प्रतिज्ञाका विष- 
य हे, इस कारण पूर्वोक्त ब्रह्मविषयकं प्रामाण्य ओर अप्रामाण्यकी शङ्का ओौर उसके 
समाधानके ठिए वेदान्तशासख्का आरम्भ मी है, एेसा मानना दीक नही, क्योकि 
सूत्रम धर्मश्न्दका उपादान है, इससे धर्मविषयक वेदभागका विचार करनेके शिए 
तादृश प्रतिज्ञा की गरई हे, अन्यथा “अथातो वेदाथजिन्ञासाः एसा सूत्र होना चाहिए था। 

धर्मशब्दका तात्पर्यं वेदाथेमे हे, यह कह चुके है ईसर्एि वेदाथ- 
जिज्ञासा या धर्मजिज्ञासा--इन दोनोका अथे एकं ही हे, अत यह आक्षेप व्यथंहे 
कि सून्न एसा होना चाहिए था। नही, व्यथ नही हे, क्योकि गौणमुख्ययो्म॑ख्ये काै- 
सम्प्रत्यय इस न्यायसे घर्मशब्दका वेदाथ गौण अर्थं है, धर्म यख्य जर ह, दोनोका` 
जहा सम्भव है, बहा सुख्याथे ही का अहण होता है, गौणार्थका अहण नहीं होता, 
ईसकिए धर्मराब्द क्मेपरक हे । 

राङ्का- यदि कर्मकाण्डमे -उ-वेदाथ-ही-जिनमस्मनहे तो कमेकाण्टमात्र प्रति- 
पादक वेदके अध्ययनके वाद ही उक्त जिज्ञासा होनी चाहिए, सम्पूणं बेदाध्ययना- 
नन्तरकी अपेक्षा ही क्यो है, पर एेसा नदीं है, सम्पूणं वेदके अध्ययनके बाद जिज्ञासा 
होनेसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि वेदाथमात्रकी जिज्ञासा प्रकृतमे विवक्षित दै । 


समाधान-- क्म ओर ज्ञान इन दोनोके भधिकारी पुरूष अध्ययनके अधिकारी 
है, अत सम्पूण वंदाध्ययनके बादं स्वगि कामनावरं षर्मविचासै करः 
मोक्षी कामनावाटे बहजिक्ञासामे प्रवृत्त होते है, धर्मरूप विशेषके वाचकधर्म 
शब्दसे वेवार्थेकदेदा ही जैमिनिको विवक्षित है, उपनिषद्‌भाग विवक्षित नहीं है । 
शङ्का-- यदि यह किए कि चोदनासूत्रमे तद्विजिज्ञासस्व इत्यादि शुतिके 
प्रमाणसे ब्रह्ममे मी जिज्ञासाकर्मेत्लका सम्बन्ध होनेसे वह भी क्रियाविधिरोष 
ही है, अतएव शवेदार्थो विषय स किं सिद्ध्वूप कं वा कार्यरूप एवेति, पेसा 
सशय करिया है । यदि. धर्म॑ही जिज्ञास्य होता, तो बह तो काय ही है, सिद्धप 
तोहे नही, फिर 'सिद्धखूप कफिवा कार्यरूप यह सदाय नही बन सकता, 
ओर तादश सञ्चके अनन्तर पप्य जानमनन्त ब्रह्म" इत्यादि वाक्य सिद्धार्थक 
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विधिमक्तेन वेदान्ते किमर्था विधिरुच्यताम्‌ । 

पुमथत्व तु मेयस्य स्वाभाव्यान्न विधेलात्‌ ॥ १६३ ॥ 
विज्ञानमानन्दमिति द्यात्मेवेति श्रुतिस्तथा । 

पुमर्थस्येव वेदान्तमेयत्व प्रत्यपादयत्‌ ॥ १६४ ॥ 
अथोत्प्नस्य बोधस्य संसारङ्केशबुद्धिभिः। 
यदन्यथास्वं तद्धेयं विधानेन तदप्यसत्‌ ॥ १६५ ॥ 


ुद्धिङा मी उघयादक नदी है । तृतीय पक्षम कर्मविधि स्वा्थमे परमाण है. 
अत वेदान्तप्रमाणके विषय ब्रह्मका निराफरण नहीं कर सकती । यदि णसा न 
माना जाय, तो प्रत्यक्षादि प्रमाणका भी निराकरण कर देगी । भिन्न विषयमे 
व्यवस्थित होनेसे विरोध नहीं हे, यह समाधान तो प्रह्ृतमे भी गू है जौर 
विधि स्वविषये विधानमे ही समथ ॒होती है, दूसरेके निषेधे नही, कारण कि 
विषि ओौर निषेध इन दोनोफा विधान क्मदच विवक्षिते या एक समयम 
राञ्द्‌, वुद्धि ओर कमे इनका विरम्य व्यापार ही नही होता, यह सवेतन्तरसिद्धान्त 
है, जत प्रथम पक्च तो बन नही सकता सव पत एक पमाणे बिधि ओर निषेध 
दोनोफी उपरुब्ि ही नही है, अत अक्रमसे भी दोनोका बोध नहीं दौ सकता ॥१६२॥ 

आतमज्ञानकी विधिमे कुठ प्रयोजन भी नहीं ह, इसको सिद्ध करनेके ङिए 
कहते है--विधिभक्तेन' इत्यादिसे । 

वेदान्तप्रमेय ब्रह्ममे पुरुषाथैत हो, इसङिएु विधिकी जपेक्षा है अथवा 
वेदान्त द्वारा उवयन्न ब्रह्मामज्ञान विरोधी इत्तियोसे अन्यथा न हो, ईइसङ्एि किंवा 
अविचयानिवृक्तिके ङ्एि आदोसित्‌ वि्ाफर्की सिद्धिके किए ‡ इनमे प्रथम पक्षका 
निराकरण करते द पुमथत्वमिति। वेदान्तका प्रमेय ब्रह्म स्वय पुरुषा दै, विधिके 
वर्ते वह पुरुषा नहीं है, अत विधिमक्त मीमासक वेदान्तम किस प्रयोजनके 
ङिए विधि कहते है, अर्थात्‌ प्रयोजनामावसे विधि नही माननी चादिए ॥१६३॥ 

ज्ञान ओौर आनन्द स्वरूप होनेसे बरह्म स्वय पुरुषार्थं है, यह कहते है-- 
शविज्ञानमानन्दम्‌" इत्यादिसे । 

विज्ञान जओौर आनन्द स्वख्य आत्मा ही त्रक्ष तथा वेदान्तप्रमेय दै; 
(सत्य ज्ञानमानन्द रह्म, स आत्मा तत्वमसि इवेतकेतो' इत्यादि श्रति पुरुषाथ- 
स्वरूप आत्मा वेदान्तप्रमेय हे, इसे स्पष्ट ही कहती दै ॥१६४॥ 

द्वितीय पक्षके निराकरणके किए कहते हँ अथोत्पन्नस्य' इत्यादि से । 
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तज्ज्ञानं यस्य सञ्जातं जातमेषाऽस्य नाऽन्यथा । 
गभस्थस्याऽपि हि सतो वामदेवस्य तयथा ॥ १६६ ॥ 
अविद्याया निरासाथं विधिरित्यप्यमङ्गतम्‌ । 

उत्पन्ना चेत्तयविया नाविद्या न निरस्यति ॥ १६७ ॥ 
दृष्टो दयविाविध्वंमो व्यावमावनयाऽन्विते । 

राजघूनौ स्प्रतिप्रस व्याधमावनितेनान्‌ ॥ १६८ ॥ 





“तद्धेतसयद्यन्‌ ऋषिवीमदेव प्रतिपेदे जह मनुरभवम्‌" रत्यादि श्रुतिके 
अनुसार मूत्र, पुरीष आदिं दोषोसे दूषित गभीश्चयमे सोगरेहुये वामदेवजीक पूर्वजन्म- 
म किये श्रवण, मनन आदिसे सम्कृनचित्त होनेसे समीचीन आत्मजान उत्पन्न हआ ओौर 
वह्‌ विरोधी वृत्तियोसे बाधित मी न हज, क्योकि समीचीन जान मि^या बुद्धिसे गाधित 
नहीं हो सकता, शुदधेस्तप्यक्षपातत ` इस न्यायमे बुद्धिका तच्वमे हयी सथिक 
पक्षपात होता है । अत विरोध होनेसे मिण्या बुद्धि तत्चबुद्धिसे स्वय वध्या 
होती है बाधिका नहीं होती । उखनत्र जातमजान ससारङ्ेभबुद्धिसे बाधितं हो जायगा, 
इसङिए विधि माननी चाहिए, यह भी उक्त रीतिसे असगत है ॥१६५॥ 


"तज्ज्ञानम्‌" इत्यादि । जिसको आसमन्नान एक बार हो जाता हे, उसको बह 
सदा बना रहता ही है फिर जञानान्तर्से वह बाधित नहीं होता, गम सोये हुये 
वामदेधजीको आमज्ञान हो दी गया ओर अन्य विरोधी वृत्तिसे वह नष्ट भी नही 
हुआ । गर्भस्थ होनेके कारण विधिकी शका मी नही हो सकती ॥१६६॥ 

तृतीय पक्षके निराकरणके छिए कहते हँ-“अविद्राया निरासा" इत्यात्मि ¦ 

अवि्याकी निटृत्तिके छिए आ्मज्ञानमे बिधिकी मापदयकता है, यह भी नहीं 
कट सकते है, क्योकि यद्वि तच्वविद्या उन्न होगी, तो अविधाक्रो अवदय 
नष्ट करेगी ॥१६५७॥ 


जिस परह किसी कारणवरा व्याधके ( वनेचरके ) कुर्म सवर्धित राजपुत्रफो 
भाति त व्याथदुनु राजयुत्रम्यम्‌, इस आपवाक्य द्वाग राजपुत्रोऽहम्‌" ( भे राजाका 
पुत्र द्र व्याघयुत्र नहीं द ) यह स्मरण होता है, तो चिरकारी व्याभमाबना 
निच हो आती है, इसी तरह तुम सारी नही हो, सचिदानन्द्‌ ब्रहम्वरूप हो । 
यद्र (तत्वमसि, इत्यादि वक्रय द्वारा गुरूपदेश होनेप अनादि कारकौ सासारि- 
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एवमेवाऽऽत्मनोऽज्ञस्य तखमस्यादिवाक्यतः। 
रग्धेकारम्यस्मृतेर्व्येति सर्वाऽविद्या सकायका ॥ १६९ ॥ 
न विद्याफरसिध्यथं विधिरित्यपि युज्यते । 
विटक्षण विधिफलादिद्याएरमिहोच्यते ॥ १७० ॥ 
उत्पत्तिरािः संस्कारो विकार तिधेः फलम्‌ | 

~ उक्तिर्विलक्षणेतेभ्यस्तेनेहानथंको षिभिः ॥ १७१ ॥ 


भावना निकृत्त हो जाती है । हम ब्रह्मस्वरूप हेः" यह भावना इद रहती है, 
फिर काखन्तरमे भी ससारिभावना होनेकी सम्भावना भी नहीं रहती, यही कहते 
है--“ष्टो यबिद्या०' इप्यादिसे । अथं ऊपर कह ही चुके है ॥१६८॥ 
दाष्टन्तिरेमे मी स्पष्टीकरणके छि कहते है--'एषमेवा०” इत्यादिसे । 
उसी तरह अनादि अविद्याके अधीन स्वम्वश्पानभिज्ञ सुमुक्षुको (तखमसि' 
आदि वाक्य द्वारा पुम ससारी नदीं हो, किन्तु वस्तुत ब्षघ्वरूप हो, इस 
प्रकार यथाथ स्वरूपका बोध होनेपर “अह्‌ ब्रह्मास्मि, ८ मे बह्म ट ) इस एेकातम्यके 
स्मरणसे सकार्यं अथीत्‌ ससाग्के साथ सम्पूरणं स्थूर सूक्ष्मरूप अव्या नष्ट हो 
जाती है ॥१६९॥ 
चतुर्थं ॒विकल्पका अर्थात्‌ विद्याफर्की सिद्धिके ङि वेदान्तोभि विधि 
आवद्यक है, इसका निराकरण करनेके रिए कहते ै-^न विद्या" इत्यादि । 
विद्या-आलेकतविदया, उसके फएर-मोक्षकी सिद्धिके छिए भी विधि मानना 
ठीक नहीं हे, कारण किं विचाका फक विधिके फठसे विरक्षण है ॥ १७० ॥ 
वैरक्षण्यको स्फुट करनेके किए कहते है-- “उत्पत्ति ०” इत्यादिसे । 
पुरोड।शोत्पत्ति या पिण्डोत्त्ति सयवनफा फरु है, परय प्राप्ति दोहनका फ 
है, प्रोक्षणका फर है--उद्वरु-सुसखदिका स्कार ओर व्रीद्यादिविकार-- 
तण्डुरनिष्यत्ति-अवधातका फर है, इस प्रकार चार दी करियाफर प्रसिद्ध दै, 
इन चरेकि अन्तरत युक्ति नही है । अक्रियस्वरूप ओौर अनादि होनेसे सुक्तिको 
उसा नही कह सकते, सम्बन्धाभाव गौर निप प्राप्त होनेसे वह प्रापिका 
कमे मीनही दह, निरयण तथा अनाधेयातिश्चय होनेसे सस्का्यं कर्मभी नही 
हो सकती भौर अकाय तथा अपरिणामी होनेसे विदयाका कार्य्यं मी नदी है, अत 
क्ति विधिफरु नही है, इसकिए विधि निरथ है ॥ १७१ ॥ 
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अनन्यायत्तससि दरेरनिर विधास्मपस्तुनः । 

न क्रिया फलस वा नापि कारपफरूपता ॥ १७२ ॥ 
अतोऽत्र विध्यभावोऽययं न कथंचन दूपणम्‌ । 
अरडकृतिरियं साध्वी वेदान्तेषु प्रशस्यते ॥ १७२ ॥ 
चोदनाभिर्नियुक्तोऽहं तथा ब्रह्माहमित्यपि । 
प्रस्परविरुद्रत्वादेफदैकन न इयम्‌ ॥ १७४ ॥ 


ज्ञानम विधि नही है, इसटिषए ब्रह्म भी विधिदोष नही है, यह नही कह 
सकते, क्योकि बह्म ज्ञानविधिका शेप न होनेपर भी उपासनाविधिका शेष हो 
सकता है, इस शङ्काकी निवृक्तिके किण कहते हे-- अनन्या ० इत्यादिसे । 

उपासनानिधिका रोष भी ब्रह्म नही हो सकता, कारण कि वह क्रिया, कारक 
जौर फठोम अन्यतम नहीं है, कारकृते उप्यनन रोगेवारी जो क्रिया, तदुप 
भी बह नही है अर्थात्‌ बहकरी सिद्धि किसीके अधीन नहीं है, अतण्व वह 
स्वयसिद्ध कहखता है, क्रियकी सिद्धि रासे टोती है, तह स्वयसिद्ध है, 
भविचावान्‌ कारक होता है, विवान्‌ नही, ब्रहम अविदाशरुन्य है, अतएव 
कारक भी नही है ओौर क्रियाजम्य नही है, इसङिण फल भी नही हो सकता, 
स्वयसिद्ध॒ अविदयाश्ूल्य आस-वस्तुके क्रियाफर तथा कारकन्पषटय न हने 
उपासनाविधिका दोष भी बह नदी ह्यो सकता ॥ १७२ ॥ 

यदि ब्रह विधिरोषर नहीं दै, तो वेदान्त उषरं भूमिकी तरह दै, जसे उषर 
भूमि किसी पुरुषा साधन नही लो सकती, वैसे ही वेढान्तभी कसी 
ुरूषाथैके साधन नही हो सकते दै, अत अप्रमाण दी ह, इस शकाकी निवृति 
ङ्एि कहते हे--“अतोऽत्र' इत्यादि । 

विषिके न होनेपर भी नदीतीरमे पच फर दै, इस ॒गाक्यके फएठसम्नन्थसे 
्रामाण्यके सर्च मोक्षम परमपुरुषाय फर्क सम्बन्धसे वेदान्ते प्रामाण्य ही 
है, अपरामाण्य नही है, जतणएव विधिका अभावं वृषण नही दै, प्रयत भूषण दै । 
यदि विधि होती, तो उक्त रीतिसे वेदान्तमे अप्रामाण्य दी हो जाता, परम- 
पुरुषाथैरूप बह्मासावमोष होने विधिके न रहनेपर प्रसा ही ह ॥ १७३ ॥ 

ओर बिधिके माननेपर यहं भी शंका होगी किं क्या उस विधिका विदान्‌ पर्ष 
नियोज्य है अथवा जनिद्ान्‌ सुभ ' पथम प्म कहते दै- (वोदना०? शत्यादिसे। 
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स्वामी सन्नहि भृत्येन स्वामिनेव नियुज्यते । 
सम्बोधनीय एवासौ सुपो राजेव बन्दिभिः ॥ १७५ ॥ 
यत्रैतस्याऽऽत्मभावेन श्रुत्या जह्याऽवबोध्यते । 

न तत्र करणापेश्षा नेतिकन्तैव्यता तथा ॥ १७६ ॥ 
यत्र त्वेष विधिस्थाने प्रहितः स्यात्‌ फटेच्छया । 
इतिकर्तव्यता तत्र करणादानमेव च ॥ १७७ ॥ 


हम विधिवाक्यसे नियुक्त है ओर हम बह्मस्यखूप भी हे, इस प्रकार परस्पर 
निरुद्ध दो ज्ञान एक कारम एक पुरषमे नही हो सकते ॥१७४॥ 

दवितीय पक्षके निराफरणके छिए कहते है--स्वामी सन्रहि' शइत्यादिसे । 

विविदिषु मी ससारमार्गसे उक्चीण हो चुका है, अत वह मी वेदका 
स्वामी हे, अत जसे भृप्य स्वामीको किसी कार्थमे प्रेरित नही कर सकता, 
वैसे ही वेद्‌ भी अपने स्वामी भुमुक्चुको किसी मी कार्यमे प्रेरित नही कर सफ़ता, 
किन्तु सोये इए स्वामीको अत्यावहयफ़ काके किए बन्दिगण जेसे जगा देते दै, 
वैसे ही तुम देहादिके साक्षी जगत्कारणवत्वोपरुक्षित ब्रह्मघ्वख्प ही हो, इस प्रकार 
"तत्वमसि" आदि वेदवाक्य केवरु आत्माफो समञ्ञानेका यल करते हे, किसी कार्य- 
विदरोषमे उसे प्रित नही करते, इसलिए नियोञ्यके न मिर्नेसे वेदान्तमे विधि 
नही है ॥१७५॥ 

नियोगविधिके निराररणसे ब्रह्म विधिष नही है, यह्‌ माननेपर मी मावनाकी 
विधि हो सकती है, इसर्एि उसफा शेष दही ब्रह है, इस राङ्काफी निदधत्तिके ङि 
कहते है--यत्रैत ° इत्यादिसे । 

जिस जिस बेदान्तमे ^तत्वमसि' आदि वाक्यसे तयदरक्ष्य प्रपञ्चाभावोपरुक्षितं 
शद्ध व्रह्म ष्वपदरक्ष्य आत्मा है, एसा प्रतीत होता है, उस उस स्थर्मे ज्ञात 
्रह्माततस्वको फरन्तरकी अपेक्षा न होनेसे करण जओौर इतिकतेव्यताकी अपेक्षा 
ही नही होती, इसङ्ए वेदान्तमँ अदत्रयवती- साध्य, साधन ओर इति- 
कतीन्यताह्य अशचत्रयविशिष्ट- भावना नही है ॥ १७६ + 

यदि वेदान्तमें अशत्रयवती भावना नदी है, तो अन्यत्र कर्हो है इसपर 
कहते है--यत्र त्वेष" इत्यादिसे । 

जिसको विध्यर्थका ज्ञान ह, वह्‌ स्वगकी इच्छावश यागादि कर्ममे जब प्रवृत्त 
होता है, तब उसे करण ओर इतिकरतन्यताकी अपेक्षा नियमते ही & स्स इसरिपु 


१४० वृहदारण्यकवार्तिकिमार [ १ अध्याय 


1 + 9 ° [^ व + 0 वि व व + त हि १ # 9 ' क 9 | ल # = ५, 


आप्ताशेषषुमथस्य त्यक्तानथस्य च स्तः । 
अनात्मनीव नेन्छेय कथचिन्स्यादिहात्मनि ।। १७८ ॥ 


वहो अरात्रयविरिष्ट॒भावनारी बिधि होती दै। जस भ्प्गकामो यजेत! इस 
वाक्यके सुननेपर व्युप्यन्न पुरषको यह्‌ प्रतीत होता है - जो स्बगूप एल चाहता 
हो, वह याग करे "यजेत यहापर छिडिसे विधि ओौरं आास्यातसे भावना प्रतीत 
होती है--कि भावयेत्‌ 2 केन भावयेत्‌ 2 कथ भावयेत्‌ ° अथीत्‌ क्या, किंससे ओौर 
केसे भावना करे, इस अयपेक्षासे आख्यातोपस्थाप्य मावना साब्दमावनाका मान्य 
ह| करणकी अकाह्वा होनेपर स्डादिज्ञानफा करणरूपसे अन्वय होता हे, इतिकर्त- 
म्यताकी आकाह्वमि पान्यज्ञानका ठतिकर्वग्यतादूपसे अन्वय होता है, आर्थी सावनामे 
मान्याकाह्ा होनेषर स्वगदि एरका मा्रयरूपसे जन्वय होता है } ओर करणाकाहमे 
यजत्यथे यागादिकं करणष्ूपसे अन्वय होता है 2 टतिकतन्यताफाह्मि प्रयाजादि 
अङ्गका इतिकर्त्यताषूपसे अन्वय होताहै, सय मिरखाकर (अङ्गजातरुपकार 
पपाच यागेन स्वग भावयेत्‌ इस प्रकार जर्हो योव टोता दै, वही बावना- 
विधिदहो सकती है, अन्यत्र नही । वेदान्ते देस बोध नही होता, अत 
भावनाविधि नही हो सकती । कमविधिके वाक्याययोधके सदश ॒तत्वमम्यादि 
वाक्यार्थबोधमे मी पुर्पार्थ है ॥१७५७॥ 

सु्नै्र इच्छसे दी प्रकत्ति होती दहे, वरसरिए वेदान्ते भी अष्त्रयकती 
भावना हो सकती है " इस शङ्काकी निवृक्तिके छ्एि कहते हे--“नप्तारेष० 


इस्यादिसे । 
"तत्वमसि, आदि महावाक्य द्वारा जिसको आत्माका यथाथ ज्ञान हौ गया, 


उसको आसानन्दस्वरूय मोक्ष प्राप्त ही हे, अत नपरा्माप्ि, तथा सर्वदु खमिदृत्ति मी 
सिद्ध दी दै, साध्य नही हे, इसङिरए स्वगौदिके सदशं अपवगमे इच्छा भी नही ह्य सकती। 
स्वर्गादि स्थरमे विधिवाक्यके अर्थक। बोध होनेपर अपरा स्व्गादिकी प्राक ङि 
इच्छा होती दै, अत तत्साधनम्‌ भनर्सिकां इच्छा होती है । प्रहृतमे वाक्याथेबोध 
होते दी अनवच्छिन्नानन्द तथा नि रोषदु खनिवृचिरूप फरु्रयस्वरूप आत्माकी अब- 
गति होनेते फरुद्वय थमप नही द, भत स््रगदिकी तरह अप्वभेमे इच्छा नहीं हो 
सकती । फरकी इच्छन हनेसे करण नौर इतिकतेव्यतताकी भआकाक्षा भी नहीं होती; 
करण ओर इतिकतैव्यताकी आकाश्चा फठसिद्धिके चिप होती है, भत, फक सिद 
है, एसा ज्ञात दोनेपर करणादिकी भहृत्मे भाकादक्षा नदी होती ॥१७८॥ 
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तश्मिदृत्तौ निवर्तेते इतिकततव्यसाधने । 
निरन्तरायतोऽशेषपुमथेस्याऽऽत्मरूपतः ॥ १७९ ॥ 
ननु मोहान्तरायाया अुक्तावस्तु यथोदितम्‌ । 

एकदेश्चो विकारो वा संसारीति मते कथम्‌ ॥ १८० ॥ 
विकाराबयवेतौ वास्तवौ यदि सम्मतौ । 

तदा न क्मेणा यक्तिर्नापि ज्ञानेन कचित्‌ ॥ १८१ ॥ 


फलेच्छाके निवृत्त होनेपर करणादिकी आकाक्षा.निदृत्त होती है, यह कहते 
है- (तन्निबृत्तौ' इत्यादिसे । 

पलाका्षाकी निवृत्ति होनेपर तदविनाभूत साधन ओर इतिकतैव्यताकी 
आकाह्ा मी निदत्त हो जाती है। यदि मोक्षम मी आरह्वा नही हे, तो सुभुश्च कैसे 
कहराता हे, मोक्षकी इच्छापाख ही सुसु कहखता है । यदि मोक्षेच्छा माने, तो 
फराकाहूकि होनेसे साधन जर इतिकरतैव्यताकी मी आकाह्वा होगी £ तो इस 
दाङ्काकी निवृत्तिके ङ्एि कहा है--"निरन्तरायतो' इत्यादि । 

यपि सुमुक्चुको मोक्षाकह्क है, तो भी आतमतत्वसाक्षात्ारके होनेपर सुसुष्च 
जीयन्सुक्त होकर किसी वस्तुकी अपेक्षा नही करता, अत साधन जौर इतिकेत्तैव्यता- 
की आराक्षा कैसे हो सकती है ॥१७९॥ 

यद्यपि त्रषस्वरूप मुक्ति कम॑की अपेक्षा नही करती, तो भी जीप ब्रह्मफा 
निर ई मयवा रहन स शत मत ज्ञन त राप इस मतम ज्ञान तो ज्ञापकरमात्र है, कारक तो 
है नहीं । जीवका परत्रह्मके साथ रेक्यख्प कैवल्य क्रियासाध्य ही हयो सकता है, यह्‌ 
शफा करते हे-- नलु मोहा ० ह्यादिसे । 

यदि अज्ञानमात्रव्यवहित मुक्ति हो, तो व्यवधायक अज्ञानकी नितरतति 
ज्ञानमात्रसे हो सकती है, इसङिए वह॒ कमपाध्य नहीं है, यह कहना ठीर हो 
सकत। है, परन्तु आमा ब्रहमविकार अथवा जद इ ह्र पमे ज्ञानमातरसे युक्ति 
कैर होगी ॥१८०॥ 

विकारी अथवा अश्च इन दौनी मतोमे आलमामे ससारित्रं वास्तविक है 
किवा अध्यस्त 2 प्रथम पक्षमे अर्मे ओौष्ण्य स्वाभाविक हे, अतएव जसे 
अभ्िकी जब तकं अवस्थिति रहती दहै, तब तक वह रहतादहै, वैसे दही 
आसाम ससारिखके स्वामाविफ़ होनेसे कभी भी वह निवृत्तं न होगा) यही कहते 
है--'विकाराबयवा ० इत्यादिसे । 
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यदा तविद्ययाऽध्यस्तं ससारितं न वास्तवम्‌ । 
तदा द्यविदयाविध्वस्तायधिफागे न कमणि ॥१८२॥ 
तदा ठु कल्पनाः सव विक्राराययादिकाः । 
वृथेत्रैताः ह्यवियेव सर्वाः सम्पादयिष्यति ॥१८३॥ 
स्वती निःभेयसं पूणं तदपूणमविचया ] 
आभासते बृथेवाऽस्य प्रध्वमो विद्यया भवेत्‌ ॥१८४॥ 
्रध्वस्तायामविद्याया पूणणमेवाऽवरिष्यते 
अनेको विधिस्तस्भात्पयो निःश्रेयसं प्रति ॥१८५] 
यदि विर ओर अवयव ये वास्तव हे, तो न ज्ञानसे ही मुक्तिं होगी ओर 
न कर्मसे दही, स्योफि वास्तव म्वभाप्की निवृत्ति किसीसे नही होती, अन्यथा 
वास्तविफत ही स्वभावमे व्याहत हो जायगा ॥१८१॥ 
द्वितीय पक्षम कहते ह-- यदा त्वविद्यया' इत्यादिसे । 
यदि आत्मा ससास्वि आिचयारुदित है, वाम्तविक्र नही है, तो विद्यसे 
अविद्याका ध्वस होनेपर आसिफलन्ञानावम्थामे साध्यसाधनादिभेद ही नही 
रह सकता, तो कर्मप्वृ्ति सुतरा नहीं होगी ॥१८२॥ 
ओर यह भी बात है कि यदि ससारित्व आदि जानियिक है, पारमार्थिक नही 
है, तो अखण्डेकरस आत्मे अविद्याकल्ित समागि.पादिके माननेसे सत्र व्यवहार 
उपयते हयो जाता है, पिरि विकार, अप्यय आदिरी ऊर्ना भी व्यथ हीह, यह 
कहते द -^तदा तु कद्पनाः' इत्यादिसे । इम शोकका ऊपर कहा ज दी 
अथै है ॥१८३॥ 
पूरणं ब्रह्मम अविापे विद्यमान संसारिवकी प्रतीति शे ही जायमी यौर वि्या- 
मात्रसे अविद्याकी भी निचृचचिो दही जायगी, फिर जानम विधि माननेका 
प्रयोजन ही क्या है  सासारिफ निखिरु व्ययलारफर सपादन अविद दी करेगी, 
इसे कहते “स्वतो इत्यादिसे । 
यचि स्वत निश्रेयस (भोकषरूप श्रय) पूर्णं है, तथापि उसकी पूर्णता उसके 
अह्ानसे मिथ्या ही भासती है, उस अविद्याकां विनास्च विद्यसे होगा ॥ १८४} 
भ्रध्वस्तायाम०' इत्यादि । अविच्यका ध्वस होनेपर पूर्ण श्च दी भविष् 
शता है, इसकिए मो्के मति सब विषि व्यथं ह ॥१८५॥ 
[ध्एकदेशलो विकारो वा इत्यादि १८०बे @छोक्से लेकर १८५ तषटका भाव यह्‌ 
ह कि "ादोऽप्य सवौ मूतानि' "सर्व एते भालानेो ष्युश्रन्ति अमोर्विफुलिङ्गा इवः 
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'ममेवासो जीवलोके" “असो नानाग्यपदेशचात्‌", स्मै जनयति पाणश्चेतोऽशून्‌ 
पुरुष प्रथ्‌ इत्यादि शति, सूत्र ओर स्मति-वाभ्योसे जीप परमात्माका अवयव 
अथवा अदा है, यह पक्ष भी माननीय है, इस पक्षम मोक्ष कर्मसाध्य है, ज्ञानसाध्य 
नही, यह पूर्वपक्ष है । 

उत्तर-जीव परमात्माका एकदेरा अथवा विकार है, यह माननेपर यह प्रभ 
होता हे कि ब्रह्मा जीव ब्रह्मसे अभिन्न है किवा भिन्न है ? प्रथम पक्षमे ब्रह्मदी प्राति 
मोक्ष हे या भेदकी निवृत्ति अर ओौर अकीफ़ा अभेद माननेसे बरह्मरी भाति अप्रा 
नही है, किन्तु सदा पराप्त ही है, भत (न न कर्म न होनेसे करियाकी अपेक्षा नही कह 
सकते, इसङ्एि मेदनिवृत्तिको ही मोक्ष मानना पडेगा; सो ज्ञानसे 
होनेपर॒मोक्षाभित्यक्ति होती है, भत मोक्ष करमसाष्य्‌ नु है, किन्तु भेद- 
निवतेक ज्ञानसे साध्य है, इसर्एि युसु्चुक्ना ज्ञानम दी अधिफार है, कर्मे नही हे । 

उसी तरह विकारपक्षमे मी प्रभ्र होता हे कि जीवकी मुक्ति विफारी ब्रहमकी 
प्राति है, या विकार ओौर विकारीकी मेदनिवृ्तिहै ° प्रथम पक्षमे काये जौर कारणदा 
अभेद, तो सिद्ध ही है, साध्य नही है, अत कर्मसाध्य कहना, तो सवथा असगत 
दी है । इसरिए सुमुका ज्ञान ही मे अधिार है, कर्ममे नही है, यही इस पशमे 
भी सिद्ध होताहै। यदि कार्यं ओौर कारणका मेद माने, तो कमेसाध्य मोक्ष हो सकता 
हे, अत सुमु्चुफाभी कर्म अधिकार हो सकता है हा, हो सफ़ता यदि ऊारयं ओर 
कारणका वास्तविक मेद होता, किन्तु जसे घटमे मृततिकाका अभेद स्वाभाविक है, 
भेद अविधामक षै, वैसे दी जीव ओर ब्रह्मका ज॑मेदं स्वाभाविक दै, भेद 
आविधिक हे, ताच्तिक नही है, अत आविधिक मेदनिडृत्तिके ङ्ए कमेकी क्या 
आवद्यकता * आविधिक मेद तो ज्ञानसे दी निवृत्त होगा, दूसरे से नही, ईसङ्णि 
इस पक्षम मी युयु्चका ज्ञानमें ही अधिकार है, कर्मे नही । 

वस्तुत अदित अथवा विकार ये दोनों पक्ष असगत ह जीव न तो बरह्मका 
अश ही हौ सकता जौरन विकार ही हो सकता है, कारण किं जीव ओर ब्रह्मका 
यदि वस्तुत भेद है, तो गवाश्ववत्‌ कायैकारणमाव्‌. ह नही होगा, अत्यन्त भेदम 
काथैकारणमाव दृष्टचर नही है । यदि अभेद ह, तो मी कायैकारणभाव नही बन 
सकता । कायैकारणमाव मेदघटित है । सत्यज्ञानानन्वस्वूप नह्य दैः 
तद्विकार या तद जीव भी तादश ही विवक्षित ह, विकारी या अदी ब्रह्मके साथ 

अरा अथवा विकारभूत जीवका पेक्य ही मुक्ति दै, बह तो स्वत सिद्ध हे, इसरए 
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इन दोनो मतोमे मोक्ष क्मसाय नही हो सकता, प्रत्युत कभ सुमुयुके ङि 
व्यथ ही नही, अनर्यकर है, क्यो एम सुक्तिके सर्वश प्रतिकूरु हें । 

क्म स्वगीदिके रागके बिना नही हे सुरता, राग तत्यज्ञानोत्पत्तिमे प्रतिवन्धकीः 
भूत चित्तफ़ा ठोष है नासृक्त क्षीयते फम' दस म्मृतिवाक्यसे भोगभिन्नमे स॑ 
नष्ट नही हो .सस्त्य 1 मोगोय भरीरादिका म्ण जापश्यफ हे, अत सुसुश्चके रए 
कम यन्ैफरारी है । 

यदि विकार शिवि जख जीय विकारी जथगा जनी ब्रह्मते जत्यन्न भिन्ने है, 
एसा मानिये, तो ब्रह्ममात्रावरोष होनेपर विकार मथवा भद जीपका नान्न ही मानना 
पडेगा, अन्यथा रेक्य दी नही होगा । यदि म्पूयनाय भुक्तिद, तो किरीकीं 
भी मुक्तके किए प्रवृत्तिन होगी | को भी सावारण विद्वान्‌ अपना म्यर्पनाय 
नही चाहता, प्रुत भमा न भूव भूयासम्‌" यही इच्डा प्राणिमात्रक्री रहती है । यदि 
लौफायतिकमतसे आलमनारको ही मुक्ति मान, तो भीकम व्यथं दी. होगा । यदि 
कृ्मेजन्यफरभागीका नाच दही हो गया, तो फिर कमफल फिसक्रो लेगा, फर- 
भोक्त न रहनेपर कर्मव्यथ दी दँ | केप कर्म दी व्ययनही ह, किन्तु आमना 
युक्ति है, इस पक्षम ज्ञान भी व्यर्थं है तथा मोक्षसाधन लाख मी उग्रथै ह| 

पिरि यह भी राङ्काहो मफ़तीदहै कि विकागदिपक्षमे जीवम बन्ध स्वाभा- 
चिक हे अथवा अविद्यङ्कत ८ यदि स्वाभाविक है, तो ब्रह्मविचासे भी बह नित 
न होगा, बिद्यते व्तुरी निषृत्ति नही होती । एव कम भी व्यथे हे, क्योकि 
कर्म तो स्वय बन्धहेतु है, अत बन्धे निवतैक वे कैसे होगे, यदि कारण ही 
निवतेक होगा, तो कार्यकी उत्पत्ति दही न होगी, र्योदत्तिफेि बिना काथ 
कारणमाव ही दुर्वैच ह । रि 

यदि द्वितीय प्क्ष मानिये अथौत्‌ ससारितर अविचाकृत है, पारमार्थिरे नही 
है तो विंचासे ही अध्यप्त ससारिखकी निवृत्ति टो जायगी, फिर विकार तथा अश्च 
माननेकी क्या जावहयकता है ° तथा समी दार्दनिकोक्ा यह मत है कि जनसे ही युक्ति 
होती है, अतप्व वेवरान्तय विधि नहीं क्योकि विधेय होनेपर बिधि होती 
है, विधेय तो है नही, तो बिधि केसे होगी, अतण्व अराक्चिभावादिषफी कर्यना 
भयथे ही है । “यदत परो दिवोज्योतिदीप्यते इ्यादि श्वतिसे देशान्तरगत्यधीन 
सकि होती है, इस माशयसे फिर -कमैसाध्य. सु दै, यदि यह शङ्का हो, 
इसकी निदृततिं इस प्रकार करनी पडेगी करि उक्त वाक्य सगुणोसापनापरक 
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निशोषवाद्नःकायप्रशृयुपरमात्मिका । 

ब्रह्मनिषठेह वेदान्तैः पंसः सम्पद्यते भृद्‌ ।॥१८६॥ 
ब्रह्मात्मतखन्युत्पत्तिमत्रेणाऽत्राऽधिकारिता ¦ 
भवत्येव हि जिक्ञासोविरक्तस्य युयु्षत ॥१८७॥ 


है, सगुणोपासना तत्‌-तत्‌ ोककी प्राप्ति होती हे भौर कल्पान्तम तततष्वोक दय मे 
तत्वज्ञान होता है, तदनन्तर मुक्ति होती है, इसीको क्रमयुक्ति कहते हे । 

न्क्मणा सह सुच्यन्ते सप्रति परतिसचरे' इत्यादि, वाक्योसे सगुणोपासकोकी 
करममुक्ति ही मानी गई हे । (सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म (ब्रह्मविदाम्रोति परम्‌, इत्यादि 
ृतियोसे जो निगण बरह्मका श्रवण, मनन ओर निदिध्यासन करते दै, न तस्य 
प्राणा उक्रामन्ति इहैव समवडीयन्तेः श्रह्मविद्‌ ब्रहैव भवति! इष्यादि शरुतियोके 
अनुरोधसे उनकी मुक्ति देशान्तरगमनके अधीन नही है, किन्तु ब्रह्मासकष्य- 
साक्षाकारसे अविदयाकी निदृत्ति होनेपर सक्ति होती है, अथात्‌ अपरिच्छिन्न ब्रह्म- 
स्वरूपावस्थान ही सक्ति है, सुषु्ति अवस्थामे का्यषपसे भविधाका ध्वस होनेपर 
मी कारणरूपसे उसकी अवस्थिति रहती ही है, नि रोष अविधाकी निदत्त 
नहीं होती, इसङिए उस अवस्थामे मुक्ते नही कष सकते, अत अविदानिवृच्यु- 
पक्षित ब्रह्म्वख्प ही भुक्ति है, इसङिए वेदान्तमे विषि महीं है । 

यदि अवि्यानिवतेक ज्ञानकी उदपत्ति उपनिषदोके अध्ययनमात्रसे मानते हो, 
तो उपनिषद्के अध्ययनरीक सभी पुरुषको ज्ञान होना चाहिए परन्तु होता तो 
नहीं हे, इसका क्या कारण है ८ इसपर कहते है--!नि.शेष्‌ ०” इत्यादि । 

जिस पुरषकी स्वाभाविक निखिरु व्यापारोसे बाणी, मन भौर देदकी 
प्रवृत्ति उपरत हो जाती हे, उसी पुरषको वेदान्तादिके अध्ययनसे ब्रह्मम निष्ठा 
होती है, दृसरेको नही होती ॥१८६॥ 

शङ्गा-- अच्छा तो यह किये कि ज्ञानके हेतु श्रवण आदिम तच्वज्ञानी 
अधिकारी ह, किं वा अज्ञ प्रथम पक्ष तो समीचीन नहीं है, क्योकि तच््ज्ञानीकी 
तो नि शेष आकाडक्षादी निवृत्ति होनेसे भ्रवणादिकी मी आकादक्षा नही है । 
द्वितीय पक्ष भी ठीक नही है, क्योकि अज्ञात विषयमे जिज्ञासा नही होती 
है) ज्ञान ही जिज्ञासाका कारण है, ज्ञानके बिना जिज्ञासाका असभव है 2 

समाधान-यदयपि उक्तः पूर्वपक्ष ठीक हे, तथापि साज्गवेदके अध्ययनके अनन्तर 
आपातत जिसको ज्ञान हुआ दै, वही उन श्रवणादिमे अधिकारी ह, यदी कहते 
दै-श्रह्मात्मतख ०” इत्यादिसे । 
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ननूयक्रमसंहारपयारोचनया बुधैः । 
वेदस्येफाथतात्पयेमेकवाक्यतयोदितम्‌ ।१८८॥ 





विरक्त युमु्चु जिनाघ्ुको तत्वमसि आदि वाक्योके सध्ययनके अनन्तर 
आपातत -सामान्यत - ब्रह्मासफतजान होता है, उस ज्ञानसे विरोषरूपसे जिज्ञापा 
होती ह, उसीसे अवण, मनन आदिमे प्रवृत्ति होती है, इसरिए सामान्यत तच्वज्ञानी 
विशेषद्पसे परिज्ञाने रए ज्ञानसाधन वेदान्तश्रवण आदिम अधिकारी हैँ ॥१८७॥ 

अब फिर प्रकारान्तरसे ज्ञानकाण्ड तथा क्काण्डके अधिक्रारिभेदके ऊपर 
आक्षेप करते है--“ननूपक्रमर्महार ०” इत्यादिसे । 

'फरूयत्सनिधौ पठितमफल तदङ्गम्‌" अर्थात्‌ फरुबोधक वाक्षयके प्रकरणे 
पठित एरश्यूल्यबोधक वाक्य उसका जङ्ग हो जाता है, जैसे ्दर्थपूर्णमासाभ्या यजेत 
स्वगेकाम, इस स्वरूप फरुके बोधक वाक्यके प्रकरणमे पठित प्रयाजादि दरशपूरण- 
मासके ङ्ख हे, वेसे टी अफ वेदान्तवाक्यको मी विधिवाक्यका अङ्जही मानना 
चाहिए, पसा माननेसे दोनोकी एकवाक्यता हो जाती है, जर्हौतक एकवाक्यता 
हो सके वटातक वाक्यभेद नटी मानना चाहिए, क्यो (तम्भयति एकवाक्ये 
वाक्यमेदकस्पनाऽन्याय्याः यह न्याय म्रसिद्ध ही है । अरथकष्यसे णकवाक्यता होती है, 
यह “अथैक्यदिक वाक्य साकाक्ष चेद्विमागे स्यात्‌" इस ॒जेमिनि घुत्रम स्पष्ट ह| 
सूत्राथे यह है कि अथके एक होनेसे एकवाक्यता होती है- जसे वर्हि्देवसदन 
दामिः अथवा विभाग होनेषर मी साकाक्ष हो, तो मी एकवाक्यता होती है- जसे 
शस्योच ते सदन कृणोमि “घृतस्य धारया घुशेव केश्पयामिः तस्मिन्‌ सीदामृते 
प्रतितिष्ठ, बरीदीणमेध सुमनम्यमान " इस मन्त्रम है ¦! हे बीदहीणा मेध-रीहियेकि 
सारभूत ते-तुम्टात सदनम्‌ स्थान स्योनम्‌- समीचीन कृमोमि--करता दह- 
यनाता द्र । जौर्‌ धृतकी धारासे मी वैश्नेके सायक चिकना कर देता ह, उसमे 
आप प्रसन्न चित्त होकर वेटि । 

मन्त्रके आधे भागम सदनकरणकी प्रतीति होती है ओर आधिमे पुरोडद- 
स्थापनकी प्रतीति होती है, इसक्िएि शिङ्गसे आधे मन्तरका सदनके निमीणमै उपयोग 
होना चहिए गौर आपे मन्तका पुरोडाशके स्थापनम उप्योग होना चाहिए । "यत्तवो- 
नित्यसाकाङ्कषत्वात्‌" इस ॒न्याथसे (तस्मिन्‌ इस तत्यदधटित वाक्यार्थमे यसदकी 
नियमसे जपेश्चा होनेसे मन्त्र विभागमे साकाक्ष है, “गत यत्सदनं समीचीन करत तस्मिन्‌" 

अर्थौत्‌ जो समीचीन सदन बनाया है, उसमे, इस प्रकार एकवाक्यता होनेसे वाक्य 
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तेन निःरेषवेदोक्तकमोनुष्ठानश्लालिनः । 


विद्याधिकारो न बरह्मव्युतपस्यादेिं केवरात्‌ ॥१८९॥ 
प्रमाण द्वारा सपूणे मन्त्रकी आवृत्ति कर दोनो कार्योमि अथौत्‌ सदनफ़रण ओर 
पुरोडासस्थापन मे उपयोग होना चाहिए । इस प्रकार सशय करके वाक्यसे रिङ्ग 
रवान्‌ षै, इसरिए आघेका सदनकरणमे ओर आधेका पुरोडाशस्थापनमे प्रयोग 
करना चाहिए, इस प्रकार मीमासकोने व्यवस्था की हे । इस तरह साकाक्ष भिन्न 
वाक्योकी एकवाक्यता होती दै । वेदान्तवाक्यमे फल न होनैसे फलबोधक 
कर्मकाण्डोक्त वाक्येकि साथ एकवाक्यता माननी चाहिए । अतएव द्देवस्य त्वा 
सवितु ' इत्यादि मन्त्रा निर्वैपामिः इस फरियाबोधकके साथ एकवाक्यता 
होती है । एव बेदान्तकी क्मविधिके साथ एकवाक्यता माननेपर अधिकारीका भेद 

मानना ठीक नहीं है | 

समाधान-एक अर्थं होनेपर जैसे भिन्न वाक्य मानना असगत हे, 
वैसे ही भिन्न अर्थं होनेपर एफ़ वाक्य मानना भी ठीफ नही है षे लोर्जे त्वा 
इत्यादि मन्त्र भिन्ना होनेसे भिन्न वाक्यरूप है, एक नही । उक्त वाक्यम 
एक मन्त्रै किम्वा दो "एसा सदाय करके प्रशिष्ट॒पाठानुमहाथे अत्यन्त 
सन्निहित पठित इषे खाः “ऊज तवा' आदिका पलशशाखाकैः केदन ओर माजेनमं 
उपयोग होनेसे एफ़ वाक्य है, अत एक ही मन्त्र है, यह पूर्वपक्ष करके षे ता इति 
राखामाच्छिनत्ति' “उर्जे ला इत्यनुमार्िः इस प्रकार छेदन ओौर माजनरूप पदाथेका 
मेद होनेसे दो मन्त्र है ¦ प्रष्ठ पाठ अदृष्टा्थक है । जिस तरह अथेभेद होनेसे 
उक्त मन्त्र दो दै, उसी तरह मिन्न-मिन्न फर्वाडे दो काण्डोमे वाक्यमेद मानना ही 
उचित है । अथवा पूर्वोक्त रीतिसे चित्तशुद्ध्यादि इरा कर्मकाण्डवाक्यके साथ 
बेदान्तवाक्यकी एकवाक्यता माननेपर भी काण्डद्रयफा अधिकारिमेद भी कह चकै 
है, सो ठीक नही, एकवाक्यता माननेपर दर्वीहोमसे ठेकर सत्रान्त यावत्कर्मा- 
नुष्ठान करनेपर ज्ञानाधिकार होता दै, अन्यथा नही, यह शङ्का करते है--^तिन 
निःशेष ० इत्यादिसे । 

तेन--ज्ञानकाण्डकर्थकाण्डवाक्ययो एकवाक्यत्वहेठुना अर्थात्‌ वो काण्डोकी 
एकवाक्यता होनेसे दर्वीं होमसे लेकर सत्नान्त जितने कमे पूवैकाण्डरे 
विहित है, उन सब फर्मोकि अनुष्ठानके बाद ब्रश्ज्ञानमे अधिफार होता हे, केवर 
आपाततः ब्रह्म्युप्पत्तिमात्रसे वटी ॥ १८८ १८९ ॥ 
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भवं निोषवेदाथेमनुष्ठातु नरः कथम्‌ । 

पुमायुषाऽपि शक्तः स्याचयन ज्ञनेऽपिफारिना ॥१९०॥ 
ततोऽथिकायेभावेनं वेढन्तानाममानता । 

प्रसज्येत ततः शुद्रचित्तो विद्याधिकागभा ॥१९१॥ 
मरफारमात्रकारित्व सर्वेषामपि कमणाम । 

सस्कारः पन्यते पुंसः पू्॑जन्मकृतरपि ॥१९२॥ 





वेदोक्त सकर कर्मानुष्ठानके बाद जानमे अयिकार होता है, दसा माननेपर, 
तो उक्त सफ़र कर्मोका अनुष्ठन अनेक अन्ममे भी नही होगा, अत ज्ञानाधिऊारी 
को हो ही नदी सकेगा, अत वेदान्त शास्र मिरथकफ़ लो जायया, यह समाधान 
करते है--भिवं निःतष०' इत्यादे । 

कोई भी मनुष्य सपूरणं वेदिरफ़ फर्मोका अनेफ़ जन्मे मी भनुष्ठान नही ऊर 
सकता, इसके विना ज्ञानम अधिकार नही होगा, इसरि् जानक्षा नियोग ही 
अधिकारीके होनेसे व्यथं हो जायगा ॥१९०॥ 

जौर अधिकारीके बिन। वेदान्त ही अप्रमाण हो जायगा, अत शुद्धचित्त 
रुष ज्ञानका अधिकारी है, यदी कहते दै-- (ततोऽधिका ० इत्यादिसे । 

जञानम अधिकारी न दहोनेसे वेदान्त ही अप्रमाण हो जायगा, अत कर्म 
अ्रहमज्ञानमे उकारक चित्तमप्कारके हेतु हे, इस जन्मके कर्मं जसे निपफे सम्कारक 
ह, वैसे ही जन्मान्तरम किये गये कर्मेति चित्तसम्फार होता दै, इसशिए काण्ड- 
ह्यकी एकवाक्यता माननेपर भी जिज्ञंसा टौ सकती है, अत॒ निक्ञासासे ही 
मोक्षम अधिकारी होता है ॥१९१॥ 

सम्पूणं॑वेदवाक्योकी पूर्वोक्त एकवाक्यता निराकरण करते है - 
(संस्कारमात्र ° इत्यादिसे । 

निखिर क्मकाण्डमे विद्धि करमो अनुधरान ब्रहाजञानोपकारक सत्कारमात्रके 
कोरण दै  पूैजनमानुष्ित शुम कमोसि भी विम सस्कारका परिपाक होता है, 
निससे बहज्ञनोसत्ति हौतीदै। ` > 

एकवाक्यता माननेपर मी सम्पूणं कर्मो अनुष्ठान अक्षित मही 
किन्तु चित्ुदधि-सपादक कमानष्ठानमात्की मपेषा ई, कोक विके शुद्ध हेनेपर 
कत्व होता है ॥ १९२ ॥ 
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एवमत्रैकवाक्यत्वं नाऽचुष्ठेयसमाितः । 

वैराग्यादिमतः पंसस्तेन विद्याधिकारिता ॥१९३॥ 

किश्च ज्ञानमदष्टाथेयुत द्टाथेघुच्यताम्‌ । 

कस्मिन्सत्यत्र कि ते स्यादिति चेद्‌ भाष्यते शृणु ॥१९४॥ 
ब्रहमज्ञानमद्ष्टाथेममिशोत्रादिवद्यदि । 

ततोऽधिकारचिन्ता स्यात्कृतेऽप्यफङश्चङया ॥१९५॥ 


(एवमत्रैक ० इत्यादि । अर्थैक्यसे एकवाक्य॒ताका निरास करनेपर भी 
उपफार्योपकारफत्मात्रसे एकवाक्ष्यता मानते है । फिर भी निखिरु विहित 
कमानुष्ठानकी अपेक्षां नदी है, किन्तु जबतक चित्त शुद्ध न हो, तबतक 

कर्मीके अनुष्ठ नकी गपेक्षा हे । चित्ती सुद्धि वैराग्यादि द्वारा सूचित होती दहै, 
इसलिए वेराग्यादि चित्तपाधनोसे युक्त जिज्ञाघु विदाधिकारी है, यह प्रकत 
विचारका निष्कृष्टाथे हे ॥१९२॥ 

अपि च मेरे मतमे अधिकारीका राभ हे, इसङिष ज्ञानाधिकारीके खभकी 
चिन्ता व्यथ है । वेदके अमरामाण्यकी राङ्क तो अति दूर दै, यदी कहते दै- 
“कश्च ज्ञान ० इत्यादिसे । 

आपके मतसे अथिहोत्रादिके समान ज्ञान अदृष्टाथे है । अभिद्र करनेपर भी 
फर कारान्तरमे होता है, इसकिए सशय होता है कि फर होगा अथवा नही 
सन्दिग्ध पुरुष कमांनुष्ठान नही कर सकता, इसकिए निश्चित प्रवृत्ति हौनेके 
ख्पि अधिफारीकी चिन्ता आपको आपश्यक हे । अधिकारीका निश्चय करनेके लिए 
मोक्षकामनाकी अपेक्षा होती है। फरकामनावान्‌ ही अधिकारी कहता है । 
मोक्षकी कामना मोक्षका ज्ञान होनेपर होगी या मोक्षन्ञानके बिना मी हो सकती है 
पसा पूर्वोक्तं रीतिसे विकल्प करनेपर दोनो प्रकारसे नही कह सकते; यह प्रक्र आपके 
मतसे होता है मेरे मतसे ज्ञान अदृष्टर्थकं नही, किन्तु अन्वय ओौर व्यतिरेकसे 
आलेकत्वका ज्ञानरूप फक हृष्यादि फक्के समान प्रत्यक्ष सिद्ध॒दै, इस 
शुक्तयादिज्ञानकी तरह आम्मह्नानमे फर निशित होनेसे उस फएरुके अभिलाषी 
अधिकारीका खभ हो जाता है, इसङिए भधिकारीके ाभकी चिन्ताका अवसर ही 
नहीं आतां । अत एव अधिकारीका खम होनेसे वेदान्त प्रमाण दी दै ॥१९४॥ 

इस तापयसे कहते ह - श्रहमज्ञान °” इत्यादि । 

ग्रदि ब्हम्ञान अभिद्यत्रादिके समान अदृष्टाथेक होता, तो करम करनेपर मी 
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कामिनाऽप्यभिहीत्रादि श्चद्रेणाऽनधिकारिणा । 
कृतमप्यफलं तेन यज्ञात्तत्र निरूप्यताम्‌ ॥१९६।। 
दष्टाथेतेऽपि तद्््टम्‌ अविचानाशमात्रफम्‌ | 

ततोऽपि चाऽधिक किञ्चिचह्टम्यमयिरारतः ॥१९५७॥ 
अविद्यानास्चमात्र तु विद्योत्पच्येव रुभ्यते ! 

पुमथस्य समाप्तत्वादधिक नाथ्यतेऽण्बपि ॥१९८॥ 


कमकालमे फक न देखने फर होमा या नही " इस तरह सशय होनेसे 
अधिकरारीका खम नही दहो सफ़ता, इस प्रफार आपके मतमे अधिरारीकी चिन्ता 
होती है | मेरे मतमे तो फक्के प्रत्यक्षसिद्ध ॒ोनेसे उक्त शङ्का नहींहै ओरन 
अधिकारीके भके निरूपणकी ही आवदयफता हे ॥ १९५ ॥ 
यदि ज्ञानम अधिकारीफी चिन्ता नहीदहे, तो वेदोक्त सावन कम भीर, 
इसकिए ज्ञानके समान कमम मी भधिकारीकी चिन्ता भ्ये नेसे मधिकारीका 
निरूपण ही असङ्गतं हयो जायगा, टदमङिए्‌ ऊहते 2ै-- कामिना! इत्यादिसे 
अधिकारीके निरूपणके विना अभिहोत्रादि कमक अनुष्ठान दी नही होगा । 
स्वम॑कामी पुरुष अपिकारी निश्चितदहै, यट भी शक्मा नही कर सकतेष्टै 
कारण कि शूद्रको स्वगैकामना भी होती है, ठेकिन म्पर्मकामी शूद्र द्वारां कृत 
अभिहत निष्फरु हे, अत अदृ्टफरफ कर्ममै अधिफारीके निखूपणके बिना 


विद्वानोकी पदृत्ति नही हो सकती, इसर्एि अट्टथक कमम अधिकारीकी चिन्ता 
आवरदयक है ॥ १९६ ॥ 


सवगकी इच्छते श दवारा करिये गये अभिहोत्रादि कर्म निष्फर होते है, 
इसरिए विद्वानोकी प्दृत्तिके ङिए अधिकारीकी चिन्ता अतिश्रमै करनी चाहर, 
यह क्त--'ृष्टाथेत्वेऽपि' इत्यादिसे । 

ब्रह्मज्ञान दष्टाथक हे । प्रङृतमें क्या अविदाका नाचमात्र दृष्ट अथ यिवक्षितं 


है अथवा इससे भधिक कुठ ओर यह्‌ अधिकारे निह्पणसे ही ज्ञात हो 
सकता है, अन्यथा नहीं | १९७} 


प्रथम पक्ष्म केहते दै अविद्या" इत्यादित । 

भलके यथाय ज्ञानकी उत्यत्तिमात्रसे इष्ट अविदयानिड्तति्य फटसे परुषाय-- 
मोक्ष--सिद्ध हो जाता दै, इसकिदि तदतिरिक्त विषौ मी फलसन्तरढी रच्छ] 
षी होती है ॥ १९८ ॥ 
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अविद्याधस्मरज्ञानजन्ममात्रावरुम्बिनः। 
पुमथोदधिकं धीमान्‌ कि वा कामयते परम्‌ ॥९९॥ 
भिद्यते हृदयग्रन्थिरित्या्यपि च यत्फरम्‌ । 
अवियानाश्च एषेतदन्तमवेति नो पथक्‌ ॥२००॥ 
नाऽसद्धात्मविदा किश्चिद्रन्थिरात्मनि वीक्ष्यते । 
अन्योन्याध्यासरूस्य ग्रन्धे निवत्तेनात्‌ ।(२०१॥ 
नन्वविद्यानाशमात्रं दष्टं विधाफ़रं यदि । 
अधीतवेदवेदाथा शुच्येरमसिलास्तदा ॥२०२॥ 


उक्त अर्थके ही स्पष्टीकरणके किए फिर कहते है--अवि्ाध' इत्यादिसे। 

वेदान्तवाक्यसे अवि्यानाशक ज्ञानके काभमात्रके अधीन मोक्षरूप पुरुषाथे 

सिद्ध हयो जाता है, इसकिए इससे धिक ओर कुठ बुद्धिमान्‌ क्या चाहेगा ” भरात्‌ 
कुछ नही ॥ १९९ ॥ 

अविद्यानाशसे अतिरिक्त "भि्यते हृदयमन्थि ' इत्यादि वचनसे हदयमन्ध्यादि 
का मेदन आदि भी ज्ञानका दी फर श्रुत है, अत उनकी इच्छा उसे क्यो नही 
होती ? इसपर कहते है--मिदयते' इत्यादिसे । 

उक्त फरु अथीत्‌ हृदयादि-रन्थिके उच्छेद आदि अविद्यानाशके अन्तर्भूत 
होनेसे प्रथक्‌ नही कहे जा सकते ॥ २०० ॥ 

जबिद्याक्ी निवृक्तिसि आसमामे छतत्वादि अध्यासी निवृत्ति होती है, इस 
सिद्धान्तको विद्रानोके अनुमवसे दढ करनेके ठिए कहते ह-'नाऽसङ्गात्म ०" 
इत्यादिसे । 

“असङ्गो ह्यय पुरुष › इस श्रुतिके अनुसार जो आत्माको असग जानता दे, 
वह आत्मामे को म्रन्थि नही देखता, आसाका यथाथ बोध होनेसे जन्योन्याध्यास- 
ङ्प भन्थिकी निचृत्ति हो जाती है ॥ २०१॥ 

जञानका अवि्यानिवृत्तिरूप दृष्ट फर माननेमे अतिप्रसग दोगा अथात्‌ 
उपनिषत्का परिशीरन करनेवाले समीक्री अविदाकी निश्चि देखी नही जाती; 
यह कहते दै-(नन्वविद्या०' इत्यादिसे । 

वेदान्तवि्ाका फर यदि अविच्याकी निदृततिमात्र हे, तो वेद ओौर वेदाथका 
अध्ययने करमेवाठे सभी अविद्याकी निदृत्ति होनेसे सुक्त हो जायेंगे ॥ २०२ ॥ 
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मैवं विचोदयो नास्ति प्रतिबन्धक्ष्य विना । 
अधीतवेदवेदार्थोऽत्यत एय न यत्यते ॥२०२॥ 
प्रतिबन्धोऽग्रस्तुतश्चद्वोधस्योदय रेहिफः। 
आघुप्मिकोऽन्यथेत्याह व्यायः पत्रेण निणेयम्‌ ॥२०४॥ 


प्रतिबन्धक निवृत्तिके जिना अध्ययन ऊरनेपर भी विद्या नही उतन्र 
होती दै, दसे कहते दै - "मेषम्‌! इत्यािसे । 

परतिनन्धकके क्षयके निमा विदय उत्चही नही होती, नत वेद ओर 
बेदार्थका अध्ययन करनेपर मी सय मुक्त नही होते हे ।॥२०२॥ 

प्रतिबन्धक दो प्रकारके होते है, एक देहि ओर दूसरे आयुष्मि, इसे 
कहते है-- श्रतिबन्धो' इत्यादिसे । 

'सवापेक्षा च यजञादिश्तेरवत्‌ः इस सूत्रते ठोटे वंडे सब कर्मं बिचके 
साधन हे, इसका निगय करनेके प्रपङ्खमे यर विचाग करनेके छिए सन्देह किया 
गया हे कि इसी जन्म विचाफर होता है या जन्मान्तरमे ° इसी जन्म वि्ा- 
हप फर होना चाहिए; कारण कि जन्मान्तरमें विया हो, इस कामनासे श्रवणादि 
किंसीकी भी पृत्ति नही होती, किन्तु इसी जन्मे बिया हो, इसी कमनासे 
्र्रणादिमें पुरष प्रदत्त होता है, रेखा पूर्वपक्ष करके कहा है कि इसी अन्मे 
विया होती हे, कब ? "असति प्रस्तुतप्रतिवन्धेः अर्थात्‌ जव जन्मान्तरीय कयै 
विपाकं विदयोत्यत्तिप्रतिवन्धक न रहे, तब इसी जन्भ विधया उदयन्नं होती है । 


र्मा विपाक देच, कार ओर्‌ निमित्तके अधीन लता है । जो देश, कार 
तथा निमित्त एक कर्मके तिपाकके ट, .वे दी दूसरे कमेकि निपाकके 
निमिः एेसा नियम नहीं हे, शाल मी इस कर्मका यह फल दै, इतना 
ही बततराता है, उनके विपाके निमित्त अशुक देश ओर्‌ अयु कार आदिद 
फसा विशेषरूपमे नही बतलाता, अत जन्मान्तरीय प्रतिबन्धक कमेक -रहयेपर. 
इस जन्मे विचा नहीं होती, किन्तु परतिबन्धकेकि निवृत्त होनेषर जन्मान्तरे 
वि्ा अव्य होती 

ओर जो यहं कहा गया है कि जन्मान्तरम विचा प्राप हो, इच उश्यते 
श्रवणादि किसीकी प्रवृति नी होती ° वहं कीक नहीं ह, क्योकि इस अन्ममे अथवा 
जन्मान्तरे विशा हो, इस तास्पर्यसे विंचयाक्े साधन भवणादिमे प्रदृत्ति होती ३। 
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प्रतिबन्धक्षयो भूतो भवन्भावी त्रिधा मतः । 
वामदेवश्यकादीना भूतो गर्भऽवबोधनात्‌ ।॥२०५॥। 
बत्तेमानोऽस्मदादीना भृष्पन्तोऽपीह जन्मनि । 

ये तं नेव बुध्यन्ते तेषा भावीति निश्चयः ॥२०६॥ 


श्रवणादिसे विधा उद्पन्न होती हे, फिर भी प्रतिबन्धककी निवृत्तिकी अपेक्षा रहती 
ही है, इससे यह सिद्धान्त हुआ कि परतिबन्यकोके न्‌ रहनेपर इसी जन्मर्मे विद्या 
होती हे भौर प्रतिबन्धकोके रहनेपर इस ज म नही होती, किन्तु जन्मान्तरमे 
होती है । अतएव "अनेकृजन्मससिद्धम्ततो याति परा गतिम्‌" इत्यादि वचन 
भी सगत होता हे। 

शछोकाथ--यदि प्रतिबन्ध अप्रस्तुत-अवतैमान- हे, तो इस जन्मम विधोदय 
होता है, अन्यथा-प्दि वर्तमान है--तो जन्मान्तरमे विदोदय होगा, यह °ेहिकम्‌' 
इत्यादि व्याससूत्रसे- बेदान्तसूत्रसे-- निर्णीत है । पापविरोष ही वि्योदत्तिमे प्रति- 
बन्धक है, इसमे प्रमाण अथौपत्ति ओर श्वुति है । सामी रहनेपर भी यदि किसी 
पुरुषमे ज्ञान नहीं देखते, तो ज्ञानोदयक्तिप्रतिबन्धक दुरितविरोषकी कल्पना करते 
है । हिरण्यनिधि निहितमक्षेत्रज्ञा उपर्युपरि सचरन्तो न विन्देयुरेवमेवेमा सवां 
प्रजा अहरहर्मच्छन्यय एत ब्रह्मलोके न विन्दन्ति" यह श्रुति भी उक्त प्रतिबन्धके 
सद्धाम परमाण ह । श्रत्यथ--जसे नीचे सुवणेनिषि-सोनेकी खान--है, यह नही 
जाननेवले प्रतिदिन उसीफे ऊप्रसे आते जाते है, पर सोनेकी खानको नही 
जानते, वैसे ही प्रतिदिन सुषुप्ति अवस्थामे ये सव प्राणी ब्रह्ममे प्राप्त होते दै, 
किन्तु ्रतिबन्धकवश्च अह्मक्रो पहचानते नहीं ॥ २०४ ॥ 

तिबन्धक्षयमें कारुनियम कहते है--श्रतिबन्धक्षयो' इत्यादिसे । 

मून, वमान ओौर मविष्यके भेदसे प्रतिबन्धक क्षय तीन प्रकारका है। 
वामदेव तथा शुक आदिका भरतिष्न्धक्षय मूत था, इसङिए गभेमे ही, जहां ङि 
विघापाधनपामभ्रीके सद्धवकी समापना भी नहीं हो सकती, प्रतिबन्यका 
क्षय होनेपर जन्मान्तरके श्रयणादिसे ही विया उदयन्न हो गई ॥ २०५ ॥ 

वमान ओर भावी पतिबन्धक्ा क्षय बतरानेके रिण कहते है--व्॑मानो! 
इत्यादिसे । 
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क पेषय 


न चास्मदादिबोधस्य बधाभामवशङ्ूया । 
प्रतिबन्धः ऊल्यनीयोऽचुभूतिः शङ्कयते कथम्‌ ।२०७॥ 
अर्सदिग्धाविपयेस्तबोधः सास्रानिजात्मनि । 
उदितथच्तोऽन्या काऽनुभूतिः प्राध्यैते वद ॥२०८॥ 
बोधेऽप्यनुभवो यस्य न फथचनं जायते | 
त कथं बोधयेन्छास्च लोष्ट नरममाकृतिम्‌ ॥२०९॥ 
हम रोगो प्रतियन्धक्षय वर्तमान है! इस जन्मे वेदान्त द्वारा भआस- 
श्रपण करते इष भी जिनफो तच्व-ज्ञान नही हेता, उनका प्रतिमन्धक्षय 
भावी हे, यही निश्चय होना है ॥ २०६ ॥ 
जाधुनिरोरो अप्रतिवद्ध जामज्ञान नही हे, दसका अभिपाय क्या है कि 
असदिग्धं ओर अविपर्यम्त जान नही है अथपा जान होनेपर मी मनुभया मर प्रत्यक्ष 
नही ह, नेसे कि शव्द द्वारा परकीय ट चका परोक्षा जान होनेपर भी म्पहु बा- 
नुभरके सहन उसका ज्ञान नहीं होता, अधथना सशय देगनेमे आतादहैय 
रागादि चितदोषकी निदरत्ति ही नटीं हई ध टनमे प्रथम पक्ष तो ठीक नदरी है, क्यो 
असन्दिग्थ तथाअविपयैप्त अनुमव प्रत्यक्षसिद्ध है, यतत णमा जान ही नहीं होता, 
यट अपराप नहीं कर सफ़ते, यट कहते है --न चास्मदादि०' इत्यादिमे ¦ 
हम कोके अपने बोधम्‌ आमाससरी चङ्कासे मतित्रन्धकी कद्पनां उचित 
नही ह, ्योकिं वह॒ जास्मबोध अनुभूतिम्वरप है | परत्यक्षम आशङ्का नही हो 
सकती । जसे घटादि प्रत्यक्ष टोनेषर षयदि प्रत्यक्ष इ या नटी, यह शङ्क 
नदीं होती, वसे ही तादथाससाक्षात्कार होनेपर तादृश ज्ञान हना या नही, यह 
राङ्क मी नी हयो सकती, अत हम रोगेकि {सि ज्ञानम प्रतियन्धकी कलना 
सर्वथा अनुचित है ॥ २०७ ॥ 
द्वितीय पक्षका निराकरण करनेके लिए कहते है--"अ्दिग्धा०! इस्यादिसे। 
राखसे असदिग्ध जर अनिपर्यम्त बोधका जव आत्मा उद्रयदहो गवा 
फिर उससे अतिरिक्त किंस अनुमवको चाहते हो, शदो । [ वाक्य द्वारा इभा 
परकीय दु खका ज्ञान परोक्ष दै, प्रत्यक्ष नहीं है, यह कह सकते हे । प्रकृतमे 
मासा नित्यापरोक्षस्वरूप हे, अत पसे भआस्माका ज्ञान प्त्यक्षात्मक नही दै, 
यह नहीं कह सकते ] ॥ २०८ ॥ 


भपरोकषवस्तुविषयक ज्ञाने अतिरिक्त अनुभव नहीं है, एेसा निश्चय करने- 
~ वले मन्द है यह कहते हँ--शोधेऽप्यनु °! इत्यादिसे । 
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यस्य त्वनुभवे शङ्खा प्रतिबन्धोऽस्तु तस्य सः। 

कि नरिच्छनमशङ्कस्य बोधस्तेन न वायते ॥२१०॥ 
रागो लिद्गमबोधस्येप्युक्त यत्तत्तथेव हि । 
आत्मधर्मेतया राग मन्वानो नहि त्यवित्‌ ॥२११॥ 
रागो जडस्य धमशेत्किमायातं चिदात्मनि ॥ 
रागादिहीन आत्मेव बोध्योऽस्माभिने चेतरः ॥२१२॥ 


अपने बोधमे जिसे अनुभव नही होतु, उख नराकृति लेष्टको 

शास कैसे बोध करा सकता है, अर्थात्‌ राख व्युप्यत्न पुरषके र्षि दै, 
जो शेष्टपत्‌ जड है, केवर जकारमात्रसे मनुष्य कहलाते द, उन्दे शाख द्वारा 
मी बोध नही हो सकता, शाख योग्यके ङिए है, अयोग्यके किए नही है ॥२०९॥ 
तृतीय विकृस्पका निराफरण करनेके किए कहते है--'यस्य त्वनुभवे दइ्यादिसे। 
जिसको अनुभवमे शङ्क है, उसके दिए प्रतिबन्ध हो, इसमे हमारी कौन सी 


हानि है । किन्तु जिसको सशय नहीं है, उसके आमन्ञानका निराकरण नही 
हो सकता ॥२१०॥ 


चतुथं विकर्पका अनुवाद करते है--^रागो लिङ्ग ०” इत्यादिसे । 

राग दी अबोधका सूचक है, यह आप्तोका कहना बहुत ठीक है, किन्तु 
जो रागको आलमाका ध्म मानता है, बह तच्वज्ञानी नही है । भाव यह है किं 
नित्य कमेकि अयुष्ठान द्वारा रागादि दोषोकी निदृत्तिके बिना चित्त शुद्ध नही होता । 
ओर चित्तश्ुद्धिके बिना तच्वन्ञानकी उत्पत्ति नहीं होती । इसङिए जिसके चित्तम 
रागादि दोष विद्यमान है, वह तच्ज्ञानी नही हो सकता । ओर जो रागादिको 
आसमधरम मानता है, उसमे तो तक््वज्ञानकी सम्भावना मी नही है ॥२११॥ 

रागो रिज्गमबोधस्य' इत्यादि अभियुक्तपचनका ताप्य कहते दै-- 
रागो जडस्य इत्यादिसे । 

यदि राग जडका धर्म हे, अर्थात्‌ त्रिगुणात्मक मनका रज.प्रधान परिणामं 
राग है, ओौर परिणामाप्मक धरम परिणामी मनमे रहता है, आ्मामि नही, तो चित्तम 
राग रहनेसे आत्माम क्या जया अर्थात्‌ रागसे मन दूषित होता दहै, आसां 
तो सदा शुद्ध दयी है । जपाकुयुमकी रक्त छायासे वस्तुत स्फटिक अरुण नही 
होता, इसङ्ए आत्मा रागादिद्यू-य है, यही तो हम ोग समञ्चातेदै। जो 

रागादियुक्त है, बह आला नही है ॥२१२॥ 
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बोधात्‌ पुराऽपि नीराग अष्मिति यदि मन्यसे | 

स्वस तेऽस्तु नमस्यामो यथाश्ञाखाथवादिनम्‌ ॥२१३॥ 
परेस्थ चेन्न जानासि जानीद्यथ $तेशुखात्‌ । 
यदापरकमन्ञान तद्धोधेन विनरयति ॥२१४॥ 
आत्मन्यतिश्य. कथन्न कोऽपीन्येतटुत्रम्‌ । 

चित्ते वाऽतिशयः कथेद्धोध एवेति पिद्धि मोः ॥२१५॥ 


यदि अन्त एरणवती रागी सनुत्रत्तिसे सारदा आसाम रागी प्रतीति 
होती हे, वष्तुन आप्ममे रागनी है, तो नच्ज्ञानरौ स्या नावरयक्रता, 
क्योकि नप्मा सना नीराग हे, चटी तो तन्यजान हे, यही रहते हे - 
चोवात्‌ पुरापि" दप्यादिसे । 

तद्यज्ञानोपत्तिसे प्रथम ही भमा सद्वा नीराग हे, यह यद्वि जाप मानतेहै 
तो गाखानु़र जासम्बरूपपादी मपो हम नमस्कार करते ह ॥२१३॥ 

बोधसे पहठे इस ज्ञानको माननेसे बोध व्यर्थ होता दे, टस शङ्कक्री निदरक्तिरे 
लिए कहते है - पुरेत्थ चेन्न! इत्यादिसे । 

रागप्रतीति भसा जौर मनमे समान है, क्यो रक्त मे मन ` "अह राग- 
वान्‌! यह उभयथा व्यहर होता हे । फिर भी मनमे वाम्तविफ है जर आसाम 
जौपाधिफ है, यह्‌ निश्चय कैसे हो सकता हे ? क्योकि आरोपके निमित्त अज्ञानके रहनेपर 
आरोपका जन नहीं होता । अत श्रुति द्वार उसक्ना ज्ञान होनेपर उसके निमित 
अज्ञानकी निवृत्ति होनेसे बम्तुत रागादि आत्मामे आरोपित ड, वाम्तविर नही 
यह निधेय होता है, अत तादृश नकी नितृच्तिके लिप्‌ बोध साक दै, व्यथै 
नहीं है ! शोफाथ--योधसे पले रागादि आलामे आरोपित है, यह यदि नही 
जनते, तो इतिसे जनो, जो भारोपका निमित्त आवरक अज्ञान दहै बह तो श्ुतिजन्य 
भोधसे-नीरागासविषयफ बोधसे-- नष्ट होता दै ॥२१५॥ 

आत्मामं बोषसे पहले या बाद कोई अतिशय नहीं हे, इसे कहते है 
'आत्मन्यतिश्चयः' इत्यादि | 

बोधकी अनुतयकतिकी अवस्थासे गधी उतयत्तिकी अवम्थामे आत्मामं कुठ 
जपिञ्चय ह, या नही, इस्तका उक्र देते है--नही, मलम कुछ अतिशय नहीं 

शे सकता, क्योकि आतमा सनाधेयातिश्चय है, यतपएवं कूटस्थ नित्य दै । 
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न रागो नष्ट इति चेदत्यल्पमिदयरुच्यते । 

जाड्यं यचित्तगं नेतन्ष्टमित्यपि चोदय ॥२१६॥ 
स्वमाबधद्धियो जाञ्यं रागः ‰ परतो भवेत्‌ । 
रागाख्यच्ृ्तिः परत इति चेत्‌ प्रमीरय ॥२१७॥ 
भोग्यसौन्दयविज्ञानं तत्परं रागरारणम्‌ । 

यदि तहिं विजानीहि भोग्यदोषं प्रमाणत ॥२१८॥ 











अच्छा तो आसामे न सही, चित्तमे कुछ अतिश्यय हे ? हो, अङ्ञ(नावस्थासे 
जानावस्थामे चित्तम ताद्ग बोध ही अतिराय है, अतिरिक्त नही । अज्ञानकी 
निवृत्तिसि आप्मामे क्या अतिशय हो सफ़ता है ? नदह, क्योकि अविद्याकी निवृत्ति 
आत्मस्वखूप ही है, आप्मासे अतिरिक्त नहीं है ॥२१५॥ 

तच्वज्ञानसे चित्तगत राग नष्ट नही होता है अतएव ररागोन नष्टः रेसी 
प्रतीति होती है, यदह शङ्का करते है “न रागो नष्ट" इत्यादिसे । 

ज्ञानोत्पत्ति होनेपर भी रागो न नष्ट" यह प्रतीति होती दहे, यदि आप 
एसी शङ्का करते हे, तो यह आपकी शङ्का बहुत थोड़ी है । आपको यह मी शा 
करनी चाहिए कि चित्ती जडता भी नष्ट नदी इई ॥२१६॥ 

यदि यह किए कि जाड्य बुद्धिका स्वभाव है, क्योकि बुद्धि 
रकरृति अचेतन (जड) हे, इसकिए तत्परिणाम बुद्धि भी जड हे । पदाथका 
स्वमाव यावतपदार्थनुवत्ति अनुवृत्त होता है, स्पभाव निवृत्त होनेपर पदाथ दी 
निवृत्त हो जायगा । यदि ओष्ण्य ओर प्रकारके न रहनेपर अथि नहीं रहती 
तो राग क्या जाब्यकी तरह स्वामाविफ नहीहै " यही शङ्का करते 
(स्वभावधेद्‌" इत्यादिसे । 

जाड्य यदि बुद्धिक्ना स्वभाव अर्थात्‌ स्वाभानिक धर्मे, तौ राग क्या 
परत अर्थात्‌ ओपाधिक धर्म है ? जाञ्यकी तरह राग भी स्वाभाविकं ही है। यदि 
राग स्वाभाविक नदीं हे, परोपाधिनिमित्तक है, तो पर कौन हे ° यनिमित्तक बुद्धिमे 
रागादि होता है, उसे को ॥ २१७ ॥ 


जाञ्यके सदश राग स्वाभाविक नहीं है, किन्तु कादाचित्क है । राग, द्वेष, मोह 
मादि बुद्धिम एर विषयमे क्रमते होते दै, परत्पर विरोधातक होनेते एक कर्मे 
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गुणदोषदश्चौ मोग्यरागपैराग्यक्रारणे । 

ब्र्जबोधात्‌ पुर मिद्धे बोधादृध्यं च तत्तथा ॥२१९॥ 
परमानन्दवोघे तु तदन्यम्यास्ति दुता । 
अथैसिद्रेति चेन्मेवमल्पानन्दाविचारणान्‌ ॥२२०॥ 





नहां ह्येते  पिषरयभेन्सेतो ण्फक्राटममीलोतेहे। तात्पर्यं हहे फर विषय 
सयवा कारका मेढ विरोधपरिहिपकरे ठिएु आवदयक्‌ है, जत्वं ममगादि भौपा- 
किक, स्यामाविफ नहा है, टदीफदहे। फति भी गगाहिनिवक्तफ विपयदोष- 
शन ही है, यदै ऊते है--'भोग्यमौन्दन्य ०! दप्यादिसे । 

मोग्यपदायथ--कामिनी, सक, चन्न जदि-के सौन्दर्या विजान रागफा प्रवात 
कारण है यदि यह मानते ह, तो श्चति स्मू-यादिपरमाण द्वारा भोग्य विपयोकरे 
दोषोको भी जानिये: आपतत विषयसौदयन्ननमे राग होना है उसके 
वाद उसमे श्रृ्ति होती है । यदि प्रमाण द्वागं द्ोपन्नान टो जाय, तो रागक 
निषृत्ति हो जायगी ओर उसके अधीन विपयोके उपभोगे प्रवृत्ति मी नं होगी 
रजतश्रान्ति, तम्मूख्क राग ओर प्रवृत्ति जसे पुरोवर्ती उक्तिनत्यनानसे नही 
होती वैसे ही विष्यो यथाथन्ञानसे रागादिङी भी निवृत्ति होती है ॥२१८॥ 

जाञ्यफ़ी अपिक्षसे रागम काद्राचिप्कसय वैरक्षण्य हे, फिर भी रागादिका 
निवर्तक विषयो दोपदर्चनदीहे। यह ने ममन्निये कि श्रामो ननषएट' इसं 
भभियुक्तयचनसे रागकी निदृत्तिन होगी, अतएव जक्षबोधकी क्या समावना ? इम 
तारपर्यसे कहते हँ -युणदोपदश्ञौ' इत्यादिसे । 

मोग्यमे रागकरा फारण गुणज्ञान है नौर नैराग्य का कारण दोषज्ञान दहे । ब्र्षके 
बोधसे पटले ये दोनो प्रसिद्ध दै, किन्तु बहज्ञानफे उत्तर गुणज्ञानमै मिथ्या 
होनेसे गुण भी दोष दीदे २१९॥ 

सासारिक दशाम जिसको गुण मानते हे ब्रह्मज्ञान होनेपर वेम्तुत वह भी 
दोष ही प्रतीत होता है, यदी कहते ह-- "परमानन्द" इत्यादिसे । 

ब्रह्मानन्दका बोध होनेषर जक्षातिरिष्ठ सवम दोषी है यहतो अर्थदधिव 
सिद्ध हो जाता है, इसि फिर दोषदरीनकी आवदयकता नहीं है, इस अभकी 
निदृततिके ङ्प कदते है--(अस्वानन्द' इत्यादि । 

जह्यानन्दके द्रश्टको श्ुदरानन्द्मे श्च्छा ही नही होगी, फिर निषथदोष- 
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नहि कम्धगजेनापि राज्ञाऽख्वस्त्यज्यते क्रचित्‌ । 
रणोऽश्च इति जार्नस्त॒ त्यजेदेष न सश्चयः ॥२२१॥ 
ब्रह्मबोधो बक्मतखं बोधयेन्नान्यवस्तुषु । 

दोषं बोधयते तस्य तद्वोधाविषयत्वतः ॥२२२॥ 
मिध्यात्वदोषो बुद्धशेद्रामोऽप्येष विशुध्यते । 

रागः सत्यो भोग्यजातं मिथ्येति नहि शाख्लधीः ।२२३॥ 


दरीनकी क्या जख्रत यह ठीक नही हे, क्योकिं अधिक आनन्द मिकनेपर 

भी श्चुदर आनन्दकी अभिटाष। दोषददईन ही से निषत्त हो सफती है अन्यथा 
नहीं । अन्वय जौर व्यतिरेक प्रद्चीन द्वारा यही कहते दै-- "नहि रन्धगजेनापि' 
इत्यादिसे । 

हाथी मिर्नेपर भी राजा षोडा नहीं छोडता है। घोडा रोगी या कुरक्षण है 
यह जाननेपर अवदय ही छोड़ देता है । अधिक खम होनेपर भी स्वल्प शभको 
को$ नही छोडता, क्योकि वहमी ाभदहीहै। तृष्णाकी श्लान्ति विषयके 
काभसे नहीं होती प्रत्युत बढ़ती हे, इसीसे मनुजीने कहा दै--न जातु काम 
कामानामुपभोगेन शाम्यति इत्यादि । दोषदशन त्यागका कारण हे, अधिक 
खमहोयानदहो फिर भी दोषके ज्ञानसे अश्वादिका प्याग होता दी है ॥२२१॥ 

बह्मज्ञान होनेपर विषयदोषदृष्टिकी आवद्यकता नहीं रहती, इसका अभिप्राय 
क्या है ? क्या ब्रह्मम सदश दोष भी ब्रह्मज्ञानका विषय है, इसङ्िएि अन्य दोषङ्ञान 
की अपेक्षा नहीं रहती अथवा ब्रहमज्ञानसे विषयके मिथ्यालका निश्चय होता है, 
मिभ्यालके निश्वयसे ही विषयमे प्रवृत्ति न होगी, फिर उसके छिए दोषददनकी क्या 
अपेक्षा 2 इसमे प्रथम कल्पके निराकरणके छ्िए कहते है -श्रह्म' इत्यादिसे । 

्र्मबोध बरह्ममात्रको विषय करता है विषयदोषको नही, अत॒ विषयदोषके 
दरनकी आवद्यकता हे, क्योकिविषयदोषदशनके विना रागादिकी निवृत्ति नही 
हो सकती । ब्रहमबोध दोषाविषयक दै, अत दोषज्ञान ब्रह्ज्ञानसे नदीं 
हो सकता ॥ २२२ ॥ 

द्वितीय पक्के अभिपरायसे कहते दै--“मिथ्यात्' इत्यादिसे । 

यदि विषयत मिथ्या दोभ्र जान जिया, तो रागे भी मिथ्याल्र दोष जान 
किया है । [ ररागेऽप्येषः देसा पाठ होना चाहिए, 'रागोऽप्येषः यह पाठ ठीक नहीं 


न ज 
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मिथ्येवागामिजन्मापि प्रसज्येतेति चेन्न ते। 
भोग्य तद्रागजन्मानि मि्येप्येव विजानतः || २२४॥ 
मन्त्नेकानि जन्मानि शाज्ात्तययमजानत' | 
ज्ानाज्ञानक्रते मोध्वजन्मनी इति हि स्थिति ॥ २२५॥ 





जान पडता ] राग सत्य हे, मोग्यजात मिथ्या है, णमा तो चात्र नही है अर्थात्‌ 
्रह्मातिरिकं सव मिथ्या है, यह शाखरफ़ा आदश है । इसके अनुधार जमे विषय 
मिथ्यादहै वैसे बह्मतिरिक्त राग भी मिध्याही दहै} सप्यजान होनेपर मि.या- 
जान तथा उस विषय तन दोनोरी अनुवृत्ति नही होती है ग्रह जुक्त्यादि- 
जानम्थर्मे देखा गया है ॥२२३॥ 

'मिथ्येवागामिजन्मापि रत्यादि । यदि व््मानिरिक्ति मम मिनयाड 
तो आगामी जन्म भी मिथ्यादहीदहै, रमी शङ्का जाप न ऊर, क्योफि 
भोग्य ओौर रागजन्म ये सवके-सव मन्या हे, ठम प्रऱार जाननेवालेरा 
जन्मही नहीं होता| यदि इनके जानफार भपभीरै, तो फिर आपका 
जन्म होगादही नहीं| फिर मिध्याखग्रसक्तिफी क्याशङ्का ° जिन रोमक 
सा ज्ञान नहीं है वे सग अजन्भाक्रा भी जन्ममानतेटीहे। भार यहहैकि 
आसन्ञानसे अज्ञानी नि्त्ति होनेपर फिर मिथ्या(जानरी अनुषृ्ति नदी होती नौर 
मिथ्यज्ञनकी अनुत्रत्तिके विना रागादिफी अनुृत्ति नही होती ॥२२५॥ 

शसन्त्वनेफानि! इत्यादि । जो शाख द्वारा आत्मतत्व नहीं जानते उनके 
अनेक जन्महोँं। कारण करि अजानञ्न जन्म है ओौर जनङ्ृत मोन दहै, यह 
वेदान्तसिद्धान्त है अर्थात्‌ आत्माका वाप्तविक्रं जन्म तो होता नही, जन्मतो 
शरीरेन्दियादिका होता है । लेकिन जिन्हे मरीरेन्दियादिम नत्माका तादास्या"यास 
है उन्हे शरीरेन्दरियादिकी उत्पत्ति ही आलाकी उदयत्ति भाषित होती डहे। 
उनको नेकं जन्म मानना ही पडता हे । किन्तु जिनं श्रव्यादि भमाणते (जाला 
कूटस्थ नित्य निर्विकार है यर ज्ञान है, उन्हे “आत्मा निन्यटुद्धभुक्तम्परूप है 
ससारी नहीं है इस प्रकार ज्ञान है गौर अन्ने ही शक्त ओर सपरारी आतमा 
कटा जाता है ॥२२५॥ 

नक्षज्ञान होनेषर भी यदि रागकी अनुद्त्ति कहते दै, तो रागके सम्पादनमे 
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इयताऽपि प्रयासेन रागः सम्पाद्य एवं क्रिम्‌ । 

इति चेन्न बयं राग सम्पादयितुञुद्यताः | २२६ ॥ 
रागं दविषन्मवान्बरहमनिष्ठा त्यक्तुमिदोचतः । 

तस्य ते बरह्मनिष्ठायास्तं त्याग बारयाम्यहम्‌ ॥ २२७ ॥ 





आपका आग्रह प्रतीत होता है, इस शङ्काकी निदृत्तिके किए कहते है--शश्यताऽपि 
प्रयासेन इत्यादिसे । 

ब्हमापणवुद्धिसे नित्यनैमित्तिक क य अ अनुष्ठागपूैक श्रवणादि -कूरमेपर भी. 
रागानुदृत्तिकी शङ्कासे विषयदोषदशनकी आवश्यकता बतरूते ईं, अत प्रतीत 
होता है कि सर्वथा रागकी निवृत्ति उक्त उपायसे भी आप नहीं मानते, अत्‌ 
विषयदोषद्रीनदूप उपयान्तरका उपदेश देते हे । ठीक है, यदि सर्वथा राग 
निदत्त हो जायगा, तो मोक्षमे मी राग न रदेगा, एेसी दामे ब्रहज्ञानमँ अधिकार ही 
कैसे होगा  मुसुश्चुत भी तो अधिकारीके विरोषणरूपसे श्वत हे, इसकिए विषयराग 
ही मोश्चका विरोधी होनेसे प्याज्य है, मोक्षका राग नहीं । वह बर्षज्ञान परोक्षासक है 
जिसमे श्रवण ओौर मनन आदिमे प्रति होती है । साक्षाकारालक ज्ञानफै तापरथसे शङ्का 
ही नहीं हो सकती, क्योकि उस समय निसिलद्वैतकी निति होनेसे कोद ही नही। 
समाधानका ताद्य यह है कि ब्रह्मज्ञान होनेपर भी रागकी असुदृप्तिमात्रसे ब्रह्मन्न 
भी सन्देहे प्रवृत्ति न होगी, किन्तु व्यापारान्तरमे ही परृत्ति होगी, तो फिर मीक्षरूप 
परमपुरुषा्थसे वञ्चित रह जायगा । इसङिए सावधान करते है कि रागानुदत्ति- 
मात्रत ब्रह्मवि्यमे अनादर नहीं करना चाहिए, किन्तु रागकी उत्पत्तिका स्वीकार करते 
हुए ब्रहमचिन्तन आदि कार्यम तसर होना चाहिए । मृगोके मये खेती ही 
न करना, यह उचित नहीं है । किन्तु खेती करो जौर साथ-साथ प्रतीकारका 
उपाय भी करते जाओ । एेसा करनेसे ही पुरुषार्थं काम होता है अन्यथा नहीं । यदि 
पूरववासनावश विषर्योका अभमिकाष हो, तो शाश्ञोपदिष्ट दोषददेन द्वारा उसकी 
निवृत्ति करते जाो, मोक्षादिराग तत््ज्ञानविरोधी नहीं है, अत इनके द्वारा 
चि्त दूषित नहीं हो सकता, किन्तु श्रवणादिकी प्रदृत्तिमे कारण होनेसे उपादेय है 
हेय नही, इसी अमिपरायसे कहते दै--“राग द्विषन्‌ भवान्‌ इत्यादि । 

रागमे द्वेष कर आप ह्ममावनाका ही प्याग करनेमे उचत है, उस बरह्ममावनाके 

व्यागको हम रोकते है अथीत्‌ स्वल्प भयसे महान्‌ अथका त्माग उचित नहीं है | 
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वृथिकादपसर्षन्‌ यः सवः सर्पण मायते । 

सोद्वाऽपि ब्रशिकोत्यन्नं दुखं जीवत्वमौ नरः ॥ २२८ ॥ 
ब्रह्मनिष्ठामवाप्रस्य रगाद्यवसरः इतः । 

इति चेष्स्वस्ति ते ब्रह्मनिष्ठायास्तु विरागिणे ॥ २२९ ॥ 


(अल्पस्य हेतोर्बहु हातुमिच्छन्‌ विचारमूढ॒ प्रतिभासि मे तम्‌ इस न्थायसे इद- 
विश्चासके साथ प्रतीकारपुर सर ब्रह्मभावना निरन्तर कीजिए, यह ताप्य हे ॥२२५॥ 

वृद्चिफमिया पलायमानस्य सर्मुखे निपात ` जथौत्‌ इृश्चिकृके भयसे भागते 
हुए मनुष्यका पैर सर्षके युखमे दही पडा, इस प्रसिद्ध न्यायके अनुसार 
कहते है-ृथिकादयसर्षन्‌" इत्यादि । 

जो वृथिकसे--विच्छरसे--डर कर॒ अल्दीसे सापके ऊपर गिरता है, उसे 
साप शीघ्र ही मार डरता है, परन्तु बृश्िकका तो दु ख॒ सह कर भनुप्य जीता 
भी रहता है । ताल्यं यह है कि स्वल्पदु खके परिहारे किए अधिक भयावह 
उपाय नहीं करना चाहिए । प्रकरृतमे रागानुदत्तिसे ब्रह्ममावनोदक्तिमि सन्देह- 
मात्रसे याग एर फिर प्रपञ्चमावनामे र्गना वृधिफ़के भयसे भागकर सर्पे 
ऊपर गिरनेके सदृश है । ब्रह्मविचारमे रुगे रहनेसे सुक्ति टोगी भौर भपश्चकी 
मावनसे तो ससाराथिमे ही सन्तपर होना पडेगा ॥२२८५॥ 

यदि किये कि ब्रह्मफी भावना दी से रागादिकी निदृत्ति हो जायगी, विषय- 
दोषद्ीनकी जरुरत ही नहीं है, तो इसपर रहते टै--श्रह्मनिषठामवाप्नस्य' 
इत्यादिसे 

ब्रह्मभावना जिसका मन ॒ख्गा हआ है, पेसे सुुश्चुको रागाद्युप्यततिका समय 
ही कहा ° यदि यह कहो, तो विरागी तथा बरह्निष्ठ भापका मञ्जक हो अर्थात्‌ यही 
समीचीन समाधान दै, एेसी बुद्धि ब्रहमनिषठकी ही लोती है, दूसरेकी नही । सब 
दाका निप्कषे यही हे, अत आप असदिग्य जौर प्रबुद्धो गये । अयं 
ापको ङुछछ भी समश्चानेकी आवद्यकता नय है ॥२२९॥ 


यदि बोधसे प्रथम ही रागदिकात्याग हो चुका षै, तो किर रागानुशचिङ़ी शा 
दी कैसी ' पेहिक भौर भासुषिक फल मोग विरागके बिना तो साधन चतुष्टयसपति 
ही नही होती भौर बिना उक्त सपकतिके ज्ञाने अधिकार ही नहीं । हा, दीक 
दै, किन्तु क्म विचित्र होते है, अत॒ जन्मान्तरीय कर्मविपाक फिर अग्रि 
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नन्यीकागन्यण्वकिन्णप कक 


बोधात्‌ प्रागेव मसारदोपद्क्चेषठिरज्यते । 

विरज्यत्वथ पापेन रागथेत्‌ म चिरिर्स्यताम्‌ ॥ २३० ॥ 
दोपदशिव्रहमनिष्ठायमत्र महौषधम्‌ । 
कमेजस्याचिकिरस्यस्य भोगादेव निराक्रिया ॥ २३१ ॥ 
कादाचित्क रागलेश्च चिकिस्मितुमशक्युषन्‌ । 

यो ब्रह्मवोधे सन्देग्धि कदा स्यात्तस्य निधयः ॥ २३२॥ 





1 


व 
महपि्योकी रायादिकी जनुवृृक्ति भी पुराणादिमे प्रसिद्ध है, इसी अभिभायसे 
रहते है बोधात्‌ प्रागेव" इत्यादिसे । 

बहाज्ञानसे पहले दी ससारदोषदर्डनशीर ससारसे विरक्त हो जता है । हं, 
विरक्त हो जाता दै, किन्तु जन्मान्तरीय पापसे राग द्वारा एन ससारमव्रच्य॒न्युख भी 
हो जाता है, ईइसछिए प्रतीकारके उपायो उपदेश आवर्यफ़ है ॥२२३०॥ 

यदि रागादिकी अनुवृत्ति न हो, तो सवेत्तिमि है, प्रतीरारकी नवश्यकता 
ही नहीं हे, किन्तु सबका समान कर्म तो होता नही, यदि जन्मान्तरीय दुरदष्टसे 
किसी सुय्॒चुको फिर रागी अनुवृत्ति ह जाय, त ब्रहमजानोप्क्तिमि सन्दे न 


कर रागादिकी भ 0 वा दि यामे. टी उसे तत्पर दोना चाहिए, इसीकिए पुन -पुन 
राङ्क ओर समाधान करते हे--“दोपदृि °” इत्यादिस ¦ 


विष्रयदोषदभेन ओौर त्रबनिष्ठा ये दोनो इसके महौषध है । यदि पारब्भर 
केर्मोपि मोग उपयुक्त रागादि अनुगरत्ति हो, तो वह भोग दी से निदत्त होगी, 
क्योकि मीगननक अं स्व पवर होताह उसी परपक्रिया कृ अरट्ट सवसं प्ररु होता है। उसको प्रतिक्रिया नहीदहो 
सफ़ती, अतणव-- 
अवहथमाविमार्वाना प्रतीकारो भवेघदि । 
तदा दुं सैन र्प्यिरनररामयुधिष्ठिरा ॥ 
इत्यादि महानुमाबेकरि वचन है । 
उक्तं अथैको ही स्स्युणानिखननः न्यासे हद करनेके ठिए कहते द 
कादाचित्कमर्‌' इत्यादिसे ॥२३१॥ 
्ह्मचिन्तके समय सग आदि कदाचित्‌ उत्पतन हो भौर उनकी प्रतिक्रिया 
न करता हुजा यद्वि कोई ब्रहममोध ही म सन्देह करता रहे मथोत्‌ ब्रह्मज्ञान 
होगा मा नही, सा सण्दे् करतार्हे; तो सन्देह होनेसे प्रदृ्ति शिथिर हो 
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अ्तश्वाऽश्रदधानश्च सश्चयात्मा विनश्यति । 

इत्युक्ताः प्रतिबन्धस्य घचका मशयादयः ॥ २२३ ॥ 
यो जानाति भ्रदधाति निथिनोति च शासतः | 

प्रतिबन्धो न तस्याऽस्ति मादृश्चस्य फदाचन । २३४ ॥ 
प्रतिबन्धविदहीनस्य ज्ञानेनाऽज्ञाननाश्चनम्‌ । 

षं फरं बिजानीयातृिर्भोजनतो यथा ॥ २३५ ॥ 
लभ्यमाने दृष्टफले कृस्नकमाननुष्ितेः । 

ताऽधिकारो नियार्योऽत्र जिज्ञामोधक्तिकामिनः ॥ २३६ ॥ 
ननु मानादविज्ञाता विथुक्तिः काम्यते नहि । 

ज्ञाताया म्बात्मरूपत्वात्‌ सुतरा नास्ति कामना ॥ २३७ ॥ 


जायगी, फिर उसे कव त्रह्यका निश्चय होगा अथत्‌ फभी नही, अत सन्दे 
सर्वथा हेय है, उसकी निवृत्तिके ङ्ए वरय यल करना चाहिए ॥ २३२ ॥ 
अज्ञ; श्रद्धा्रू्य जओौर सशयशीर नष्ट ॒हो जाता दहै अर्थात्‌ परमपरा 
भमूतसे वच्चित हो जाताहै। अज्ञानसे सक्षय, सगयसे अश्रद्धा नीः 
अश्रद्धासे हमज्ञानमे प्रवृत्ति नहीं होती, इसरङिए अज्ञान, यद्रा ओौरं मचय २ 
तीनो उक्त प्रवृत्तिमे पराचीन देवदुर्विपाकष्प प्रतिबन्धके सूचक है ॥ २३२३ ॥ 
ध्यो जानाति इत्यादि । आत्मतक््वको जो जानता हे, शद्धा करतां ह ओरं घाश्नर 
उते निश्चित कर छता है, मेरे सदश उसके ज्ञानका कभी प्रतिबन्ध नहीं है ॥२३४। 
श्रतिबन्ध० इत्यादि । प्रतिबन्धद्यूल्यका भासन्ञानसे आपके भज्ञानफ 
नाञ्चषूप इष्ट फरु जानो, जसे कि भोजनरर इष्ट फर है-- तृप्ति ॥ २३५ ॥ 
(लभ्यमाने इत्यादि । जिसका भक्ञाननानरूप इष्ट फर देषते दै, सक्ररं 


विहित कर्मोका अनुष्ठान न करनेपर उस मोक्षकामी जिनाघुकी ज्ानाधिकारमे रोक 
नही है ॥ २३६ ॥ 


अच्छा ज्ञानाधिकारीमे मोक्षकामना यदि विरोषण है, तो अज्ञात अथवा ज्ञात 
मोक्षमे कामना होती हेः यही शङ्का करते हे-- ननु" इ्यादिसे । 

यदि ममाणसे सक्ति अज्ञात है, तो उसमे कामना नही हो सकती, क्योकि 
श्ञानजन्या भवेदिच्छा' इस न्यायसे इच्छा ज्ञानसे उत्यश्न होती है । यदि ज्ञान ही 


नी हो, तो इच्छा कैसे हो सकती हे ' ओर यदि ज्ञात कँ, तो भी धुक्तिके 
स्वासस्वखूप होनेसे उसमे कामना नहीं हो सकती ॥ २६७ ॥ 
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न युक्त रामना शुक्तौ पुंसा नास्तीति भापितुम्‌ । 
दश कारनवल्छन्नुखावायत्वदशचेनात्‌ ॥ २३८ ॥ 
रत्युत्कर्ष नरेरकि फाम्यमानोऽभिवीक्ष्यते । 
दृष्टादृएाथमम्बन्धिविषयेष्वविरशेषतः ।॥ २३९ ॥ 


(न “० 7 क्का) 





प ककत 


अप्राप्त विषयकी इच्छा होती हे प्राप्च की नही । नालम्पख्प होनेसे सदां 
सक्छ प्राप्त ही है, तो भिर उसकी इच्छा कैसे ” इस शङ्काका समाधान करते है-- 
न युक्त' इत्यादिसे | 

यद्यपि मुक्ति स्थग्रकाच जात्मस्वषटप है, तएव अज्ञात नही हो सकती | 
जओौर ज्ञानोदयसे पटले परमाणान्तरसे वट ज्ञात है, यट भी नही कह सकते, क्योकि 
स्पासस्वूप दोनेसे वह मानान्तरकी विपय नही है, तथापि सामान्यसे ज्ञात है 
ओर विशोषरू्पसे जजात हे, सतएय फामनाकी विषय है, इस अभिपरायसे कहते 
हे--पुक्तिमे पुरुषकी कामना नही 2, यट नही कट सकते, क्योकि देशकारनव- 
च्छिन्न सुखकर अर्थित्वरे देष्नेसे सुक्तिरामनारी स्पष्ट प्रतीति होती दै । “निरवधिक 
युख मे म्यात्‌ कदापि दुख मा भूत्‌, यही देशफखनवच्छित्न युखकी प्रार्थना 
है, यह प्राथना सर्वानर्थोच्छदम्यङूप आम्य मोक्ष दी मे पर्यैवसन्न होती है । 

अव यह शङ्का होती पि प्रीदुकर्षं मोक्ष नहीं, किन्तु स्वरी, 
इसकिष्‌ प्रीदुक्क्षकाम मोक्षकाम है, यह कैसे निश्चय करते है 

उत्तर --दृ्ट हेतु पुत्रादिसे ओर अदृष्ट हेतु यागादिसे सम्बद्ध प्रीदयु्कषसे भति- 
रिक्त धुग्ब मे स्यात्‌" इस प्रा्थनाका विषय प्रीदयुकष निर्विशेष होनेसे स्वगे नहीं 
2, स्वर्ग तो क्रियाजन्य होनेसे सविरेष है । गौर विद्वान्‌ रोग मपवसे अतिरिक्त 
प्राथनाका विपरय निरतिशय प्रीदयुकर्षं दुरा है नही, ठेसा मानते दै, क्योकि 
स्वगीदियुख क्मजन्य होनेसे कृष्यादिके समान अनित्य ओर साति्य है ओर मोश्च- 
साध्य नही हे, किन्तु अभिव्यज्य है, अतएव नित्य ओर निरति्षयरूप ह ॥२३८॥ 

यदि प्रीदयुत्कष मोक्ष नही हे, किन्तु स्वग दै, तो स्वगैकाम मोक्षकाम 
कैसे हो सकता है, जौर्‌ काण्डद्वयका पामाण्य कैसे हो सकता दे ८ इसरिए कहते 
है--श्रीत्युत्कर्पो०' इ्यादिसे । 

पत्रादि दष्ट दतुसे ओर यागादि अदृष्ट हतुसे सम्बद्ध भीयुत्कष सविषं 
दष्ट है ओर मोक्षम प्रीघुत्कर्ष निर्विशेष है ! मा म भूव भूयासः यह मरेमातिदय 
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नानाऽन्यत्र परमानन्दादुत्कषैः पर्यवस्यति । 
परमानन्दसूपा हि विश्ुक्तिः श्रुतिसम्मता ॥ २४० ॥ 
आत्यन्तिकसुखप्रापिदुःखविच्छेदकाष्विणः । 
अर्थतो यक्तिमेवाऽमी कामयन्तेऽसिा जनाः ॥ २४१ ॥ 
सगोदिकाम्यपि जनो शुक्ति कामयते खट । 
शुक्ति कामयमानोऽन्यत्कदाक्षेणाऽपि नेक्षते ॥ २४२ ॥ 

आत्ममि ही दृष्ट है। पुत्रविषयक प्रेम पुत्र विरोषित हे, तथा स्वग 
विषयकं प्रेम स्वरसे विरोषित है ओर मोक्ष विषयविरोषसे अविदोषित हे । हम 
सुखी रहे, यह इच्छा; हम पूत्रसे सुखी रहे, स्वगसे सुखी रदे, इन शच्छाओसे 
विरुक्षण है, अत परमानन्दमोक्च निरतिशय ओर निर्विशेषित सुख है, यही स्यष्टाथे 
सूचित होता हे ॥२३९॥ 

(नाऽन्यत्र! इत्यादि । परमानन्द मोक्षसे अतिरिक्तं प्रीटयुपकर्षका पर्थवसानं 
नही है अर्थात्‌ नि सीम प्रीयुकर्ष मोक्षमे हयी है, परमानन्दस्वरूप मोक्ष ही है, यह 
धुतिभमाणसे सिद्ध है ॥२४०॥ 

यदि स्यगेकाम भी सुयुष्च हो तो कर्म जौर्‌ ज्ञानमे अधिफारीके मेद 
कैसे होगा, क्योकि स्वगैकाम कर्माधिकारी है, ओर अपवर्गकाम ज्ञानाधिकारी 
इस प्रकार अधिकारीका मेद तथा जानकाण्ड; करमकृण्डकय मेद ओर अधिकारी 
पुरुषके मेदसे काण्डद्रयमे प्रामाण्य भी सिद्ध होता है, परन्तु वह कैसे होगा, इस 
शङ्काकी निदृत्तिके रिटि कहते है- (आत्यन्तिक ०” इत्यादिसे । 

स्वगेफामना मोक्षविषियकं होनेपर भी सुमुश्चु स्वको चाहता दही नहीं 
आत्यन्तिकं सुंखकी माति जौर आत्यन्तिक दु खकी निवृत्ति चाहनेवाख पुरुष अथैत 
जथेसिद्ध मोक्ष ही चाहता है, क्योकि स्वर्ग आदिमे आत्यन्तिक सुखकी प्राप्ति तथा 
आत्यन्तिकं दु सकी निडत्ति तो है नही, ओर चाहता £ यदी दोनो, तो फरत 
मोक्ष ही चाहता हे यही सिद्ध होता ट। यही स्यष्ट अथैके किए फिर कहते 
है - र्गाद, इत्यादिसे । 

स्वगोदिकी कामनावारा मी सक्तिकी कामना करता है भौर युक्तिकी 
कामनावारा पुष स्वगौदिको अनास्थासे भी नही देखता अ्थत्‌ यदि स्वगादिसे 


वित्त होकर ही पुयुष्ु होता है, तो फिर स्वगीदिषी स्पृहाकी उसे क्या 
संम्भाव्रना * ॥२४२॥ 
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तत्र साधनसाध्यत्वा्ाशि सख्रगोदिकं सुखम्‌ । 
अभिग्यञ्जकतन्त्रस्तु मोक्षस्तेनाऽक्षयो मतः ॥ २४३ ॥ 
नयु नारिसुखप्राप्षिः पुमर्थो नेष्यते यतः । 
तृष्णया साधयन्‌ प्रीति न प्रीतिटवमिच्छति ॥ २४४ ॥ 
महि भ्रीतेरियत्तायाः स्वगेशब्दोऽस्ति वाचकः । 
परमानन्दस्पेण स्वगे्ब्दाथैरक्षणात्‌ ॥ २४५ ॥ 

यदि स्वभेकामना भी मेोक्षकी कामना है, तो स्व॒र भी मोक्षके सदश नित्य हो 
जायगा, इस श्काकी निटृत्तिके किए कहते है--तुत्र इत्यादिसे । 

स्वगौदि सुख साधनके अधीन होनेसे अनिष्य है । जसे कृष्यादि एर कर्मसे 
जन्य है, अतएव अनित्य है स्योकरि जो जो कूमजन्य॒ होता है, वह अनित्य 
होता है, एसी व्या्ि निशित हो चुकी है । इस कारणसे यागादिक्रियाजन्य होनेसे 
स्वगोदि अनिष्य हे । ओौर मोक्ष कृर्मजु्य॒ नही दै, किन्तु तत्वज्ञानसे अमिव्यङ्गय 
टोनेसे नित्य हे, इसं प्रकारका विवेकं रखनेवाखा निस्य सुखका अभिराषी पुरुष 
स्वगीदिरम प्रवृत्त नही हो सकता ॥२४२॥ 

स्वगेशब्द इृत्तिविरिष्ट युखटेशमात्रका वाची दहै, इसे न माननेवाठे शङ्का 
करते है “नयु नाशि ०" इत्यादिसे । 

यदि विनश्वर स्वर्गादि सुखकी प्रापि पुरषाथ इष्ट नही दै, तो स्वगीदिके 
ए किसीकी प्रवृत्ति ही नही होगी, भ्योकि वृष्णासे प्रीतिके सम्पादनमें पदृत्त 
हभ पुष प्रीतिलेश्च नही चाहता, किन्तु पूणे श्रीतिके पानेसे ही सन्तुष्ट होता 
हे) अत स्वग पुरुषाथ है, इसरिए दृ्तिविषिष्ट सुखलेश स्वगेका अथे नही 
हे, किन्तु मोक्षके सदश स्वग भी नित्य सुखका वाचक है ॥२४४॥ 

यदि किये कि "स्वर्गकामो यजेत' इस वाक्यम श्रुत स्वगेशब्द अद्प-सुखका 
वाचक है, अतएव मोक्षका प्याय नहीं ह सकता, तो इस शङ्काकी निवृप्तिके छिए 
कहते े--^नहि' इत्यादिसे । 

परीतिकी हयत्ताक्रा--परिणामविरोषका-- वाचक स्वर्गशब्द नहीं है, क्योकि 
इयचाके-परिच्छिन्न प्रीतिविरोषके--अनन्त होनेसे उसमे स्वगेशब्दकी शक्ति नही हो 
सकती हे, क्योकि सकरुपीतिमात्रम अनुगत धर्मके बिना अनन्त व्यक्ति शक्तेमह 
नही हो सकता, अत अविरोषित युखमें स्वर्गपदकी शक्ति मामनेसे पवग मी अवि- 
शेषित सुखस्वरूप है, अत, स्वर्गशब्द अपवगका मी वाचक हे । साराश यह टै कि 


# च 
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यत्न दुःखेन सम्भिन्न न च ग्रस्तमनन्तरम्‌ । 
अभिराषोपनीतथ्च सुखं खगेपदास्पदम्‌ ॥ २४६ ॥ 
तस्मात्‌ स्वगस्य मो्षत्वादभिदत्रादिकर्मणाम्‌ । 
मोक्षसाधनतेवेति मतं चेत्तन्न युज्यते ॥ २४७ ॥ 
मघ्रजन्म भवेदिभो धनाव्यो वेदपारगः | 

इत्यादिका सरतः फमेफरेयत्ताऽवधायेते ॥ ५४८ ॥ 


इयत्तासे परिच्छिन्न सुखविदोष ही स्वरी है, इससे अधिक सुखविदोष स्वगे नही है, 
यदि एेसा कोई नियम होता, तो स्वगेसे अधिक युखामक होनेसे स्वगपद- 
वाच्य अपवग नही है, यह कह सकते, परन्तु यह है नदी, किन्तु अविरोषित सुखको 
स्वगे कहते हैँ । अविरोषित सुख अपव मी है, अत स्वर्शके समान अप्प्ग भी 
स्पर्गरन्दका सथं है, इस तादर्थसे कहते है-- परमानन्द! इत्यादिसे । 

परमानन्दहूप होनेसे मोक्षको भी स्वगीशब्दसे कहते है ॥२४५॥ 

अर्थवाद वाक्यमे रहनेवाले स्वगेशञ्दके अथेके स्वरूपके पय्यारोचनसे भी 
स्वगराब्द मेक्षवाची है, यह प्रतीति होती दै, उसे दी कहते दै--“यन्न 
दुःखेन इत्यादिसे । 

मो दु खसे मिभित नही है, विनाशी नही है, जो सबकी अभिराषाफा विषय 
है बय ुखनिशेष स्वगैशब्दका वाच्य है । पुत्र, पञ, धन आदिको कोई चाहता 
है, कोई नहीं चाहता है । किन्तु स्वको सब चाहते दै, इसी ताघ्यसे स स्वर्ग 
सवान्‌ प्र्विरिष्टत्वात्‌" एेसा जेमिनि आचायैका सूत्र है ॥२४६॥ 

तस्मात्‌" इत्यादि । स्वगेशब्द शयच्ताविरोषविरिष्ट॒सुखविरोषका वाचकं 
नहीं है, किन्तु अविशेषित सुसविरोषका वाचक होनेसे मोक्षका भी वाचक दै, 
इसर्ि स्वगेसाधन अथिहोत्रादि कर्म मोक्षसाधन ही ै, यही मानना चाहिए । 
यदि स्वगे जौर अपवगमे मेद नही है, तो तत्साधनमे मी भेद नही हे, इसका 
निराकरण करते है-- तन्न युज्यते इत्यादिसे । 

माव यह है कि कमेवाचिपदमात्रका इयत्तानवच्छिन्न सुस॒विरोष अर्थ 
है या स्वगीशब्दका ही द्वितीय पक्ष तो युक्त नही है, क्योकि कफर विरोषे 
इयन्ताका श्रवण है, । यही कहते है-- सकन इत्यादिसे । 

प्रथम पक्षका निराकरण करते है--'यत्राऽपि' इत्यादिसे । 
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० उ का पा पा था न का न 


यत्रापि सर्गशब्देन न विरोषोऽधारितः। `` ` 
शाखान्तरेण तत्रापि सविरोषोऽवधा्यताम्‌ ॥ २४९ ॥ 


५ ण" सण सि भि पक पि 





“चित्रया यजेत पञयुकाम › इत्यादि वाक्यम यथपि पड आदि पद है, तथापि 
पञ स्वय पुरुषां नही है, किन्तु पञ्युकी प्राति होनेपर दधसे उन्न होनेवारा सुख 
पुतषाथ है, जत उसके द्वारा पञ भी पुतपथे हैः इसङिए पुपदका पटपरापिजन्य- 
्षीरपानघुखविरेष अथे होनेते सुखविशेष यदि मोक्षश्वरूप हे, तो चित्रादि यागका 
भी मोक्ष दी फर है, इसी तरह अभिष्टोमका मी स्वग फर होनेसे चित्रा ओौर अभिष्टोम 
भादि यागोके फकलोमे साकय हो जायगा, इसरिए पुत्र, पशु आदिसे होनेवाख सुख- 
विशेष चित्रादि यागका फरु हे, इससे बिचिष्ट प्रीति स्वगशब्दका अथ है । अच्छा तो 
विचष्ट परीति भी किमी उपाधिसे विरिष्ट हे या अनवच्छिन्न है ४ अर्थात्‌ समस्त 
उपाधि्योसे श्यूल्य प्रथम पक्षमे वह मोक्च नहीं हो सकता । द्वितीय पक्षम तादय- 
सुखविशेष स्वगेशब्दका प्दृत्तिनिमित्त ज्ञात नही हे, क्योकि ज्ञापक कोई वचन नही 
षै, ओर न वह स्वयप्रकार ही है । यदि वह स्वत प्रकारा माना जाय, तो तादश 
सुखके किए यागका अनुष्ठान दी नही हो सकेगा, क्योकि स्वयपकाश स्वत सिद्ध है, 
केवरु अज्ञानमात्र ग्यवधायक है, उसकी निटृक्तिके ङिए ज्ञानकी ही भवद्यकता है । 
उसे मित्न यागादि साधनकी आपदयकता नही है । इन कारणोसे स्वगेशाब्द मोक्षवाची 
नदी हो सकता है, किन्तु छोकविरोषमे होनेवाला सुखविरोष ही स्वगशब्दका अथं 
है जौर यदी श्वगैकामो यजेत इस वाक्यमे विवक्षित है । भौर य्होपर यह भी 
दोष हे--यदि काम्य कर्मोका फरु मी सुक्ति है, तो साय तथा प्रात कार्मे आहुति- 
मात्रसे मोक्षफरुकी प्राधि हो जायगी, फिर मित्याभिहोत्र दही व्यथे हयो जायगा । युक्ति 
निरतिदायस्वरूप हे, इसङ्ए फलाधिक्य मी नही कह सकते , इसर्एि कर्मफल- 
वाची पदमात्रका मोक्ष अथ हे, यह नही कह सकते । 

छोकाथ-- किसी किसी कर्मका फर यह बतलाया गया है किं उसके 


अनुष्टानसे सात जनम ब्रह्मण. वनालन तथा वेदपारग हेता ह. इल । न्राह्मण, घनाढ्य तथा वेदपारग होता है, इस प्रकार इयत्ता 


परिच्छिन्न होनेसे कमफ श कहा जा सकता ॥ २४८ ॥ 
दवितीय पक्षके निराकरणा्थं कहते है-- "यत्रापि" इत्यादिसे । 
जहा इयत्ताविरोषका अवधारण वीं है, केवरु स्वगेशब्दमात्रका श्रवण 


है, वहा मी शाक्ञान्तरसे सविरोषका--दयत्ताविदोषका-- निश्वय कर ठेना चाद्िए, पुण्य 
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तृष्णया साधकः प्रीविलवमन्यत्र बाज्छति । 
पञुरष्ट्यादिकामाना भूयसामिह दर्शनात्‌ ।॥ २५० ॥ 
अनथेकोऽन्यथा चित्राकारीर्यादिविधिभवेत्‌ । 
स्पगैलक्षणमप्यस्ति सोमरोकादिभूमिषु ॥ २५१ ॥ 
ओर पापका फर करमर सुख ओौर दु ख दै, यह निर्विवाद है ओौर मनुष्यटोफसे 

लेकर ब्रह्मरोक तक सुखमे तारतम्य है अथौत्‌ उत्तरोत्तर शतगुण अधिके आनन्द 
है-मनुष्यकी अपेक्षा देवताम शतगुण आनद अधिक है, इसी तरह दु ख- 
तारतम्य भी है--मनुष्यरोकसे लेकर अवीचि- नरक- रोक तकं उत्तरोत्तर 
दु खका उक्षे भी शतगुण है । साधनके उत्कषं ओर अपकर्षसे फलका उत्कर्ष ओर 
अपक्षं होता दहै, क्योकि काष्ठके उक्तष॑ जौर अपकर्षसे ज्वालका उक्ष आर 
अपकर्ष सवीनुभूत है, अत स्वग सातिश्षय होनेसे मोक्षपदवाच्य नहीं है ॥२४९॥ 

यदि स्वर्गादि युख सातिशय है, तो प्रीतिर्वमात्र है ओौर तृष्णासे भीतिके 
साधनम पदृतत पुरुष पूर प्रीति चाहता है, इसरिणि भीतिखवके साधन कर्मे पत्‌ 
ही नही होगा, इस शाङ्काकी निदृत्तिफे छि कहते है- प्ष्णया' इत्यादिसे । 

मोक्षातिरिक्त विषयमे प्रीतिरुवकी मनुष्य इच्छा करता दी है, अतएव 
“उद्भिदा यजेत पड्युकाम ›, “कारीय यजेत बृष्टिकाम › ह्यादि पञ्च, वृष्टि आदि एरक 
ङिष्‌ विधायक वाक्य वेदमे श्चुत है । यदि प्रीतिरवकी इच्छा साधकको न होगी, 
तो उक्त वाक्य व्यथं हो जारयेगे, इसङिए तत्‌-तत्‌ फलकी इच्छासे ही तत्‌-त्‌ श्रौत 
जर स्मात्ते करमोकि मोधक्‌ वाक्य साथैक होते टै ॥२५०॥ 

अनथेको' इत्यादि । पञ वृष्टि आदि फल्के रि चित्रा, कारीरी आदि 
यागका विधान हे । उक्त फर ्रीतिरूवस्वरूप है, अत यदि उसमे किसीकी मदृतति 
न होः तो उक्त विधि ग्यथै हो जायगी । जौर सोम आदि शोकका सख भी 
स्गेशब्दका वाच्य जथ है । यदि कहो कि सोमलोक आदिका सुख अनित्य हे 
ओौर स्वग राब्दका अथे शन च अस्तमनन्तरम्‌' के जनुसार अविनादी है, इसि 
सोम आदि ोकोका युस स्वगपदका वाच्य नही दै, तो इसका उत्तर यह है फ 
मोकषातिरिक्ते निखिल कर्मफठ स्वगीदि अनिध्य है । न च अ्तमनन्तरम्‌! का यह 
तात्य है कि सोमादि कका घुस भमनुष्यरोकके युखके सदृश क्षणिक नही 
दै । इस भकार उस वाक्यका ताद्य स्तुतिभै है, नित्यलके प्रतिपादनमे उसका 
तात्य नही है ॥२५१॥ 
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कृष्यादिवत्कर्मजन्यस्वगैस्य श्षयसंभ्वात्‌ । 
न मोक्षरूपता तस्मात्‌ कमं त्याज्यं शुधुश्चणा ॥ २५२ ॥ 
प्रत्यकषश्ुतिविध्यन्तविदहितानामकारणात्‌ । 

त्यागेऽतिसाहसं मन्ये नलु यागादिकर्मणाम्‌ ॥ २५३ ॥ 
प्रत्यक्षोपनिषद्राक्यविहितायास्ततोऽपि च । 
ेकात्म्यज्ञाननिष्ठायास्त्यागोऽतीव हि साहसम्‌ ॥ २५४ ॥ 


कृषि आदि फरूके समान याग आदि क्रियासे जन्य स्वग भी अनित्य ही है, यह 

ऊहते है--रष्यादि' इत्यादिसे । 

कृष्यादिके सदश स्वगं भी कर्मजन्य है, अतएव विनाशी है, मोक्षस्वहूप 
नही हो सकता, इसर्एि सुसुश्चु कर्मक व्याग करे । अतएव भुवा एतेः इत्यादि 
्रतिसे यज्ञानुष्ठानरीरु यजमान आदि टम करत र इवन्ते-नश्यन्ति-इति वा 
अत्‌ यज्ञादि ड नही दै । अक्षय्यम्‌” इप्यादि वाक्य स्तावफ़ है, क्योकि 
'एवमसुत्र पुण्यचितो रोकं क्षीयते “नास्त्यक्ृत कृतेनः इत्यादि वाक्योके विरोधसे 
८अक्षय्यस्‌, इत्यादि वाक्यका स्वाम तापय नदय हो सकता है । इसरिए सुसु 
र्एि विनाश्ची फरके साधन कर्मका त्याग करना ही अयस्कर है ॥२५२॥ 

अथवादवाक्यसे विधिवाक्य बरूवान्‌ होता है, अत॒ कर्मसे भी मुक्ति 
होती हे, ठेसी श्चा करते हे--श्रर्यश्च इष्यादिसे । 

स्वप्रान्तशब्दके सदश विध्यन्तराब्द विधिके तादययसे प्रयुक्त है, 'यावजीव- 
मबिषोत्र जह्याः इत्यादि विधि प्रत्यक्ष है । अपौर्ूषेय होनेसे मूर्पमाणकी अपेक्षा 
नही है, किन्तु स्वयप्रमाण हे । इन वचनोसे विहित अभिहोत्र आदि रय साधन 
कर्मो निष्कारण त्याग करना _साहसमात्र हे, भत जनिनहोत्र भादि केसपुचित 
ज्ञानसै युक्ति माननी चाहिए ।२५३। [न 

'शान्तो दान्त उपरतस्तितिष्च * इत्यादि वाक्यसे विरक्तके छिए सन्यास (कम- 
व्याग) विहित है “श्रोतव्यो मन्तव्य ” इत्यादि वाक्यमे विरक्त सन्यासीकै र्षि दी 
्रवणाग्मात्मक ब्रह्मनिष्ठा भी शाखमे की गई है । समुचय पक्षके माननेसे तो उसका 
त्याग करना पड़ेगा ओर अनेक उपनिषद्वाक्योसे निर्णीत अथेका मी त्याग करना 
ठीक नही है, क्योकि कर्मोकि प्यागके साहस की भपेक्षासे मी सन्यासका त्याग करनेमे 
भधिक साहस है, इस्‌ क्प रगात्यज्ञान हय मोक्षरा स्त दहै, कर्मसमुचित 
ज्ञान मोक्षा साधन नही है, यह सिद्धान्त करते दै--श्रत्यक्ोप ° इस्यादिसे । 
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विचार्यमाणे यतेन कमेत्यागस्य सम्भवात्‌ । 
न किचित्साहसं त्वस्ति प्रत्यकषश्चुतिवाक्यत ॥ २५५ ॥ 





(शान्तो दान्तः इत्यादि साक्षात्‌ उपनिषद्वाक्योसे विहितं सन्यासस्वखूप 
ेकाल्थ्ञाननिष्ठकि यागम कर्मके प्यागसे भी अधिक साहस है अथौत्‌ सुमु 
कर्मस्यागपुर सर ्रवणादिकी इ्तम परायण हो जर ज्ञाने ही कति होती है, 
दसी भावनाको इढ़ कर ज्ञानसाधनमें ही सदा तत्पर रहे ॥२५४॥ 


यदि यह फिएं कि कमेक. विधायक _ वाक्य ओर ह सुन्यासोधक 
वौक्योका परस्पर विरोध होनेसे कर्मकाण्ड तथा ज्ञानकाण्ड इन प्रामाण्य हो 
जायगा, क्योकि (तदमामाण्यमनृतन्यावातपुनरंक्तदोषेभ्य ` इस न्यायसूत्रे व्याह- 
ताथके ( विरुद्ध अके ›) बोधक वाक्य अप्रमाण होते दै, यह निश्चित किया 
गया है । त्यागबोधक वाक्यसे कमौनुष्ठान व्याहत है, सौर कर्मबोधक वाक्ये 
करमाका त्याग व्याहृत द त्याग व्याहृत हे, अत कर्म त॒था. उसके प्यागके पुरत्पर व्याहत होनेते 
तत्‌-तत्‌ वक्थोमे प्रामाण्य हो ही नही सकता है, इत्यादि काकी निवृ्तिके रिण 
कहते है--'विचाय्य॑माणे' इध्यादिसे । 

(त्यागेनैके ऽमतत्वमानदय ', श्राहयणो निवेंदमायात्‌", "यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव 
भजेत्‌, इत्यादि सेको श्तियोमे सन्यासका कू तयागका-_ विधान है, इसर्ि 
अधिकारियोके मेदसे दोर्नोकी अथात्‌ कम ओर सन्यासकी व्यवस्था दीक 
ही दै, क्योकि जो स्वगीदि फल्से विरक्त सुसु ै, उनके ठिए कर्मसन्यास- 
विधिषहै ओर जो स्वगीदि फलोमे अनुरक्त है, उनके ङ्ए जीबनपर्यन्त 
अनुष्ठानकी बोधफ़ कमेविधि है, इस प्रकारकी ग्यवस्थाके माननेपर कमे 
य क्योकि यल्से पूर्वै ओर अपर प्रकरणोकि 
भसुसधानके द्वरे विचार एरनेपर कर्मका त्याग ही निर्विरोध हो सकता टै, 
सर्पि उनके प्यागमें साहस हे ही नही, प्रक्ष श्रुतिसे अथात्‌ “शान्तो दान्त 
हस्यादि शुतिसे प्यागका विधान पर्यक्षसिद्ध है, एतावान्‌ वै काम ` इस श्रुतिसे 
अविरक्त॒कमकाण्डमे अधिकार दहै । उसको आरुस्य, प्रमाद भादि 
कमेका त्याग नही करना चाहिए । ब्राहमणो निवेदमायात्‌" इत्यादि श्रतिसे 
बिरक्त सन्थासीका ज्ञानकाण्डमे अधिकार दै, दसं प्रकार अधिकारोका विभाग 
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#ि तस्मास्सिद्धोऽधिकारोऽत्र ब्रह्मरूपं विविक्षत । 
जिज्ञासोरेव कत्तस्तु न सिषाधयिषोरिति ॥ २५६ ॥ 


कनि @" (न द 


हति भीविधयारण्यमुनिविराचैते वार्तिकसारेऽधिकारिपर्क्षानामक 
रथम अकरण समाप्तम्‌ । 











रुतिसे सिद्ध ही हे, अत कर्मकाण्ड जौर ज्ञानकाण्डमे विरोधकी सभावना नही दहै, 
इसकिष दोनोमे प्रामाण्य व्यवस्थित ह (रपय ‡ ` 


भृतका उपसहार करते है-- तस्मात्‌ इत्यादिसे । 


दोनो काण्डोमे अधिकारीका मेद दुवौर हे, बह्मखूप सदानन्द सवितस्वमावमे 
प्रवेश करनेकी इच्छावाले सुमुक्चका ज्ञानकाण्डमे अधिकार दै मौर कमीकाण्डमे. 


सा अधिकार है । रेकाल्यज्ञान ही मोक्षका साधन दहे, कमे 
; एेकास्य ज्ञानमे जिज्ञायुका ही अधिकार दहै, सिषाधयिषुका नहीं । शुक्ति 
निस्य हे, क्योकि वह काय नही है, यह निष्करष हे ॥ २५६ ॥ 


इति म० म० पण्डितपरषर श्रीहरिहरङृपाुद्धिषेरि विचरित वातिकरसारके 
भाषानुवादमे अधिकारिपरीक्षा नामका प्रथम प्रकरण समाप्त | 
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अथ सम्बन्धपरीक्षा 


सिद्धेऽधिकारे बेदान्तसम्बन्धोऽथाऽभिधीयते । 
असम्बन्धे तु शाखेऽस्मि्धिरफायप्रदृत्तितः ॥ १ ॥ 
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ज्ञानकाण्डके साथ कर्मकाण्डकी सगति बतरनेके लिए कहते है- 
शसिद्धेऽधिकारे इत्यादिसे 

अधिकारके सिद्ध होनेपर वेदान्तके कमेकाण्डके साथ सम्बन्धका अभिधान 
करते है, क्योकि सम्बन्ध कदे बिना अधिकारीकी शाखमे प्रवृत्ति नही होगी । 
अधिकारीके विचारके बाद सम्बन्धके विचारमे हेतु यह है कि यदि 
कर्मकाण्ड जौर ॒ज्ञानकाण्डका परस्यर सम्बन्ध न होता, तो केकि भनुष्ठानके 
अनन्तर दी अधिकारीकी ज्ञानमे प्रवृत्ति होनी चाहिए, पेसा नियम नही 
होता ओर शासका नियम पेसा ही है । इसरिए पूर्वै ओौर उत्तर काण्डका अद्य 
सम्बन्ध कहना चाहिए ओर पूरवोप्तरिभाव सम्बन्धहेतुक दी होता दहै, जिसका 
जिसके साथ सम्बन्ध नदी होता है, उसका उसके साथ पूर्वोत्तरभाव भी नही होता । 
न्याय ओर मीमासा स्वतन्त्र दैः इसर्णि उनमे पूर्वोत्तरभाव नही दै 
ज्ञानकाण्ड ओर कमकाण्डका पूर्वोत्तरभाव दहै, इसङिएु उनका सम्बन्ध अवश्य 
कहना होगा, अन्यथा कमूनु्ठानके वाद जाने. ्दपति नहीं होगी ॥ १ ॥ 

शङ्खा-^तस्यास्य कमकाण्डेन सम्बन्धोऽभिषीयते' इस भाष्यसे विरोष सम्बन्धा- 
भिधानकी परतिज्ञा होनेपर मी सर्वोऽप्ययं वेद प्रपयक्षानुमानाभ्यामनवगतेष्टनिष्ट- 
प्राप्तिपरिहारोपायप्रकारनपर ' इस अग्रिम भाष्यसे सम्बन्धविरोषका अभिधान न 
कर वेदम इष्ठ जौर अनिष्ठ की प्राप्ति जर परिहारके उपायखप अर्थान्तरका 
मभिधान है, जिसकी जिज्ञासा पू॑भाप्यसे प्रतीत नही होती है, इस अनिजञा- 
सितामिधानका तात्प क्या है 

समाधान--यद्यपि सबन्धविरोषके अभिधानकी प्रतिज्ञा कीषटै, तो भी 
सम्बन्धविरोष न कहकर प्रथम ॒वेदान्तका प्रामाण्य ही कहते है इसका ताप्य 
यह है कि यदि वेदान्तशास्त्र प्रमाण है, तो कर्मकाण्डके साथ उसका सम्बन्धवतलानां 
ठीक होगा, जन्यथा सम्बन्ध कहना ही ग्य है, क्योकि प्रामाणिफफा अपामाणिकके 
साथ वास्तविक सम्बन्ध हो नही सकता । अभिकारीकी परदृतिके लिए पूर्वोत्तरका 
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सम्बन्ध अपेक्षित होता हे, सो यदि उत्तरे पामाण्य ही नहीं होगा, तो अप्रमाण- 
ज्ञानसे प्रवृत्ति तो होगी नही फिर सम्बन्धके कटनेसे क्या फर” इस तार्यसे पे 
वेदान्तमे प्रामाण्यका प्रतिपादन करके पश्चात्‌ सम्बन्ध कहना उपयुक्त होगा । 
चोदनासूत्रमे विधिवाक्यमे ही प्रामाण्य माना गया है, बेदान्तमे विधि है नही, 
हसकिए वेदान्त स्वत प्रमाण नदीं हयो सकता, किन्तु कतोके स्वरूपके प्रतिपादन 
वारा कर्मोका जङ्ग ही. दै, एेसी परिस्थितिमे एक शास्र होनेसे पूर्ोपरभाव ही 
नही है, तो सबन्धामिधानकी चचा ही केते हो सकती, इसकिए पठे वेदान्त- 
प्रामाण्यका ही भाष्यकार प्रतिपादन करते है--^सर्वोऽप्यय वेद ' इत्यादिसे । 





अथवा (तस्यास्य कर्मकाण्डेन सबन्धोऽमिधीयते' यह्‌ भाष्य सबन्धविरेषके 
अमिधानके किए नही है, वयोम करमकण्डिनं यह तृतीयान्त नहीं है, किन्तु 
कर्मकाण्ड यह्‌ सप्तम्यन्त पद्‌ दै, “नं यह अमावार्थक है, विभक्ति नहीं हे । 
भत अर्थ यह हुजा कि वेदान्तका कर्मकाण्डमे सबन्ध नहीं कहते, किन्तु वेदान्तं 
प्रामाण्यका प्रतिपादन करते है, इस तरह “अभिधीयते, ओर ॒^र्वोऽप्यय वेद्‌ › 
यह दोनो माप्य सगत हो जाते हे । 


सम्बन्धको न कहनेमे तालयै क्या है ° तासपयं यह है कि कृमेक्ाण्ड ओर. 
_शानकाण्ड ये दोनो मिनाथेक टै ये दोना भिना्थक है या अभिनाथक " दोनोँ प्रकारसे उनका परस्पर 
सम्बन्य नहीं हो सकता, क्योकि पथम पक्षम मिन्नाथक न्याय, मीमासा आदिमे क्या 
सम्बन्ध ह कुछ नही, क्योकि अनपेक्षित अथवाटे दो शास्त्रोकी उभयाकाक्षास 
अथवा अन्यतराकाक्षासे भी सम्बन्ध नही हो सकता, द्वितीय पक्षम एकाथक 
होनेसे एक हयी वाक्यै, जो दो वाक्य ही नहीं है, तो उनका पूर्वोत्तर सम्बन्ध 
केसा ? सम्बन्ध दका होता है, एकका नहीं होता । 


ङ्का --भौर यह मी शङ्का होती है कि दोनो काण्ड अप्रमाण हैँ या प्रमाण ४ 
प्रथम पक्षम विपरुम्भक वाक्योकि सदश सङ्गति कहना ही ठीक नही है, द्वितीय 
पक्षम दोनों भमाण है या एक को$ ८ दोनों प्रकारसे सम्बन्ध नही हौ सकता? 
क्योकि यदि दोनो स्वतन्त्र प्रमाण है, तो परस्पर वातौनमिज्ञ होनेसे सम्बन्ध दी 
नहीं हो सकता, अगर एक प्रमाण है ओौर दूसरा अप्रमाण हे, तो प्रमाण ओौर 
अप्रमाणकी क्या सङ्गति हयो सकती षै एक हीके प्रमाण माननेसे साधनादिभेद 
मी नहीं सिद्ध हो सकता " 
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तस्यास्य कर्मकाण्डेन सम्बन्धं शरुतिर्रवीत्‌ । 
तमेतमिति वाक्येन साभ्यसाधनलक्षणम्‌ ॥ २ ॥ 
वेदासुषचन यज्ञस्तपो दानमनाश्षकम्‌ । 
आत्मत्वे विविदिषा जनयन्तीति हि श्रुतम्‌ ॥ २ ॥ 
वेदालुवचनादीनामेकार्म्य्ञानवाञ्छने । 

नित्याना विधिरिप्येषमेकं तावदिदं मतम्‌ ॥ ४॥ 


समाधान- सम्बन्धविरषके जिज्ञासित होनेसे “अत्राभिधीयते, इस माष्यसे 
सम्बन्धविरोषामिधानकी प्रतिज्ञा मी माष्यकारने की है, किन्तु "तमेत वेदानुवचनेन 
जरह्मणा विविदिषन्ति इस वाक्षयसे सम्बन्धविरोषका अभिधान है ही, तथा यह्‌ मानकर 
कि वेदाध्ययन करने बाद पदपदाथसम्बन्धका ज्ञान होनेसे वेदान्ते साधारण ज्ञान 
होनेपर यह ॒सम्बन्धविदोष स्वय प्रतीत हो जायगा, इसक्ए स्वय नहीं कहा, 
भथवा सम्बन्धविरोषामिधानकी प्रतिज्ञा माष्यकारने नही की, किन्तु (तमेतम्‌ 
इत्यादि श्तिसिद्ध कर्म विविदिषाहेतुलकी प्रत्यभिज्ञा करके वेदान्त ही प्रमाण नहीं 
तो वेदान्न चरविदिषा हवत्‌ मौ क्म कारण नहं है, अत कुर्म ज्ञानहेतुल . 
परम्परया भी नदय है, इस आ्षेपको वेदान्तके परामाण्यका समन कर सम्बन्धतरिरोष 
कहा, एसा माननेसे माष्य युसङ्खत हो जाता है | 

इसी तात्प से कहते है--^तस्याऽस्य' इत्यादिसे । 

(तमेतम्‌" इत्यादिश्वुतिने ज्ञानकाण्डका कमीकाण्डके _ साथ्‌_साध्यसाधनरूप 
सम्बन्ध का है, जत सपक्षाथक होनेसे दोनो काण्डोमे पूर्वोत्तरभाव सङ्गत है॥२॥ 

किसीका मत है कि नित्य नेमित्तिकं कर्म ही विनिदिषा द्वारा शानके रतु 
ह छम्य कम हेतु नही है, क्योकि काम्य करमोकि पुत्र, पञ्च आदि तत्ततः नियत 
है, इसकिए कमेकाण्डके एक देशका ज्ञानकाण्ड साथ स त न नत ण्डके साथ सम्बन्ध हे, सपूणे कर्म- 
कण्डका नही, इस तापयसे कहते है--िदाजुबचनम्‌! इत्यादिसे। ` ` ` 

वेदानुवचन- वेदाध्ययन, यज्ञः दान, तप-ङच्छ, चान्द्रायण आदि अनाशक 
आपतत्वविषयकं विविदिषके जनक है, यह्‌ शरतियोमे शुत हे । एकं मत यह 
दैक निष क्म मौर नैमिपिक कर्मका ही विविदिभामे उपयोग दै, . काम्य 
र्माका नी, काम्य कर्मकरा तत्‌तत्‌ फठ शति प्रसिद्ध ही है, उसका 
स्वगं करसे तत्‌ तत्‌ फरबोधक शति अप्रमाण हयो जायगी ॥ ३, 9 ॥ 
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यद्वा विविदिषाथतवं काम्यानामपि कर्मणाम्‌ । 

वेदः स्यात्‌ सवं एवाऽत एेकास्मयज्ञानसिद्धये ॥ ५ ॥ 
पवा येते यज्ञरूपा अद्टा इति निन्दनात्‌ । 
काम्ये्विविदिषोत्पत्तिर्नेति चेन्न विधानतः ॥ ६ ॥ 


दूसरा यह मत है कं अविरोषधपसे विविदिषाके साधनद्पसे याग आदि श्रुत 
है, इसङिए काम्यम भी जानके साधन्‌ ` भी जानके साधन दै, यही एहते है--"यद्वा' इत्यादिसे । 

शङ्का--यदि यह किए कि काम्य कर्मोक्ता विधिवाक्यसे फलान्तरके 
साधनखूपसे विनियोग हो चुका है, इसलिए फिर जानमे उनका विनियोग कैसे 
होगा, क्योकि विनियुक्तका फिर नियोग होता नदीं हे । 

समाधान--तो “एकस्य तूभयत्वे सयोगण्रथक्त्वम्‌ः ईस ॒न्यायसे काम्य 
कर्मोका ज्ञानम विनियोग होगा अथीत्‌ अभिहोत्रके प्रकरणमे दध्नेन्दरियकामस्य 
जुह्यात्‌" यह शति है, इस श्रृतिसे दधिका विनियोग काम्य अग्निहोत्र है, 
इसङिए निष्याभिहोत्रमे दधिका विनियोग नहीं करना चाहिए, किन्तु किसी दूसरे 
्रध्यका विनियोग करना उचित है, एसा पूर्थक्ष कर "दधा जुहोति" इस वाक्यसे कामना- 
सयोगके बिना केवर निप्यहोमसयोगसे भी दधिका विधान है, इसक्एि एक ही 
दधिमे दो वाक्योसे, अविरुद्ध होनेके कारण, नित्यल ओौर काम्यत्व माने जते है, 
उक्त सूत्रका अथ यहदैकरि एक दही दधिके निप्यत् तथा नेमिततिकत्वमे 
सोगप्रथकस हेतु है, (दधा जुहोति! यह एक सयोग दै, दूसरा हे “दष्नेन्दरिय- 
कामस्य जुहुयात्‌ । इस प्रकार स्वगीदियुक्त ० 
विनिदिषासयोगस ज्ञानदेवुत ॒माननेसे सपूणं ण्डका ज्ञानकाण्डके साथ 
सम्बन्ध सिद्ध होता है । ण 

शछोकाथ-- नित्य, नैमित्तिक शौर काम्य इन सब कर्मों विविदिषाहेदुल दै 
अथौत्‌ ये सब कर्मं विविदिषाके रि दै, अत सपू वेद एक भालमज्ानके रिग है ।५॥ 

निन्दाके ्रवणसे काम्य कमै तो ऋय. दै द फिर वे एेकाल्यज्ञानके 
हेतु कैसे होगे ° यह आशङ्का करते है-- पवा ह्येते इत्यादिसे । 

काम्य कः अकार्य है, य॒ यक्षे उचित नही है, क्योकि वे तत्‌-तत्‌ फरक 
ङिए श्चतियोंसे विहित है, ओरं निषेध मी नहीं मिरुता। यपि काम्य कमि विकि कममि 
ओर निन्दा दोनोंकषा समवेदा देखते हैः तो भी उन्हे अकाय कहना टीक्‌ नही 
है, क्योकि विधिकी तरह निषेधका उपरम्भ नहीं हे । निन्दा निन्यकी निन्दामत्र 
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काम्यान्यपि विधीयन्ते बिधिमिर्मित्यकर्मबत्‌ । 
काम्यैश्वाऽतोऽस्ति धीश्द्वि फठासक्तिस्तु निन्ते ॥ ७ ॥ 


करनेके र्ण नहीं की जाती, किन्तु निन्धके प्यागके र्षि फी जाती दै, 
अन्यथा निन्दामात्रसे तो कोई भी पुरुषार्थं होता नही, इसङिए निन्दावाक्य ही 
असङ्गत हो जा्थेगे, अतएव निन्दा चुननेसे निषेधकी कल्पना करनी चाहिए 
अच्छा तो यह किये कि नित्दा कर्मैके स्वरूपकी ह या उसमे फलमि- 
सन्धिकी प्रथम पक्ष ठीकं गही है क्योकि गचतो पैः पटुकाम ' इत्यादि 
तियोसे काम्य कर्मोमि का्ैखकी ही. पतीति होती दै, इसकिए तद्विरुद्ध 
निषेधकी कल्पना नहीं हो सकती । अन्यथा निन्दा द्वारा कल्पित निवेधका भी 
स्व्पमे पय्यवस्रान होनेसे विधि ओौर निषेधका एकत्र समावेश होनेसे प्रवृत्ति ओर 
निवृत्तिका साक्यं हो जायगा । द्वितीय पक्षम फलासङ्गमे निषेध इष्ट ही है, स्वरूपमे 
तो विषि है ही, जत फलेच्छाके बिना अनुष्ठित चित्रा याग आदि काम्य क्म भी 
आमन्ञानके दे ही है, इस तरह सभी कै परम्रासे ज्ञानक ै। यदि परुकी जभि- 
खषा नही है, तो चित्रादि काम्य कैसे कहर्ेगे, सुसुधुकी फलेच्छा न होनेपर भी 
सासा पुर्षोकी उक्त फरो कामना रहेगी ही, इसकिए उन लोगोक्ी अपेक्षा 
काम्य कहलनेमे बाधा नही हे । यदि शङ्का कि भुमु्चके प्रति वे काम्य कैसे 
हो सकते हे * क्योकि निप्य कुक वरद कम्मे मी. उनकी फलाभिसन्धि नही है, 


तो यह मी युक्त नहीं हे, कारण कि विधायक वाक्योमे फरुश्चतिके रहने तथा 
न रहनेसे काम्य ओौर निष्यका मेद माना जाता है । 


शोकाथे-- वन्ते -गच्छन्ति - नर्यन्ति इति छवा विनश्चग॒ अर्थात्‌ यज्ञादि 
विनाशी है । अतएव अदा --अस्थिर है, इत्यादि निन्दासे काम्य असे विविदिषा 
नही हो सकती, यह यक्षे ठीक नहीं हे, क्योकि विविदिषाके उदेश्यते 


“ज्ञेन! इत्यादि वक्ष्यसे उनका विधान है, अत बिरोधसे निन्दा द्वारा स्वखपमे 
निषेधकी कट्पना नही कर सकते ॥६॥ 


यदि स्वरूपम निषेधकी कल्पना नही कर सकते ह, तो निन्दावाक्यङी क्या गति 
होगी जौर बह कैसे सार्थक होगा " इसका उत्तर कहते दै-- काम्यान्यपि' इत्यादिे। 

नित्य कर्मके सदश काम्य कर्मोका_मी “तमेत वेदानुबचनेन' इत्यादि श्रतिसे 
विधान हे, इरर्पि फराभिसन्धिरित काम्कमोकि अनुष्ठाने भी वित्तकी द्धि 
होती है, केवरु फलासक्तिकी निन्दा दै, उसका प्याग करना चादिष्‌ ॥७॥ 
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कमेण्येवाऽधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन । 
इत्याटि कृष्णगीतायायुक्तमासक्तिवजनम्‌ ॥ ८ ॥ 
आसक्त्या दुष्टचित्तस्य कमेजा शद्धिरप्यसौ । 
भोगायेबोपयुक्ता स्यान्न विवेफाय कर्िचित्‌ ॥ ९ ॥ 
विड्बराहादिदेहेन नदद थुञ्यते पदम्‌ । 

अतो मोगोऽपि तां शुद्धि स्वसिद्धयथमपेशते ॥ १० ॥ 





करष्येवाऽधिकारस्ते' इत्यादि । तम्हारा कर्मे ही अधिकार है अथीत्‌ 
जिनका अन्त करण अञ्युद्ध--तत््वज्ञानोप्पत्तिके योग्य नही--है, उनका अन्त - 
करणकी 0 फर्ममे अधिकार दै, वेदान्तवाक्योके विचारमे 
नही । किसी अवर १ कमोनुष्ठानसे पहले या बाद अथवा कमौनुष्ठानकारूमे 
स्वगीदि फल्मे अधिकार याने हमीर उसका फर मोगना होगा, देसी इच्छा 
कमी न होनी चाहिए । यदि यह करिए गि ¢ ॥ होनेपर भी कर्मका 
फर तो अवदय ही होगा, तो उसका उत्तर यही है कि कृ्फलकौ हेतु कामना, 
है। यदि तादश कामना न होगी तो कषर भी न भीन हग कामनादही 
फरोखादक है, निष्काम कर्म फक नही देता । भगवदपणबुष्धिसे जो निप्फाम कर्म 
किया जाता है, बह फरमद नहीं हता ईै, किन्तु वचितडुद्धिकारक होता है, इस 
ता्र्यसे "क्म मे ही बुम्दारा धिकार, कमी मी फर्की कामना मत करो, 
इत्यादि फलसक्तिका प्रतिषेष श्रीकृष्ण मगवानने गीतामे किया है ॥ ८ ॥ 

आसक्तिपूैक .कमौनु्ठान करनेसे मी चित्तकी द्धि होती है, इस भारकाकी 
निद्तिके ठिए कहते हे-- आसक्त्या" इत्यादिसे । 

फरक रागसे जिसका चित्त दुष्ट है अथात्‌ तच्वज्ञानोप्यत्निके र्एि अयोग्य 
है, उस पुरूषके उपभोगमे ही यह कर्मजा शुद्धि मी हेतु होती है, विवेककी उत्पचिके 
किए नहीं ॥ ९ ॥ 

यदि विवेकोप्यत्नि न होगी, तो कर्मजा शि गणका द अ हो जायगी ! इस 
शकाकी निदृ्तिके किए कहते है--“विडवरादहा ०! श्यादिस । 

विद्वराहादिकी दहसे अथात्‌ सूकरादि निष्ट शरीरसे स्वाराज्यका उपभोग 
नही हो सकता, इसकिए भोग॒मी अपनी सिद्धिके दिषु कमेजन्य शुद्धि 


अपेक्षा करता दे ॥१०॥ 
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अनासक्तौ तु मोगोऽयं प्रामोति न विरुध्यते । 
नित्यकमस्वियेतेषु शद्िप्राधान्यसम्भवात्‌ ॥ ११ ॥ 
निव्येषु शद्धः प्राधान्याद्धोगोऽप्यप्रतिबन्धक । 

भोगं भङ्गरमीषन्ते बुद्विश्द्रयनुरोधतः ॥ १२ ॥ 
कर्मणा पितृरोकः स्यादित्येवं नित्यकर्मणाम्‌ । 

फ़ल श्रतं तथाप्येेर्वदनेच्छाऽपि जायते ॥ १३ ॥ 


अनासक्तिसे करिये गये" काम्य कम भोगके हेतु होनेपर भी _श्द्धि 
हेतु होते है, इसे कहते दै--अनासक्तौ' इत्याविसि। `` ` 
--रंरसक्तिूल्य काम्य क्मोकि अनुष्ठानसे भोग॒ओौर तत्त्वज्ञान दोनो प्राप्त 
होते है, इनमे कोई भिरोध है नहीं। जनक तथा अजातदञ्च परभृति 
महाराजोको भोग ओौर ज्ञान दोनोकी प्राप्ति शाख द्वारा ज्ञात ही हे, क्योकि 
निप्य कर्मके सहर काम्य क्मोमिं भी शदधिमाधान्यका, सम्भव है । द्धि ओौर भोगमे 
जब विरोध दही नही, तो भोग होनेपर भी शुद्धि होनेमे कोद रुकावर नहीं हे, 
आसक्ति ही वास्तविक प्रतिबन्धकं दै ॥११॥ 

नित्यकरमके सदश, इस उपयुक्त इष्टान्तको स्फुट करनेके श्ट कहते है-- 
नित्येषु इयाते! ` 

निलय कर्मोका फल ही नही है, अत भासक्ति नहीं हो सकती, फिर भी 
चितशुद्धिके उदेश्यसे जसे शश्च उनका अनुष्ठान करता है, वैसे ही काम्य कर्मो 
फर होनेपर भी भासक्तिका त्याग करनेसे नित्य ओर काम्य दोनो कमं आसक्ति्यू्य 
हुए, अत पि का य १ दि त्ह्‌ काम्य कर्मक भी शुद्धि ही परधानरूपसे उदक्य है । 
इसलिए भोग भसे मित्यकुमानुषठान द्वारा जायमान चिक्तरुद्धिमे प्रतिबन्धक 
नही हे, वैसे ही काम्यकमानुषठान दवारा जायमान शुद्धिमे भोग प्रतिबन्धक नहीं है | 
मोग॒विनद्वर हे, इस दष्टिसे भोगमे आसक्ति नही होती, फिर भी काम्य कर्मोका 
अनुष्ठान इसङिएु करते हे कि चित्त ब्रहमज्ञानो्तिके ङिष्‌ योभ्य हो जाय । इस तरह 
काम्योका प्रधान उदेश्य चित्तकी शुद्धि ही हे, इसकिए उनसे वही होती दै ॥१२॥ 
` कर्मणा पिद० इत्यदि । नित्य कम॑से मी पिवृलोकरूप फरुकी माति शुत दै, 
“कर्मेणा पितररोक स्यात्‌" यहं श्रुति नित्य कर्मकरा उक्त फक बोधन करती हे, फिर भी 
विनश्वरु्धिसे उसमे अनास्था कर केवरु चित्तुद्धिके उदैश्थसे अनुष्ठान करनेषर जिस 
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यस्य 


यस्याऽद्तौ प्रत्यवायस्तननित्यं काम्यमन्यथा । 
इत्थ सकाम्यनित्याना ज्ञानेच्छाहेत॒ता स्थिता ॥ १४॥ 
अमिचारादिकाम्यं तु विहितत्वेऽपि निन्दितम्‌। 
फ़रदोषेण दुष्टत्वाज्ज्ञानाथत्वं न तस्य हि ॥ १५॥ 
काम्य ससङ्ख ज्ञानाय यदि नाऽरु तथापि च। 
पुसा वेराग्यहेतुत्वाहुपकार्यैव तन्मतम्‌ ॥ १६ ॥ 








तरह उनका फर चित्तशुद्धि मानते हो, उसी तरह काम्य कर्मोका अनुष्ठान करनेसे 
चित्तशुद्धि होती है, तदद्वारा ब्ह्मजञानकी इच्छा भी ५५ | 

यदि आसक्तिके बिना किये गय सब केम ज्ञानक हेतु ह मानते 
हो, तो निष्य ओर काम्या विभाग $ होगा 7 सका उत्तर देनेके छिए कहते 
है--यस्याऽद्कतौ' इ्यादिसे । 

जिस कर्मके न क्रनेपर प्रत्यवाय. होता दै, वह कर्म निय है, जसे सन्ध्या, 
पश्च महायज्ञ आदि । तत्‌-तत्‌ फे साधन कर्म काम्य कर्म है ॥ याग, दानः होम 
आदि । निमित्तके आनेषर दी जिनका अनुष्ठान कया जाय, वे नैमित्तिक कर्म कहलाते 
है । "यस्य आहिताभिर्भिगृ्ान्‌ दहति सोऽमये क्षामवते अष्टाकपा निवत्‌! ह्यदि 
्ुतिबोधित गृहदाहनिमिक अष्टाकपारुनिवीप नेमित्तिक है । इस तरह जञानहेतु 
माननेपर भी नित्य ओौर काम्य आदिके विभागकी अनुपपत्ति नहीं हे ॥ १५ ॥ 

निष्य; काम्य आदि सुब्‌ कर्माको यदि जाभ्ञानके हेत्‌ मानते हो, तो निषिद्ध 
स्येनयाग आदि भी काम्य दै, अत वे ज्ञानके हेतु है या नदी यह कहिए नही, 
सा कहते है--अभिचारादि' श्यादिे । 

अभिचार आदिके ८ शवक उदवेदयसे अनुष्ठीयमान बयेनयाग आदिके ) 
विहित होनेपर भी वे निन्दित दै, इसर्एि बे ज्ञानके हेतु नहीं है । यपि 
क्येनयाग स्वय निन्दित नहीं हे, तथापि उसके ्हिसाखूप परुके प्रतिषिद्ध 
होनेसे वह निन्दित है, इक्‌ "फर्दोषेण' इत्यादि कहा हे । श्येनके स्वय दुष्ट 
न होनेपर मी बह फर द्वारा दुष्ट है, इसकिए वह तत्वज्ञानोपयोगी नहीं है ॥१५॥ 

अनिषिद्ध नित्यादि कमम ज्ञानहेतुतवकै माननेपर मी सपूणे क्मेकाण्डकी 


ज्ञानकाण्डके साथ सगति सिद्ध नही हेती ह ; इस रेक्ञकी निदृत्तिके ङिए कहते 
है-- काम्यम इत्यादिसे । 
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अस॒द्यदुःखफरतः स्वकायैविनिदृततित्‌ । 

विरक्तिहेतुः कमं स्यात्‌ प्रतिषिद्धं यथा तथा ।॥ १७ ॥ 
अपि काम्यं त सवे दुःखात्मकफलत्वतः । 
आविरिञ्च्यात्‌ स्वकार्येभ्यः स्यादेव विनिडत्तये ।। १८ ॥। 


यद्यपि ससग तथा दुषटफलक दयेन आदि काम्य कमे ज्ञानोघयत्तिमे भले दी 
कारण नहीं है, तथापि पुरुषके ज्ञानोपयोगी वैराग्यके सम्पादक ` होनैसे-तत्व- 
ज्ञानोपत्तिमै भी उपयोगी हे ॥ १६॥ 

असह्य ०! इत्यादि । "मा हि्यात्‌ सवां भूतानि" इष्यादि श्रतिसे निषिद्ध भिये गये 
प्राणियोके हनन दिका, दु खबहुर -तुकरादिनिङ्कष्टयोनिपापक होनेसे, निषेध- 
शास्रके अथको जाननेवाखा मनुष्य व्याग करता है जौर हननादि क्मोमि बन्धनादि 
दोषोके दैनसे धीरे-धीरे वैराग्यसोपानके जरोहणमे प्रवृत्त होता है । फिर निषिद्ध सम्पूण 
कमि दोष प्रतीत होते है, इसर्िए अरोष निषिद्ध कर्मो उपरत होनेपर सृक्ष 
विचार द्वारा विहित कमोमि भी दोषदृष्टि होने ठगतीं है, इस पणाठीसे सब कर्मो 
तथा उनके फरोसे विरक्ति होनेपर तत्वज्ञानका अधिकारी सुसुश्च होता दै, 
इस ताघयय्यैसे ततच्यज्ञानोपयोगी' कहा है ॥ १७ ॥ 

निष ओौर ेमिचिच दी क मोजा दे है, काम्यकं नही, इस मतये 
अनुसार काम्य कर्म वैराग्योतादन द्वारा उपयोगी टे, यह कते दै-- अपि काम्यम 
इष्यादिसे 


सपण काम्य करम॒दु सफल्क है, अत॒ साधनपरतन्त्र तथा क्षयी होनेसे 
परिणाममे वे विरस दै, इस कारण मनुष्यसे ठेकर ब्रहम पय्यन्त सब बिवेकियोको 
मपने-अपने कारयोसि नित्त करा ही देगा । विवेके पूर्वं केपि उत्पन्न जिन-जिन 
अधिकार पराप्त सुखोको अत्यन्त उपादेय समङ्षता है, वे हये विवेफ़ होनेपर अत्यन्त 
हेय प्रतीत होते है, इसर्एि स्वाधिकाराप्त घुखकी उपेक्षा निप्य निरतिशय 
खर्प मोक्षकी प्रा्िके किणि तत्साधने प्रवृत्त होनेकी वेष्टा मनुष्यसे 
लेकर ब्रह्मतक करते है ॥ १८ ॥ 


भिच्े प्रकृरणर्मे उक्त नित्य भादि सम्पूणं फम चित्तकी श्ुद्धिके द्वारा ब्रह्म 


श्ानके देतु दै, यह विवेचन हुआ, किन्तु रवघाभकरणेत्य सगरणोप्रासना मौर 
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उपासन तु यत्किञ्चिद्‌ विद्याप्रकरणे श्रुतम्‌ । 
ये 
तदप्येकात्म्यविज्ञानयोग्यत्वायेव कर्ष्यते | १९ ॥ 





तस्वज्ञान ये दोनो मिरुकर मोक्षके देतु हे, यह शका अवतकं बनी ही रही, इसकी 
निवृक्तिके रिए कहते है-- उपासन तु" इत्यादिसे । 

उपासना तीन प्रकारकी होती है- कृ्मसम्रद्धिके किए, अभ्युदयके किए तथा क्मर- 
सुक्तिके छ्एि । इन तीनो उपासनामोका सत्र करक एर यत्कि सेहं ककि ङिए यत्किञ्चिद्‌ कहा है 
अथात्‌ ये तीनो उपासनार्णे, जिनको विदयामिराषाकी' उतपक्तिफे प्रतिबन्धक पापोसे 
विद्याकी अभिखषा उन्न नही हृद है, उने उन प्रतिबन्धक पापोका उच्छेद कर 
ब्रह्मविछठोपपत्तिकी देतु है । प्रकरण ही इस अर्मे विनियोजक है, इसरिए 
विनियोजक वचनका अन्नेषण व्यथं है । सगुणोषासनाका तत्‌-तत्‌ फर तत्‌-तत्‌ 
विधायक वाक्योमे श्रुत है । उसका प्यागफ़र अश्रुत ब्रह्मवि्योलत्ति फार कैसे 
माने 2 जेसे कम्य कर्मक, श्रत तत्ततफरूका स्याग कर निरतिशय मोक्ष फरुके किए 
वि्यारोष मानते दै, वैसे ही ^तमेतम्‌ इत्यादि विविदिषावा्य सर्वकमसाधारण हैः 
जत शय कान्‌ उा कम गी वियत ह दै। 

कोकाथै-विद्यके प्रकरणमे उपासनासक जो कर्म शुत है, वे पेकास्यज्ञानो- 
सततिकी योग्यतके सम्पादक दी है । पूर्वोक्त 'सयोगष्रथकूव' न्याये उपाप्ना्ओके 
दोनो फर दँ । तप शचब्दसे उपासना भी विवक्षित दै । तच््वज्ञानके समान 
उपासन साक्षात्‌ मोक्षी साधिका नही है, क्योकि 'विभुच्यमान क गमिष्यति 
इस प्रभसे उपासकोका गन्तभ्य मागैविरोष ज्ञात होता है । तदनन्तर अर्चिरादि 
मारीविरोषका श्रतिमे निदपण मी है| "न तस्य प्राणा उत्रामन्ति इहैव 
समवलीयन्ते इत्यादि श्रतिसे सुक्त यही तब्रहमरूपापन्न हो जातां है, क्योकि 
रह्म वेद ब्रह्मेव मवति यह मी श्रति है । इसषिए उसको मागविरोष अपेक्षित 
नहीं है गौर उपासनाका फर सप्यलोकादिकी प्रापि है, यह श्रतियोमि तथा 
स्ृतियोमे प्रसिद्ध है । वहापर चित्तदयुद्ध होनेसे नद्मके साथ उपासक भी 
मक्त हो जाते दै । श्रह्मणा सह सुच्यन्ते सम्भा प्रतिसचरेः इत्यादि वचनोँसे यदी 
भथ स्ट होता है ! क्म चित्तशुद्धि दवारा ज्ञानका कारण हे । उपनिषत्‌-त्रहमवि्या- 
साक्षात्‌ मोक्षका साधन है ओर कमै ज्ञानक उत्पति हारा मोक्के साधन दै, अतः- 
पूर्वकाण्डका उत्तरकाण्डके साथ मष्यामप्रित मोक्षसाधनत्र दी सरबन्ध हं ॥ १९ ॥ 
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नवय य 








चित्तस्यैकाग्यजननाद्‌ ब्रह्मरोकापनितोऽथवा । 

ज्ञान एवोपासनानि पयवस्यन्ति सवथा ॥ २० ॥ 
एव चाऽखिटबेदस्य वेदनाथेत्फारणात्‌ । 

शरुतं विविदिषाथत्व यज्ञदानादिकमेणाम्‌ ॥ २१ ॥ 
यद्या कर्माणि पुरषं संस्छु्न्ति स्पतेषेलात्‌ । 
अष्टाचत्वाररंशदिति स्मृति संस्कारवादिनी ॥ २२॥ 





चित्तस्थेका० इत्यादि । उपासना चाहे चितेकामयकी हेतु हो अथवा 
ब्रहमकोकप्रापिकी, दोनो तरहसे उसका ब्रह्मज्ञान मेँ ही पर्यवसान है । सारश्च 
यह है कि उपासना करनेसे रजोगुणकी निदृत्ति द्वारा चित्त शुद्ध होता है 
ओर चित्तकी शुद्धि होनेपर वेदान्तवाक्य द्वारा आतमश्रवण, मनन तथा उपासना 
आदि होते दै, तदनन्तर आत्मज्ञान होता दै। यद्यपि उपासनाका 
फर ज्मरोककी प्रापि है, तो मी ब्रह्मलोकमे रहकर सात्विक भावनाके प्रकर्षसे 
रजोगुण ओर तमोगुणका अपचय होता है, अत वह॒ उपासक ब्रशमके उपदेरसे 
आसमज्ञानी होकर प्रर्यावस्थाके पूर्वं ब्रह्मके साथ मुक्त हो जातादै। शस 
परकारसे सर्वैथा उपासनाओका पर्य्यवसान ज्ञानमे ही है, अन्यत्र नही है ॥२०॥ 

“एवं चाऽखिल ० इत्यादि । पूर्वोक्त प्रकारसे वेदमे विहित सपूणणं कमेकि 
्ञानाथंक होनेसे (तमेत वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसा- 
नाशकेन' इत्यादि श्रुतित श्रत यज्ञ; दान आदि सम्पूण कर्म ब्रहज्ञानकी इच्छा 
उत्यत्तिके कारण ह, यह मङी-मोति उपपन्न होता है ॥२१॥ 

4. रा कम ज्ञानके हेतु दै, इस मतका उपपादन कर अव सस्कार- 
रा क हलानके हेतु, इस मतका उपपादन करते ह-“यद्वा कमणि! श्यादिसे। 

[मोधानसे लेकर सहधर्मचारिणीसयोगपर्ययन्त चौदह, पाच महायज्ञ, 
सात होमसस्था, सात हवि सस्था तथा सात पाकसस्था, ये सव मिर्कर चारी 
सस्कार होते है । मौर भनदनन्‌ सहिताभ्ययन, मायण, कर्मज, उक्कतामण, 
देहिक, भस्मसमूहन, अस्थिसचय ओर श्राद्ध, इन आट सप्ारोको पूर्वोक्त 
सस्कारोकिं साथ मिरनेसे अडतारीस संस्कार माने जाते हे । बिसे ये सत्कार 
होते दै, बह अक्सायुज्य तथा ब्रहमसारोक्य पराता ३ । 

ोकाथे--अथवा स्पृतिषामाण्यसे कर्म॒॑पुरपके सत्कारक 2, क्यो 
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यस्येतदुक्तरसंस्काराः सम्पद्यन्ते यथाषिधि । 

स ब्रह्मणः सलोकत्व सायुज्यं वा समाप्नुयात्‌ ॥ २२ ॥ 
विशेषः फो विषिदिषौ संस्कृते वेति चेच्छृणु । 

अवहय माविनी सिद्धिरावेऽन्यत्र तु पाक्षिकी ॥ २४॥ 
जाता विविदिषाऽवर्यं सम्पाद्यासिरसाधनम्‌ । 

सफल जनयेदाश्च बुयेक्षादियथा तथा ॥ २५॥ 
प्रतिबन्धकपाप्मान नाशयेचित्तसस्कृतिः । 
साधनानि त॒ बोधस्य मम्पाद्यानि प्रयलतः ॥ २६ ॥ 








'यश्थेतेऽष्टाचलारिशत्‌ सस्कारा ' ईप्यादि स्मृति चित्तसस्कारकत्ूपसे उक्त 
सस्फारोका अनुवाद करती हे ॥२२॥ 

'यस्थैत ०” इत्यादि । शस्रविधिके भनुसार जिसके ये अड़ताठीस सस्कार सम्पन्न 
होते है, वह पुरुष ब्रह्मके साथ समानरोकप्व तथा सायुज्य म्राप्च करता है ॥२३॥ 

कूम विविदिषो्यति दवारा ज्ञानक हठ है, करवा स्कार द्वारा ज्ञानका तु 
षे? इन दौनीमे विरोष कहनेके छ्ए कहते दै--शविरेषः को इप्यादिसे । 

विविदिषु ओौर सस्छृतचित्त इन दोनोमे क्था विशेष है “ यदि जाजञानोखसिरूप 
फर समान द्ये है, तो सस्कारमे कर्म कारण है, अथवा विविदिषामे, इस विचारकी 
क्या आवरयकृता है ° आवश्यकता यह है कि विविदिषुको ब्रह्मज्ञान अवदय 
होता है ओर सस्छृतचिन्त पुरुषको पाक्षिक है ।॥ २४ ॥ 

पथम पक्षका उपपादन करते हे-- जाता" इत्यादिसे । 

उदयन हुई विविदिषा सम्पूणं अपने साधन-श्रवण, मनन ओर गुर भ्रभृति-का 
सम्पादन करके स्वफकको-- ब्हमज्ञानको-- अवदय उपत्न कराती है, जसे बुभुक्षा 
उन्न होती है, तो आहार आदि साधरनोके सम्पादन द्वारा स्वफरु तृधिका अवश्य 
उदादन करती ३ । बुसुक्षाके बिना मोजनसामग्रीके रहनेपर भी भोजनमे बक्ति नही 
होती । ओर बुयुक्षा होनेपर यदि सामगी उपस्थित न मी हो, तो भी पुरुष सामभ्रीका 
सपादन करके ग््रेजन करता ह, तदनन्तर ही वृतिरूप फक सवोनुभवसिद्ध है ॥२५ 

सस्कारपक्षमे फरप्रासि पष्षिक दै, इसका समर्थेन करते दै-- 
(प्रतिबन्धक ° इत्यादिसे । 

चित्तका सस्कार त्वज्ञानोत्यत्तिरतिबन्धक पापका नाशमात्र करता है, साधनका 

क 
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वर्णाश्रमादिश्चाख्रे प्ररितोऽकरणे भयम्‌ । 

पश्यन्‌ करोति यत्कर्म तत्सस्कारकश्च्यते ॥ २७॥। 
तमेतमिति बाक्येन प्रेरितो बोधवाञ्छया । 
अन्तर्यामिण्यपयेदयत्त्स्याद्विविदिषाकरम्‌ ॥ २८ ॥ 
यत्‌ करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्बुरुष्व मदपेणम्‌ ।॥ २९ ॥ 





सपादन नही करता, साधनोके सपादनके रिष्‌ प्रयलान्तर अपेक्षित हे । यदि 
प्यलान्तर हआ तो तत्वज्ञान होगा भौर न इतो तस्वन्नं नही 
लोगा, अत स्कार पाक्षिक फर्मरद है, विविदिषा नियत फद्परद है, यदी 
दोनेोम अन्तर है ॥ २६॥ 


बणोश्रमादि' इत्यादि । 'यावज्जीवमभिदोत्र जुहुयात्‌, यह नित्य कर्मकी 
श्रत विधि प्रतिदिन अभिद्त्र कममे मेरी प्रेरणा ऊरती है। यदि प्रतिदिन 
उक्त केमं न करूगा, तो विधिके उ्कधनसे प्रत्यवाय अवद्य होगा, इस मयस 
जो अभिहोत्र आदि नित्य कम कि जाते दै, वे ही कर्म सस्कारक है ॥ २७ ॥ 


(तमेतमिति इत्यादि । तमेतम्‌' इप्यादि विविदिषावाक्य द्वारा प्रेरित लेकर 
ब्रह्मज्ञानक उप्यत्तिकी कामनासे ब्रह्मपिणबुद्धिसे फलन्तरके छोभके बिना जिस 
नित्य कर्मेको सुयुक्चु करता है, बह नित्य कम ब्रहमविविदिषाको उध्पन्न करता दै, 
अत ॒दोनोमे भ्रयक्ति भिन्न-मिन्न है ॥ २८ ॥ 


देधरापणवुद्धिसे कमोनुष्ठनमें पमाण कहते है--यत्‌ करोषि" इत्यादिसे । 


यावल्जीवम्‌ः इत्यादि वाक्योसे विहित आशरमार्थ सम्पूणं अभिहोत्रादि कर्म॑को 
बरह्मापण करना चाहिष, यह न हो कि आश्रमारथं कुम करके _ईश्वरापण उुद्धिसे 
फिर अभिहोत्र कमान्त्र करना “यत्‌ करोषि, तत्‌" इस वाक्यसे जिस कर्मको 
आश्रमा करते हो, उसीको मेरे अर्पण करो, दूसरेको नही, नित्यकर्मविधिमें 
फक्क. वछामन्‌ा मत करो,. क्योकि फलकामनासे साभिसन्धि क्म हो जायगा; 
जो प्तजञानोद््िष्छ पतिबन्धक है ॥२९॥ 
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शुभाऽश्यभफलेरेव मोध्यसे कमैबन्धनैः । 

इत्थ विविदिषाकारि कमे कृष्णेन वर्णितम्‌ ॥ ३० ॥ 
आश्रमाथ॑प्रयुक्ताना कर्मणामीखरा्षणम्‌ । 

कायं पृथक्प्रयोगस्तु नेति वदजवीत्‌ ।॥ २१ ॥ 





श्युभाऽद्यभः इत्यादि । शुभ ओर अश्युम खूप सुख, दुख आदि फलको देने- 
कमं करोगे उसका फर तुम्हे मोगना न पडेगा, अत वे कम बन्धन करनेवे 
नही होगे, इस प्रकार विविदिषाके उत्पादक्‌ _ कर्मो _ भगवान्‌ श्रीङष्णने 
वणन किया है। दो शोकोका (२९, ३०) तात्ययाथे यह दहै कि यत्‌ करोषि" अर्थ्‌ " 
रागत प्राप्त गमन आदि जो कुक करते हो, स्वतृप्तिके छि या कर्म सिद्धिके ङिए 
यददनासि--जो कुछ खाते हो, जो हवन करते हो [ श्रौत-स्मात सब होमोसै तात्पर्य 
हे], अतिथियोको या ब्राह्मणोको अन्न, हिरण्य आदि जोक्ृछ देते हो तथा 
प्रतिवर्षं जो कुछ चान्द्रायणादि तप या नित्य, नैमित्तिक आदि करम करते हो ओौर जो 
स्वमाववद्च याने रास्षविधिके बिना भ तुम करते हो गौर जो राखलवरा अवदय होनेवाले 
होम, दानादि दै, हे कौन्तेय, बे सबके सब किसी मी निमित्तसे क्यो न होते हो, उन्हे 
मेरे अर्पण करो अवद्य होनेवाटे कर्मकरो मेरे अपण करना ही मेरा मजन हे, इस 
प्रकार सकर कर्मापणद्प मेरा भजन ुरुम ९ । स्स दारा इषटानिटपारुक बन्धः युलम है। इसके द्वारा इष्टानिष्टपर्क बन्धनस्वरूपं 
सव कमि क्त ह नाज क्योकि सइ ह › क्योकि सक्षम अर्पित कर्मोक्षा पुममे कोई सम्बन्ध ही 
न रहा, यही अर्पण सन्यासयोग करता है । चित्तशोधक होनेसे इस प्रकारके 
सन्यासको भी योग कहते है- जसे योगसे चित्त शुद्ध होता है, वैसे ही इस 
सन्यासे मी चित्त शुद्ध होत। है। अत इस मकार सम्यणं कर्मोको मेरे जरण __ १ कर्मक मेरे अर्पण 
करनेवाले पुरुष जीवित रहते भी कमेबन्धनोसे युक्त हौ जाते हे, ओर समीचीन 
ज्ञानसे भ बह्म ह" एेसा साक्षात्कार होनेपर आवरण करनेवाटे अज्ञानकी निवृत्ति होनेसे 
परत्रहमस्वरूप मोक्षकी प्रापि होती हे, अर्थात्‌ भरारब्ध कमक भोगके अनन्तर शरीरपात 


~न विदेहकैवस्यश्प परम युक्तिकी प्राति होती है । इस समय भी 
कर वृ हो लाया 1२० ॥ 


प-कर ह्यदि । तालम यह ह कि 'सवपिक्षा च यज्ञादिशरुते" शत्यादि 
सूत्रसे माश्रमक्ष्मं॑विद्यकि साधन हे, यह ॒निणंय हो चुका । अव यह विचार 
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बाक्याद्वेदनसौन्दयैबोधादिविदिषाजनिः । 
यद्यप्यथाप्यात्मबोधे सम्पाद्या कर्मणा सुचि ॥ ३२ ॥ 

किया जातादहै करिजो विब्याकी कामना नही करता है अथात्‌ सुसुश्चु नीं 
ह, केवर आश्रमनिष्ठ है, वह नित्य अथिषटोत्रादि कर्म करेया नही ९. यह 
सशय होता हे । ^तमेतम्‌" इत्यादि वाक्यसे विच्यके साधन अथिहोत्रादि 
कुर्मका विधान है । जं विद्याम फल्की कामना ही उसे नहीदहे, तो फिर 
साधनकी क्या आवर्यकता ! इसरिए नही करना ही ठीक है । यदि वह असुभुक्ष 
अनुष्ठान करेगा, तो अभिहत्रादि वि्याके साधन दी नही रहेगे, क्योकि एक कर्मे 
नित्यत्व जौर अनित्यलका सयोग विरुद्ध हे, अथात्‌ अवरयानुष्ेयप्व जौर अवद्यानुष्ेय- 
ल्वामावरूप विरुद्ध ध्म एक दी अभिषोत्रादि निप्य्‌_कर्ममे नही र्.सकृते.। एेसी 
परिस्थितिमे आश्रममात्रनिष्ठ अमुसुष्चुको मी नित्य कर्म करना चाहिए, क्योकि 'याव- 
ज्ीवमभि्ोत्रम इष्यादि वाक्ये नित्याभिहोत्रका भी विधान है, अर्थात्‌ सिद्धमे विरोष 
होता है, साध्यम नही, जसे षोडरीके गहण जओौर अग्रहणका छाम विधिके अधीन 
ह, अत दो वाक्योके प्ामाण्यकी रक्षाके किए दोनोका विकल्य माना जाता है, वैसे दी 
यावजीवश्रुतिसे नेमित्तिकं एक अभिहोत्रका पापक्षयाथे विधानहै, ओर विचा काद- 
चिक द्वितीय अभिहोत्रका ^तमेतम्‌” इस वाक्यसे विधान है। अत पूर्वोक्त सयोग- 
्रथकूत न्यायसे एकमे निष्यानिप्यसयोग विरुद्ध नही हे । 

सौ यह शङ्का थी किं निप होनेसे अगिहोत्रादि विद्यासाधन नहीं होगे वह 
भी ठीक नदी है, क्योकि (तमेतम्‌ इप्यादि वचनसे विद्यासाधनत्वका विधान है । 
इसलिए वे विद्यासाधन भी दे, जेसे एक दी सादिरमे नित्यसयोगसे क्रत्वथैष् दै 
अनिप्यसयोगसे पुरुषाथख है, वैसे ही दो वचनोसे नित्याथष्व जौर॒विच्ाथघ्का 
भी समवेद हे | 

इंशोकोथे-- जो आश्रामाथे निष्य कर्मका अनुष्ठान होता षै, वही करम 
दैश्वरापणं बुद्धिसे मुसुश्च करे, पथक्‌ नही, यह वेदन्तसूत्रकरं भ्रत्िदम्यास 
मगवाने कहा है ॥ इश“ कहाहै॥ र 

इच्छा बिषयसौन्दर््यके ज्ञानसे होती दै, कमते कैसे होगी ° इस आक्षिपके 
निरासके र्षि कहते दे--“वाक्यादवे० इत्यादिसे । 


यह ठीके मि भ हीं होती? किन्तुं विषयके सौन्दरयके ज्ञानसे ही 
हेती दै, किन्तुं पहले कमैसे "तरति शौकमातमविव्‌, इत्यादि बराक्यमोधित आल. 
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दग्धे पि्तवतोऽस्तीच्छा रुचिनांस्ति ततोऽनयो । 
सचीच्छयोमेहान्भेदो रुचिविविदिषात्र हि ॥ २३३ ॥ 
महापापवता नृणा ज्ञानयज्ञो न रोचते । 

इति पौराणिकाः प्राहु पुण्यसाध्या ततो सुचि ॥ ३४ ॥ 
रचिद्रारोपङवेन्ति कर्माण्यात्मवियुक्तये । 
अज्ञानस्याऽविरोधित्वा्न साक्षादात्मबोधवत्‌ । ३५ ॥ 
अविद्याया न चोच्छि्तौ ज्ञानादन्यदपेशष्यते । 
ज्ञानोत्पत्तौ न चेवाऽन्यच्छमादिमभ्यो ' ह्यपेक्ष्यते ॥ ३६ ॥ 





्ञानमे सौन्दरभज्ञान होता है, तदनन्तर उसमे रचि होती है, इस प्रणाटीसे कर्म विवि- 
दिषाका हेतु दै ॥ २२ ॥ ४ 
` सचि जौर इच्छामे मेदक मदशनके किए कहते है- दुग्धे पित्त ०! इ्यादिसे। 

पित्तदोषसे जिसकी रसनेन्दरिय दूषित हई दे, उस पुरुषको दृध पीनेकी 
इच्छा रहती है, किन्तु दध ॒पीनेमे रुचि नहीं होती, इसलिए रुचि इच्छसे अति- 
रिक्त पदाथ हे | परकृतमे विविदिषाका ताप्यं चिमे है । इष्टन्त द्वारा इच्छा ओर 
रचिका मेद स्फुट ही कर दिया है ॥ ३३ ॥ 

(महापापवताम्‌' इत्यादि । महापातकी पुरुषोको ज्ञानयनज्ञ जथीत्‌ अध्यासशाश् 
श्रवण, मनन आदि नही माता है, पुराणपारायणश्छीरोका यह कथन बहुत ठीक है, 
कारण कि ब्रह्मज्ञानकी रुचि पुण्यसे होती है, अतएव श्वणायाऽपि बहुभिर्यो न 
रभ्य › इत्यादि वचन भी सगत होते 8 ॥ २४ ॥ 

कृम॑साकषात्‌ मोक्षका साधन है, इस पक्षम दोष देनेके ठिए कहते दै 
चिदररोर श्या, ` ० इत्यादिसे । 

कम सचिसम्पादन द्वारा मोक्षम उपकारी दै, क्योकि अन्ञानकी निवृ्तिके बिना 
मोष नहा ज्तार्जार अजनत तंत कसं हयी हो सकती, क्योकि कका अजाये _ 
साथ विरोध ही नही है ओौर विरोधके बिना निवत्यैनिवतेकमाव नहीं होता, किन्वु 


ज्ञनं सय अक्ञानका विरोध है, अत आत्मबोध जसे जविदयाका निवतैकः नेमे 


भान शा न मोक्षका साधन है, वेसा कर्मं नहीं हे ॥ ३५ ॥ 
क्गविचया इष्यादि । अवि्यके विनाशम ज्ञानसे अतिरिक्तकी 


अपेक्षा नही हे ओर ज्ञाती उप्तम शम; दम भाविते मतिरिक्तको अपेक्षा 
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शमाद्युत्यत्तये नाऽन्यद्‌ बुद्धिह्द्धरपेक्ष्यते । 

बुद्धिञद्धौ च नित्यादिकमेभ्यो नाऽन्यदिष्यते ॥ ३७॥ 
पारम्पर्येण कर्मैव वेदनायोपयुज्यते । 

साधन कम तेनैतत्साध्य ब्रह्मात्मबेदनम्‌ ॥ २८ ॥ 
इत्येवममिसम्बन्धः कमविज्ञानकाण्डयोः । 
इतोऽन्यथाऽभिसम्बन्धे न किञिन्मानमीक्ष्यते ॥ २९ ॥ 
अन्ये त्वाहुनं शक्रोति कामसन्दूषिताश्चय । 

द्रष्टु परममद्वेत स्वेकामासमा्ितः ॥ ४० ॥ 








नहीं है अथीत्‌ शम, दम आदिसे ज्ञानकी उत्पत्ति, ज्ञानकी उत्यत्तिसे अविद्याकी निवृत्ति 
ओर अविकी निइृत्िसे मोक्ष होता ह, यह वेदान्तसिद्धान्त हे ॥२६॥ 

श्वमादयुत्पत्तये' इष्यादि । शम, दम आदिकी उत्य्तिमे बुद्धिकी शुद्धिसे 
अतिरिक्तकी अपेक्षा नहीं है जौर बुद्धिकी ञुद्धिकी उत्यत्तमे नित्य आदि कर्म 
तिरिक्तकी जपेक्षा नही है ॥ ३७ ॥ चि 

“पारम्प्य्यण' इत्यादि । कम॑ पूर्वोक्त परम्परासे ही अहज्ञानमे_ उपयोगी है, 
हसरिए क्म मी साधन माने जाते ओर आसन्नान्‌ कुरा 2५२८ ॥ 

इत्येवम्‌! इत्यादि । उक्तरीतिसे ज्ञानकराण्डका कर्मकाण्डके साथ परम्परया 
साध्यसाधनत्र ही सवन्ध है, इससे अतिरिक्त कामपरविर्यन, भपञ्चविरुयन, 
सोपानमागेगति, ज्ञानकर्मसमुच्य आदि उक्त काण्डद्भयके सबन्ध है, यह्‌ मानने- 
वारोके मतमे कोई प्रमाण नहं देखते ॥ ३९ ॥ 

उक्त मतोमे अप्रामाणिकलत्वको दिखरनेके रिष भथम पक्षमे कहते दै-- 
“अन्ये त्वाहुः इत्यादिते । 

फरुकी कामनासे जिसका अन्त करण दूषित है, वह पुरुष ण््रेत परनहमका 
दशन नही कर सकता, अत॒ततद्विहित करमानुष्ठानसे वत्तफलोयमोग होनेषर 
कामनाके ध्वस द्वारा कमं ज्ञानोपकारक दहै, यह किसीफा मत दै, वह दीक नही है, 
करथोकि अन्वय ओर व्यतिरेकसे कामनाके ध्वसका हेतु जामन्ञान दयी है । आत्मज्ञानके 
बिना कामनाका प्वस नही देखते है भौर भालज्ञान होनेपर कामनाका ध्वस देखते है 
इसङ्ए्‌ कामनाके ध्वसका कारण आसन्ञान ही दै, दूसरा नही । प्रथम कामनाके ध्वससे 
जनमे अधिकार कहना असङ्गत दै, क्योकि सूर्वकाम-स्व्गादि-े उपभोगङे बिना 
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कममिर्विविधैर्धीमान्‌ सविराडाद्पासनेः । 

वैराजान्तं फर भुक्तवा तदेकास्म्यं प्रपद्यते ।॥ ४१ ॥ 
मवेभोगोपभोगेन ृत्लकामलयाध्वना । 

यान्ति युक्तेरानुगुण्यं कर्माणि निखिङान्यपि ॥ ४२ ॥ 
ब्रह्मानन्दः श्रुतोऽप्यत्र साक्षादविषयीङतः । 
दृष्टानन्दाभिराष स न मन्दीकलुंमप्यलम्‌ ॥ ४३ ॥ 





स्वगैकामनाका ध्वस नही हो सकता, इसक्िए स्वगीदिसकलफलोपभोगं होने- 
पर रागकी निवृत्ति हो सकती हे, यत्‌किञ्चिप्फरोपभोगसे नही ॥ ४० ॥ 

अनुपमुक्त फर्का राग निवृत्त नही टो सकता ओर सकठफरमोग होना 
असभव है । सभव होनेपर भी भोगसे रागकीं वृद्धि दी होगी, इस चाङ्काकी 
निदृत्तिके छिए फहते दै--(कमेभिर्विषिधेः' इत्यादित । 

दर्वीहिमसे लेकर विरार्‌सूत्रकी उपासना सहित सत्रान्त कर्मोको करके मनुष्यत्वसे 
लेकर सत्रान्तके फरक करमसे भोगकर तत्तेहामिमानी उससे अतिरिक्त अनुपञुक्त 
कामयितव्य कर्मपाकके अगावते सवैत निवृ्काम होकर तरहमतेकयजञन य अधिकारी अभावसे स्मत निवृत्तकाम होकर ब्रह्मालेक्य्‌ 
लो सकता है। साराश्च यह ह कि छोटे तथा बडे सब शाखविहित कर्मोका अनुष्ठान 
कर मनुष्यदेहसे लेकर विराद्‌ शरीर तक शरीरधारण कर निखिर कर्मफ़लोका_उप्‌- 
मोग हो जानेपर यदि शरीरान्तरसे उपभोगयोग्य फो फर ही नही रहा, ते 
फिर कामना किसकी होगी ‡ यदि कोई भोग एेसा हो जओौर उसके मोगनेके सिए 
पूर्वं॑शरीरका धारण करना पडे, तो ताद अपूव शरीरके धारण द्वारा 
तद्धोगयोग्य फलकी कामना होती, सो तो है नही, इसरक्एि विराट्पदकी भराति 
होनेषर सब काम गिदृत्त हो सकता है, यह मी एकं मत हे ॥ ४१॥ 

सुर्वमोभो ०” इत्यादि । भाजापत्ययदकी मापि होनेपर सब कर्मोका पिखि_ 
फलका उपभोग हयो जायगा, इसछिए सज कामका ख्य होनेसे निखिरु कर्म-श्रौत- 
स्माव-मुक्तिके अनुगुण हो जाते ‡--मुक्षयुपकारक हो जाते है । इस वोष यह 
हे कि फरमोगसे कामध्वसकी समावना नहीं है, मोग रागका प्रवर्तक है, 
निवक नहीं है, किन्तु विषयदोषददन दी कामका निवत्तकं है ॥ ४२ ॥ 


अच्छातो कूर्म॑रागविरोधी न॒ सही, श्रत _बहयनन्द्‌_ही तदितर रक्त रागविरोधी न॒ सही, अत ब्रह्मानन्द ही _ तदितर यगा 


विरोधी होगा, यह कहते ह - श्रह्मानन्द्‌ः" इत्यादिसे । 
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फामप्रविरयायाऽतो विधयः कमकाण्डगाः । 
प्रलीनकामो विज्ञानकण्डेऽधिक्रियते पुमान्‌ ॥ ४४ ॥ 
नैवं न कामसम्पराप्त्या तननाशोऽब्दशतैरपि । 
तत्सेवातो विद्धिः स्याननिद्तिर्दोषदशेनात्‌ ॥ ४५ ॥ 
न जातु कामः कामानाद्ुपमोगेन शाम्यति । 

हविषा कृष्णवत्मैव भूय एवाऽभिबद्धंते ॥ ४६ ॥ 


ब्रह्मानन्दं श्रत परोक्षज्ञानका विषय होनेपर भमी अपरोक्ष अनुभवका विषय 
मही है, इसङिए अनुमूत फर्घुखविदोषके सजातीय सुखानुरागभवाहको नही 
रोकं सकता । अननुमूत ब्रह्मानन्दे अनुराग नही है, वैषयिक सुख अनुभूत हे, 
अतएव उस्म अभिरषातिदाय हे, इसको रिथिर मी नही कर सकता, तो फिर 
रोकना तो बहुत कठिन है ॥ ४३॥ 

कामप्रविर०! इत्यादि । 

कमेकाण्डकी विधिया कामप्रविरुया्थे दै, अत ॒तदनुषठान द्वारा प्ररीन- 
काम पुरु वजञानकाण्डका अगिकारी है । पूर्वोक्त रीतिसे ततत्फङजनफ़ निखिर 
करमोकि अनुष्ठानसे अरोषफलका उपभोग हौ जायगा, दूरा कोई एल अवरिष्ट रहा 
ही, अत॒ भुक्त भोगोमे फिर इच्छा न होगी, इसङिएु प्रखीनकाम पुरुष 
मोक्षका अधिकारी है ॥४४॥ 

विषयोके उपभोग रागके ध्वसफ़ नही है, किन्तु उनकी वृद्धिके कारण दै, 
इस अभिमायसे पूर्थोक्त कथनका निराकरण करते है-- नैवम्‌" इत्याविसि । 

कामके उपमोगसे सौ वषम भी उसकी निवृत्ति नही हो सङ़ती । सौ वर्षं उप- 
रक्षण हे, कमी मी निति नदीं हो सकती । कामके सेवनसे कामकी उत्तरोत्तर इद्धि 
ही होती है, विषयदोषदर्शनसे ही कमकी निवृत्ति होती है । काम्यकम॑फठराग 
परकषके कारण होनेसे निवतैक नही हो सकते, किन्तु नित्यकर्म तो अफरु है, 
अत वे रागनिवतेक हो सकते है यह मी कहना दीक नही है, क्योकि "कर्मणा 
पितृक › इत्यादि श्रुतियोसे उनका मी फर श्रुत है, इसक्िएि ये मी काम्यकर्मके 
सदा मिवतैक नहीं है किन्तु रागप्रकर्षके हेतु दयी हे ॥ ४५ ॥ 

"न जातु कामः" इत्यादि । कामोपमोगसे की मी कामकी शान्ति नही होती, 
्रयुत धीसे अभिज्याखकी तरह इसकी मधिकं बृद्धि ही होती है ॥ ४६॥ 
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गुणस्याऽदशनादोषटे्वा धीणदामन. । 
सवङ्धेश्षोपशान्त्यथमात्मन्ञान समाश्रयेत्‌ ।। ४७ ॥ 
कामाश्नितो विधिः काम दोषवन्न विरापयेत्‌ । 
कामुकः सन्‌ प्रवर्तेत नाऽऽत्मज्ञाने कथश्चन ॥ ४८॥ 
उद्विजेताऽ्थवा ज्ञानात्‌ सवपुम्भोगधस्मरात्‌ । 
तथा च रागिगीताया पट्यते वचन तििदम्‌ ॥ ४९ ॥ 
अपि बृन्दावने शस्ये शृगारुलं स इच्छति । 
न ठ निर्विषयं मोष कदाचिदपि गौतम! ।॥ ५० ॥ 
वैराजान्तं फं थुक्तवा सच्येतेति यदीरितम्‌ । 
क्रमञुक्तौ तत्तथाऽस्तु न तु सदयो विमोचने ॥ ५१ ॥ 
गुणस्याऽ०' इत्यादि । विषयोपभोग्मे गुणके न देखनेसे तथा दोषौके 
देखनेसे सपण कामना क्षीण हो जाती है, अत सपूर्णं छेरोकी शान्तिके छिए 
मुभृश्च॒ आम्मज्ञानका हयी अवरम्बन करे ॥ ४७ ॥ 

कामाधितो०' इत्यादि । कामाश्रित विधि--^स्वगैकामो यजेत इत्यादि 
विधि--बोषकी तरह [भ्यतिरेकी दृष्टान्त ] है, जैसे दोषदशन कामनाका निवसैक 
ह, वैसे ही कामनाभित विषि भी निवर्तक नही है, प्रयुत आत्मज्ञानमे प्रतिबन्धक 
ह, क्योकि कायुक-कामनावान्‌--आसज्ञानमे किसी तरह भदत्त नही हो 
सकता ॥ ४८ ॥ 

द्िजेताऽथवा' इत्यादि । भोगानुरागीका केवरु ज्ञानमे प्दृत्यभाव ही नही 
ह, किन्तु वषयिक मोगोके नाशक त्छनज्ञानसे उसे उद्धेग भी हो सकता है ॥४९॥ 

इसी तात्पथैसे निषयवासनाओसे अङ्कष्टचित्तोका वचन है-- अपि 
बरन्द्‌[०' इत्यादि । 

विषयी शूल्य इन्दावनमे शगार होनेकी इच्छा करता दै, किन्तु हे गौतम । 
निर्विषय मोक्षकी इच्छा कमी नही करता ॥ ५० ॥ 

“वैराजान्तम्‌ इत्यादि । भ्राजापत्यपदकी पराति तच्चक्ञानका द्वार दहै, यह 
युक्तिबरुते कहते दै या श्रुतिबरूते 2 युक्ति यह है कि प्रजापति सर्वात्मा द, 
सर्वैदारीर द्वारा सब्र भोग हो जानेसे अवशिष्टं मोक्तव्य फर्क न रहनेके कारण काम- 
नाकी मिति हो जायगी, सो ठीक नहीं है, क्योकि उक्त न्यायसे विषयका सेवन 
विषयरागका बद्धक होता है, नायक नही होता । विषयोमे दोषदश्चनसे विषयोसे 
अपरक्त होकर सगण ब्रह्मोपासनासे ब्र्मोक-ग्राि होती है तदनन्तर तच्वक्ञान 
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दारं न नियतं शुक्तेः प्राजापत्यं पद भवेत्‌ । 
नहुपाधिषु तस्य विशेष कथिदीश्ष्यते ॥ ५२ ॥ 
नाऽऽकाल्ञस्याऽविषेषोऽस्ति इम्भद्रोण्याद्युपाधिषु । 
दृरान्तिकादिभिननेषु कलिपिताकल्पितेष्वपि ॥ ५३ ॥ 
अतः प्रजापतौ तत्वं कृमौ वा न विदिष्यते । 
तकादागमतश्याऽपि तद्यो य इति हीद्शात्‌ ॥ ५४ ॥ 


होनेपर ज्ञानी सृष्टिके अन्मे बरहयके साथ सुक्त हो जाता हे, इस प्रकार क्रममुक्तिका 
साधन वैराजपदकी प्रापि हो सकती है, किन्तु यह नियम नही है कि पैराजपदकी 
पर्ति दी मुक्तिका साधन है, क्योकि उक्त पदकी प्रापिके बिना भी (तद्योयो देवाना 
प्रत्यबुध्यत, इत्यादि श्रुतिमे देव, मनुष्य आदिके शरीरमे तत्वज्ञान होनेपर युक्ति 
लिली हे । इसकिए वैराजपदकी प्राप्ति नियत मुक्तिसाधन नही है । सचोमुक्तिमे 
उक्त पदकी प्राप्ति हेु नही है ॥ ५१ ॥ 

द्वारं न नियतम्‌! इत्यादि । पाजापत्यपद उक्त रीतिसे युक्तिका नियत द्वार 
नहीं ह, क्योकि उपाधियोमे कुछ भी तत््व-विरोष-नहीं देखते । मनुष्य, देवता, ब्रहम 
आदिकी सभी उपाधिर्यो एक दी समान दै, क्योकि अनात्म पदाथ ही तो, उपाधि 
है, सो सबमे समान है । इसी तरह उन्न, उलचमान तथा उपत्स्यमान मी उपाधि 
समान ही है अथात्‌ कलित ही है, अत उपाधिके मेदसे उपहित आत्मामं भेद 
नही हो सकता है । जसे घट, करक आदि उपाधिके मेदसे आकामे छ अन्तर 
नही आता, सबमे आकाश एकस्वमावसे ही है, वैसे ही मासा मी सब उपाधियोमे 
एकरस है ॥ ५२ ॥ 

इसीको सुट करनेके ठिए कहते हे--"नाऽऽकाशचस्य' इत्यादिसे । 

कुम्भ--षडा-¬ द्ोणी--दोन अथौत्‌ नौकाकार काष्ठनिर्मितजकसेचन पात्र 
इन उपाधियोरमे विशेष होनेषर भी उनके आकारमे कुछ विशेष नही दै, 
एव दर, निकर उत्यन्न ओर उत्य्स्यमान उपाधि्योम आकाद्च एकस्वमाव ही 
रहता है तथा रेगा, इसी तरट मनुष्य आदि त्रहमन्तोपाधिमे आत्मा एकरस 
ही है॥ ५३॥ 

द्वितीय पक्षका निराकरण करते दै-- अतः प्रजा ०' इत्यादिसे । 

सव उपाधियोमे आत्मा एकरस है, इस सिद्धान्ते प्रजापति तथा ङमि- 
कीरे कोर विशेष नही है, दोनोमें आमा एकरस है, तर्क--युक्ति--तथा आगम 
भीत्‌ सासे उभयत्र जात्मा सम है, कुच मी विशेष सिद्ध नही होवा है ॥५९॥ 
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प्रत्यबुध्यत देवाना मध्ये योऽयं स एव तत्‌ । 
अभवन्नान्य इत्याह शरुतिर्वेषम्यवारिणी ॥ ५५ ॥ 
एको देवः सवेभूतेष्विति चाऽऽहाऽपरा शरुतिः । 
अतश्रोपाधिवेशेष्यान्नाऽऽत्मतन्ं॒विरिष्यते ॥ ५६ ॥ 
पूर्वमे युक्ति कह चुके दै, जब आगम कहते है--्रत्यबुध्यत' इत्यादिसे । 
देवानाम्‌--देवताओ, ऋडषियो तथा मनष्योमे जो जो प्रबुद्ध हभ अथीत्‌ 
ब्रह्मज्ञानी इ, वहं ब्रह्म हुआ, इस कथनसे तक्वज्ञानोपयत्ति देव, मनुष्य ओौर 
प्रजापतिमे साधारण है । तखन्ञानोत्पत्तिमे वैराजयदकी प्राप्ति विरोषरूपसे नियत 
कारण नहीं है, किन्तु साधनसम्पत्ति जिस उपाधि्मे उपपन्न होती है, उसी उपाधिमे 
तच्वज्ञान तथा मोक्षकी परापति होती है । तत्वज्ञानके बिना ब्रह्मी प्राति नहीं होती, 
अतएव ^नान्यः' कहा हे । इससे देव, मनुष्य आदिकी आत्मामे कठ विरोष नहीं हे, 
इसी तालययेसे कहा है--“वरैषम्यव।रिणी ' । विराट्की भी मुक्ति तत्त्वज्ञाने दी 
होती है, अन्यथा नही ॥ ५५ ॥ 
एफो देवः इत्यादि । 
'एको देव॒ सवैमूतेषु गूढ सवैव्यापी स्वमूतान्तरासा । 
कृमौध्यक्ष सवैभूताधिवास्न साक्षी चेता केवलो निरगणश्च ॥' 
पुराणप्रसिद्ध ब्रह्मा, विष्णु, महेश आदिके भेदके वारणके छिषए (एको देव ' कहां 
है। आगे कदेगे टरिजह्या पिनाकीति बहुधेकोऽपि गीयते । खण्ड जाञ्यके निवारणके 
किए देव, ेसा कहा है । सुथैके समान तरस्थताके वारणके छिए सर्वभूतेषु कहा है । 
तव आत्मा एक ही प्रतीत क्यो नहीं होता, इसपर कहते है--गूढ › । आधा- 
राधेयभावसे प्रतीयमान मेदके निराकरणके छिए 'सवेव्यापी' कहा है । सब ऋहयकी 
स्वरूयसत्तासे ही सत्‌" इत्याकारकं पतीतिके विषय दै, सदन्तरकी स्पत न होनेसे 
वृससुङृत परिच्छेद भी नही हे । नियम्यनियाकतप्रयुक्त भेदके निरासके किए सवै 
मूतान्तरात्ा' कदा दै । जक्षि स्तम्बान्तका यही अन्तराला है । (ततसष्वा तदेवानु 
प्राविशत्‌, इस श्रतिसे ष्टा दी स्वखष्टमँ अविज्कतरूपसे प्रविष्ट इभा, अत आ्मा- 
स्तर नही है । यदि ब्रह्म ही अन्तरासा है, तो उसमे कठव आदिकी भरसक्ति हो 
आयगी, क्योकि अन्तरासमा कती दै, अतएव श्रुमाञ्युभफलभोक्ता है, अत्त 
'कमोष्यक्षः कहा है । फिर भी जगत्व्यापारफा साक्षी होनेसे मेदका प्रसङ्ग होगा, इसलिए 
'सर्वमूतागिवास" फा है । सब मूतोका भधिवास याने धिष्ठान दै ! धिष्ठानके 
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सधोधुक्ति बाजञ्छतोऽतो दोषद्ष्ट्या विरीयते । 

कामोऽतः कर्मकाण्डस्य तात्पयं नैव त्ये ॥ ५७ ॥ 
अन्ये तु मन्वते केचिट्धम्भीरन्यायवादिनः । 

भेदस्य विरयो वेदे गम्यते कस्यचित्‌ कचित्‌ ॥ ५८ ॥ 
देहात्मभावविर्यः स्वगंकामपदे खट । 

देहाद्‌ भिन्नोऽधथिकारयत्र स्वगभोग्यवगम्यते ॥ ५९ ॥ 


बिना आरोपितका स्वरूप नदीं हो सकता, इसकिए वस्तुपरिच्छेद नही है । घटके समान 

इय होनेसे मिथ्याचकी प्रसक्तिके वारणके किए कहते है--'साक्षी" । घट, पट आदि 
जड़ होनेसे मिथ्या है, ज्मा साक्षी है, अत धरके समान मिथ्या नही हे । ईक्षणका 
ऊती होनेसे आपमा परिच्छिन्न हो जायगा, इसकिए कहते है-- श्वेता । द्रष्टा होनेपर 
रौकिफे द्रष्टके सहश्च सविकार दो जायगा, इसकिए कहते है-- केवर ' । 
सन्निधानमात्रसे विदयत्यवहारका हेतु होनेसे चिन्मात्र ही पष्ट है, आनन्दादि 
गुण है इस भमके वारणके किए “निर्गुण ' एसा कहा है । सब विरोषोसे शन्य 
एकरस ब्रह्म है, यह्‌ "चः श्ब्दका ताययाथं है ॥ ५६ ॥ 

सद्योञचक्तिम्‌' इत्यादि । सदय युक्ति चानेवारोकी दोषदृष्टिसे कामना 
लीन हौ जाती हे, यही ताद्य कर्मकाण्डका है। मोगसे कर्मका ख्य होता है इसमे 
उसका तात्यय नही है । उक्त रीतिसे विषयसेपन रागका बद्धक है । जो जिसका 
साधक्र है, वही उसका निवर्तक नहीं हो सकता ॥ ५७ ॥ 

परपश्चके विख्य द्वारा कर्मकाण्ड ज्ञानकाण्डका रोष है, इसके माननेवाोके 
भतक। उक्छेख करते हे-- अन्ये तु इत्यादिसे । 

पपश्चके विर्य द्वारा केकाण्ड क्ञानकाण्डका रोष हे, यह मत अतिस्थूर है | 
अनायास दी इसका निराकरण हो सकता है, यह सूचित करनेके ङिए्‌ उपहास 
कैरते है--"गम्भीरन्यायवादिनः' इत्यादि । यदि शाखा प्रपश्चामावमे तादय 
होता, तो न प्रपञ्चोऽस्ति' इतना कहनेसे अभिमत अथेकी सिद्धि हो जाती, फिर 
उसके क्षि विपुरु कमविधिबोधफ़ बाक्य ही व्यर्थं हो जयेगे, इस आश्षेपका 
यह उत्तर है कि प्रतिषेध्यके बाहुस्यसे प्रतिषेधककी बहुरुता है । 

दोकाथ-- दूसरे गहनन्यायवादी वेदम कहीपर किसी भेदका विलय 
प्रतीत होता है, यह मानते हे ॥ ५८ ॥ 

तत्‌-तत्‌ काय कि बोधक कर्मविषि हे, पपक्चाभावकी बोधक नही हे, इस 
शङ्काकी निदृरिके रि कहते है -दिदात्म ०" इस्यादिसे । 
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रागाद्युत्थप्रदृत्तीना निषधेषु लयोऽञ्सा । 
विधिष्वपि छयस्तासा कार्यान्तरवियोगतः ॥ ६० ॥ 


परभ--स्वगेकामो यजेत' इस वाक्यसे याग स्वगका साधन है, यह अथं पतीत 

होता है, किसीक। त्याग तो प्रतीत नहीं होता, अत यह वाक्य ख्यपरक कैसे दोगा 

उत्तर--अन्य देश ओौर अन्य कारमे भावी स्वगैफरुके भोगमे समथ अपनेको 
मानकर ही मनुष्य यागाधिकारी तथा यागका कती होता है, अन्यथा नहीं । वह्‌ याग 
करनेवाला यहं जानता हे कि यह शरीर यही पर मस्म हो जायगा, स्वर्ममे नहीं 
जायगा, अतएव स्बगेका भोक्ता शरीर नही है, इसरिए शरीरे अतिरिक्त आसा दै 
इस प्रर ृदःविद्वास करनेवारा ही यागका अनुष्ठान करता है। इस प्रकार देहामल्- 
ख्यकी प्रमाके ङ्प प्रमाणकी अपक्षामे उक्त वाक्य ही तावयर्थवृक्तिसे उक्त अथेमे प्रमाण 
हे । यदि स्वगेके साधनमे ही उक्त वास्यका तार्थ माना जाय, तो देहातिरिक्त 
आत्मा हे, यह पमा ही नहीं हो सकेगी, क्योकि “मै मनुष्य हू, श्राह्मण ह" इत्यादि 
प्रतयक्षके देहटविषयक होनैसे देहादिसे अतिरिक्त आत्मभमाका वह बाधकं होगा । 

उक्त वाक्यको देहापमघखङ्यपरक माननम तो प्रतयक्षसे विरोध होनेपर भी 

आगम बाध्य नहीं है, किन्तु (अय सर्प, इस प्रत्यक्षा (्नाऽय सर्प; यह 
आपतोक्ति जेसे बाधक होती है, वैसे ही उक्त वाक्य ही प्रयक्षका बाधक दै, 
यष्ट तो ठीक है, किन्तु यागमे स्वशसाधनलकी प्रतीति न होनेपर स्वगीर्थीी 
यागादिमे परवृत्ति न होगी, इसकिए देवताधिकरणः न्यायसे वाच्याथमे भी वाक्य 
प्रमाण माना जायगा, अत दोनो अथ प्रामाणिक ही ह । देवताधिकरणमे देवता 
शरीरी हे, या नहीं £ ईस विचारक प्रसगसे यागमे देवताओंका प्रत्यक्ष नही 
होता, तथा एक कारमे भिन्न-भिन्न देशके यागोमे देवताओकी उपस्थिति नहीं हो 
सकती, अत देवता अश्रीरी दै, मन्त्र स्तावक द विग्रहमे उनका तात्यय नहीं है । 
हस सिद्धान्तके निराकरणके समय मन्त्रको स्तुतिपरक माननेपर भी प्रमाणान्तरसे 
विरोध न होनेके कारण वाच्यार्थ भी मन्त्र प्रमाण है, इसी भकार उक्त वाक्यका 
अर्थरूप प्रमाण है, अत स्वर्गकामवाक््य रुयपरक ही है । 

इकोकार्थ- स्वगीकामपदमे देहाभावे विख्यकी प्रतीति होती हे। 
देहादिसे भिन्न आसा है, इस भकार ज्ञता ही यागका अधिकारी ओौर स्वगे- 
मोगी अवगत होता है ॥ ५९ ॥ 

काम्य कर्मेकी विधि छ्यपरक हे, इसका निरूपण करके अव निषेधवाक्यं 


भी लयपरफं है, पसा कहते है--'रागाध्रु०" इ्मादिसे । 
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लोकेऽपि चाऽनभिप्रेतात्‌ पथः साक्षाननिवारणम्‌ । 
मागोन्तरोपदेश्चाद्रा बेदेऽप्येवं प्रतीयताम्‌ ॥ ६१॥ 
एव॒ रागादिहेतूस्थप्रइ्तिरयवत्मना । 
आत्मज्ञानाधिकाराथा निःशेषविधयः स्थिताः ॥ ६२ ॥ 





(न हन्यात्‌?, न पिबेत्‌ इत्यादि निषेध ओर विधिवाक्य रागादिसे उत्न्न हनन 
ओर पान आदिमे प्वृत्तिके र्यपरक है । इसी प्रकार नित्य भौर काम्यकी विधियां 
मी कार्यान्तरके विधान द्वारा स्वामाविक प्रदृत्तिकी रयपरक हे, यह जानना चाहिए । 
(साय प्रातरथिदोत्र जुह्यात्‌” यह नित्य विधि है । उक्त समयमे अग्निहोत्र कर्म 
करनेसे स्वाभाविक कायौन्तरकी निृतति होती है, क्योकि विरुद्ध दो कार्यं एफ़ 
धमयमे एक पुरुष नही कर सफ़ता। जत ॒का्यान्तरमे अवसरके मभावके आपादन 
द्वारा कायीन्तराभावमे नित्य विधि प्यैवसन्न होती है, एेसी दी ऊम्य विधि मी समञ्जनी 
चाहिए । गोदोहनेन प्चुकामस्याप प्रणयेत्‌" यह वाक्य द्शाधिकारमे पठित है, 
इसङ्एि यह वाक्य भी दश्चौधिफारीसे अतिरिक्त स्वतन्त्र अधिकारीका ख्य-मभाव- 
परक दै । जो स्वर्गफामी दर्शाधिहृत है, वही पञ्यकामना होनेपर गोदोहनसे अप प्रणयन 
करे, स्वतन्त्र स्वग फामी न करे, इसङिए गोदोहन वाक्य भी र्यपरक है ॥६०॥ 

यदि निध्यादि कमेविधियोका कार्यान्तर-विधान द्वारा ख्यमे ही तात्यय है, तो 
वे साक्षात्‌ ही अभावाभिधान क्यो नदीं करती, इस शङ्काकी निदृकत्तिके छिए कहते 
हे-- लोकेऽपि" इत्यादिसे । 

स्वय मागेको न जानकर भ्रामान्तरमे जनिकी इच्छा करनेवाख जिक्ञासु 
किसी आसे पूता है- किस मासे जाओ * परन्तु मागद्दीक आप्त पुरुष जिस 
मागेसे जाना जमी्ट नही हे, उसका परिहार दो प्रकारसे करता है, एक तो साक्षानि- 
वारण अथात्‌ इस मागेसे मत जाओ भौर दूसरा प्रकार यह है कि उस मार्गते 
जाजो, इसका तालर्य॑इधरसे मत जाओ, इसमे मी है । जैसे लोकम दोनों 
प्रकारका उपदे होता है, वैसे ही वेदमे मी दोनो प्रकारका उपदेश है । रोकानुसार 
वेदम भी गौरव आदि दोष नही ह । मपञ्चके क्ब द्वारा करमकाण्डका ज्ञानकाण्डके 
साथ दोषशेषिभाव सम्बन्ध है ॥ ६१ ॥ 

इसके निगमनके छिए कहते है-- एवं रागादि”? इत्यादि । 

भिय, नेमितिक, काम्य ओौर मिेधकी स बिषि्े।रागाविरेतुक मद्रके अभाव 
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मेवं फिं भेदविरयो विधीनां फरुकाह्वया । 
तात्पर्यादात्मबोधस्य हेत॒त्वाद्याऽत्र कटप्यते ॥ ६३ ॥ 
नाऽऽदस्तावचतोऽरेषा न कर्मविधयः एलात्‌ । 
स्पवाक्यावगतात्‌ किञ्चिदपे्न्ते एरान्तरम्‌ ॥ &४॥ 
तात्प च विधीना स्यात्‌ कमाचुष्ठान एव हि । 
अन्तरेण स्नुषाम सखगेपह्वा्यसम्भवात्‌ ॥ ६५ ॥ 
शुतेरविंङ्यतात्पयं फलमाकस्मिकं भवेत्‌ । 

फलार्थे चेह्यो न स्याजोमय बाक्यभेदतः ॥ ६६ ॥ 


दवारा आत्मज्ञानाधिफारके किए है अर्थात्‌ तत्‌-तत्‌ कमबोधन द्वारा कर्मान्तराभावमे 
तायं होनेसे सब र्मविधिर्यो ज्ञानके किष दी है ॥ ६२ ॥ 

कर्मकाण्ड भेदर्यके द्वारा ज्ञानविधिका शोष है, इस पक्षम दोष कहते 
है- भवं कि' इत्यादिसे । 

कष्या विवक्षित अविनाद्ची फरकी सिद्धिके किए भेदके खयकी विधिकाण्डके रूपसे 
कट्यनाकी जाती है अथवा विधि ही रुयपरक दै कि वा ख्य आमज्ञानका हेतु है 
इसर्ष 2 सारारा यह है कि कमैविधि क्या मेोक्षार्थीकि शिए दै, अथवा स्वगार्थकि 
रिण है अथवा प्रपञश्चामावार्थकि रए है ४ ॥ ६६ ॥ 

।नाऽऽद्यस्तावद' इत्यादि । यदि सपू्णं कमैविधि स्वगाक्यमे शरत स्वगेरूप 
फ़्से अतिरिक्त मोक्षफरुकी अगेक्षा दी नही करती, तो फिर मोक्षाय परपश्चके 
अमावका बोधन कैसे करावेगी ॥ ६४ ॥ 

द्वितीय पक्चके निराकरण करनेके ङिष्‌ कहते हे--तात्पयं च' इत्यादिसे । 

कर्मकाण्डमे कटी मी मेदका क्य श्रुत नहीं हे, किन्तु कर्मविषियोका कमोनु- 
हाने ताप्यस्य हे, मपश्चामावमें नदी, अत ॒पपश्चामाव स्वर्का हेतु नहीं है, किन्तु 
कर्म ही है, इसछिए स्वरगार्थकि प्रति कर्मविधि प्रपञ्चाभावका बोधन नदीं करा 
सकती, स्वग, पद्य आदि फक्की उत्पतति कमानुषठानके बिना नही होती, इसि 
स्ववाक्ये श्त फलकी माधिके छिए स्वविहित कमीनषठानमे ही विधियोका ताय दै 
सन्यत्न नहीं है ॥ ६५ ॥ 

लयपरकल्वमे बाधक कते है--श्तेर्विकयतात्ययै' इत्यादिसे । 

्तियोंका तासयै यदि विरयमे हो, तो स्वग, पञ आदि शृत फ भाकल्मिक 


॥ छ ^+ ०7 
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श्रुतेऽपि स्वर्भतात्पयै कर्पना बेष्टयेऽथतः । 
तन्न प्रत्यश्षवचनादेहादिर्यसिद्धितः ॥ ६७ ॥ 
साक्षादस्तिनि दष्टेऽपि न हि हस्तिपदानुमा । 
भस्थूटादिवचः साक्षादेहादिप्रतिषेधकरत्‌ ॥ ६८ ॥ 
सात्मषोधोऽपि भेदस्य कयाद्धवति $त्रचित्‌ । 
अरयेऽष्युपपन्नस्वाह्यये सुप्रावनीक्षणात्‌ ॥ ६९ ॥ 
हो जा्येगे, क्योकि तत्ततफङ्के साधनमे श्रुतियोका तायं ही नहीं है । यदि 
श्रत फर्म ही श्रतियोका तात्य माने, तो ठयम तात्पर्यं सिद्ध नहीं हो सकेगा, 
दनि तासयै॑माननेते गाक्यमेद हो जायगा । जौर प्रपञ्चविर्यो न साध्य, 
अमावत्वात्‌, कमरोमवत्‌, इस अलुमानसे पुत्र पञ्च आदिके अभावकी तरह 
पपश्चामाव मी पुरुषाथे नही हो सकेगा, इसछिर प्रपन्चामावकी इच्छा मी नही 
हो सकती, अत उसका विधान व्यथ हे ॥६६॥ 
श्ुतेऽपि' इप्यादि । कमेविधियोका वस्तुत तत्‌-तत्‌ फर्मे ही तादय है, 
भेदका विख्य तो अथत सिद्ध होता है, देहात्मभावे विर्यके बिना स्वगादिके 
लिए कर्मभे पडृत्ति ही नदीं हो सकती, यह भी टीक नहीं है, क्योकि प्र्थक्च 
प्माणसे ही देहादिका विषय सिद्ध है, इसके लिए ॒शष्दममाणकी अपेक्षा नहीं 
है । 'अनन्यरम्यो हि शब्दाथं › इस न्याये जो अन्य प्रमाणप्ते छ्न्धन हो 
सके, वही शब्दाथ माना जाता है, जो प्रमाणान्तरसे ब्ध है, वही अथौत्‌-रुड्ध 
कहलाता है, वह शब्दार्थ नही कहराता ट ॥ ६७ ॥ 
यदि देहादिका शाब्द हो सकता है, तो उसे अथैत मानना टीक नहीं 
है, इसे कहते है-'साक्षा०* इत्यादिसे । 
साक्षात्‌ हाथीके दिखाई देनेपर उसके पेरका चि देखकर उसका 
अनुमान नहीं कया जाता, क्योकि सिद्धि अनुमितिकी पतिबन्धक है । जब हाथी 
दष्ट न हो, तब उसका अनुमान होता है, किन्तु देखनेपर नह्य होता । जब 
ह वचनसे साक्षात्‌ ही देहादिका प्रतिषेध परमित, तब 
काम्य शरुत साक्षात्‌ प्वादि ग कर्‌ ठे 
अथेकी कल्पन व्यथ है, यह ताद्य है ॥ ६ ॥ न 
ततीय पक्षम यह विकद्प होता है कि भेदक साक्षात्‌ मोक्षज्ञानका देतु है, 
करि वा मेदकारणनिवतेन द्वारा, अन्वय जौर व्यतिरेक व्यभिचारं देखनेसे पथम 
पञ ठीक नदीं यही कहते हँ---“्रात्मबोषेऽपि, इत्यादित । 





पूियकगकोषययनयेिगिोिूानेयवगयििेिणिि वय 
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गुरुशाख्रा्यविर्ये योधोऽयघुपपद्यते । 
कयमात्रेण वेद्धोधः सुपौ केन निवायते ॥ ७० ॥ 
सर्पाभासल्येऽपीय रज्जस्तमसि नेक्ष्यते । 
्र्युताभाससर्पोऽय लीयते रञ्ज्ववेशणात्‌ ॥ ७१ ॥ 

भेदके ख्यसे आसमज्ञान कहीं नही होता ओर भेदके ख्यक बिना भी आलम- 
ज्ञान होता है, इसर्एि भलज्ञानमे मेदख्य कारण नही हो सकता । सुषि 
अवस्थामें मेदका विख्य होनेपर भी सुक्ति नहीं देखी, जाती है ॥ ६९ ॥ 

उक्ताथका ही स्पष्टीकरण करनेके ठिए कहते है--“गुरुशा ०” इ्यादिसे । 

गुरु, शाख आदि भेदके र्यके बिना भी आसनज्ञान होता है । यदि ख्यमात्रसे 
युक्ति होती, तो सुषुप्तिदश्ा्मे भी सुति कौन रोक सकता सुषुप्ति अवम्थामे सुक्तिके 
न्‌ देखनेसे ख्य मुक्तिका कारण नदी हो सकता, यह स्पष्ट निश्चय होता है ॥७०॥ 

जामत्‌-अवस्थामे अन्वय-ग्यमिचार कहते दै--तपीमास०' इयादिसे । 

रस्सीम स्भ्रम होनेके बाद अन्धकारम सपोभासका र्य होनेपर मी रस्वीका 
साक्षाकार नही होता है, इससे अध्यस्तका ख्य अिष्ठानके तत्के साक्षाकारका 
कारण नही होता है, किन्तु अधिष्ठानसाक्षात्कार दी अध्यस्तका निवतक होता 
है यही कहते है--श्रत्युत' इत्यादिसे। अथीत्‌ रज्जुद्न ही भाभास सर्पका 
निवतकं है । तात्य यह है कि ज्ञानका साधन प्रपश्चका र्य नही है, अत वह 
विधिका विषय नही हो सकता । 

अब यह हना है कि प्पश्च अनादि हैया सादि? प्रथम पक्षम आत्माके 
सदश्च अनादि भावभूत प्रपश्चकी निवृत्ति नही हो सकती, द्वितीय पक्षम कारणकी 
निवृ्तिसे कायकी निवृत्ति हो सकती है, अन्यथा नही ! कारण है अज्ञान, वह जानके 
बिना निवृत्त नही हो सकता। यदि प्रपञ्चके ध्वस्तसे जानोत्पत्ति, ज्ञानसे 
अजानकी निवृत्ति ओौर उससे परपश्चका ध्वस, एेसा मानो, तो अन्योन्याश्रय ही होगा । 
ओर यह मी शङ्का है कि निखिर प्रपञ्चका ध्वस ज्ञानक! कारण हे † किवा प्रपञ्चक 
एकदेशका ध्वस ज्ञानका कारण है ? प्रथम पक्षम ज्ञानके बिना केवरु कर्मविषधिर्यसे 
सम्पूण मपश्चका ध्वस असमव है । हा, ईश्वर निखिकपपश्चका ध्वस करते हैः किन्तु 
वे ज्ञानविधिके नियोज्य--अधिकारी--नही हैँ । एकदेगपक्षमे मी यदि यक्तिच्चित्‌ 
एकदेश अभिप्रेत हो, तो प्रपञ्चा एकदेश घट भी है, अत उसका ध्वस मी 
ज्ञानका कारण होगा । परन्यु षट्के फोडनेमात्रसे ज्ञान नदी होता । 
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अथ प्रपश्चनाशेन नाश्यते भेदकारणम्‌ । 
नैव न कार्यनारेन कारणं नस्यति कचित्‌ ॥ ७२ ॥ 


यदि एकदेशसे आध्यासिक शरीर, इन्िय आदि अभीष्ट हो, तो स्वावस्था 

इन्द्रिय आदिका ख्य स्वाभाविफ़ होनेसे शाखसे विहित पुरुषके ्यापारकी अपेक्षा ही 
होगी, क्योकि जो स्वत॒ उत्पन्न होता हे, वह शाख्लविधिका विषय नही होता । 
यदि कहो कि स्वदशमे इन्द्रिय आदिक्षा ख्य तो अवद्य होता है, किन्तु जागनेपर 
फिर इन्दि आदि देखे जाति है, इसकिए उस अवस्थामे उनका ख्य आत्यन्तिक 
नही है । ध्वस्तका पुन अनुत्पाद ही आष्यन्तिक ख्य कहा जाता है, अत 
आत्यन्तिक ख्यकी सिद्धिके ङिए उसको विधिका विषय मानते है 2 

अन्छातो यह कहिए कि स्वरसे पहले जो इन्दिथादि ये, वे ही जागनेपर 
फिर देख पडते है ? या तज्जातीय ? 

यदिवेद्ी, तोजो स्वभावस्थामेयेवे हीये, रेखा अव्य मानना 
होगा । अब यह बतखृए कि क्या अभिव्यक्तरूपसे वे ये या अनमित्यक्तरूपसे ‡ 
प्रथम पक्षम स्वापकी प्याहति ओौर जामदवस्थाकी आपत्ति होगी । यदि द्वितीय 
पक्ष कहिए तो अनमिव्यक्तरूपसे शरीर, इन्द्रिय आदि जेसे स्वभावस्थामे रहते दै, 
वैसे ही ज्ञानविधिके निषयमूत शरीर आदिके रयम मी जनभिव्यक्तरूपसे शरीर आदि 
रहेगे दी, अत रारीर, इन्द्रिय आदिक उच्छेदे ही शङ्का होनेसे मश्च सिद्ध नही हो 
सकता । यदि यह कहिए कि स्वभरावस्थामे शरीर आदिक हेतुका ख्य नही होता, 
इसङ्णि फिर उप्पत्ति हो जाती है ओर ज्ञानके हेतु प्रपश्चके ख्यमे रारीर आदिक 
हेतुका र्य होनेसे फिर उनकी उत्पत्ति नही हो सकती, तो इस कथने प्माणाभावसे 
विश्वास ही नही हो सकता । द्वितीय पक्षम शरीर, इन्द्रिय आदिके नाश्चका हेतु परपश्चनादच 
है था ज्ञाननियोग ? प्रथम पक्च अयुक्त है, क्योकि कायना कारणका नाराक नही 
होता, इसकिए परपञ्चनाश शरीर आदि हेतुका नाशक नहीं हो सकता, द्वितीय पश्च 
मी ठीक नहीं है, क्योंकि ज्ञाननियोग शारीर आदिके हेतुका नाशक नहीं हे, क्योकि 
ज्ञाननियोग प्रपश्चर्य द्वारा अज्ञानका निवतैक है । इसङिए शरीरादिके हेतु अ्ञानकी 
निदृत्ति मानोगे, तो यह भी नही होता, क्योकि अज्ञानके नाके किए वास्तविकं 
ज्ञान ही अपेक्षित होता हे, दूसरा नही, इसछिए्‌ पपश्चका र्य निष्फर है, अत 
वह्‌ विधिका विषय नहीं हो सकता ॥७१॥ 

उक्त जथेको ही अमरिम शछोकोंसे कहते रै - 

मपञ्चके नासे भेदके कारण अथौ प्रपशचके उपादान शङ्ञानका नाद 
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कारणं किमविचा स्यादस्तु वा तक््रबोधतः। ` ` 
अविद्यानाशन तत्र प्रपश्चविटयोऽफरः ।॥ ७३ ॥ 
वास्तवोऽयं प्रपश्चशचत्सं विलाप्यो न केनचित्‌ । 
अन्यथा स्वात्मतन्छस्य विलयो नैव वायते ॥ ७४ ॥ 
किश्च इृत्स्नस्य विखयः कतु शक्यो न जन्ममिः । 
लयस्तु जायते स्वापे स्त एव नं शाखतः ॥ ५५॥ 
किश्च भावी न चोच्छेद्यो भूतोऽप्युपरतः खतः । 
प्रपश्चो वत्तमानस्तु कायत्वान्नश्यति स्वतः ॥ ७६ ॥ 
होता है, यह मानना ठीक नही हैः क्योकि कार्थका नाश क्रारणका नाशकं नहीं 
होता, किन्तु कारणका नाच कार्यका नारक होता है ॥ ७२ ॥ 
विकल्पपूवैक कारणकी जिज्ञासा करते है कारणम्‌! इत्यादिसे । 
परपञ्चकी कारण अविचया है अथवा उससे भिन्न दूसरा पदार्थं ? प्रथम पक्षमे त्व- 
ज्ञान दी अविधाका नारक टो सकता है, दूसरा नी, क्योकि अज्ञानका विरोध 


्ञानके साथ दहै, पदाथोन्तरके साथ नही हे, अत पूर्वोक्तं रीतिसे प्रपश्चनि्यं 
निष्फल दै, इसङिए वह विधिका विषय नही हो सकता ॥ ७२ ॥ 


यदि अविद्यासे अतिरिक्त पारमार्थिक कोई कारण हे, तो प्रपञ्चा विरुबं हो 
ही नहीं सकता, इसे कहते है--धास्तवोऽयस' इत्यादिसे । 

यदि प्रपञ्च अनिबाहेतुक नदी हे, किन्तु पारमार्थकहेतुक है, वो प्रपश्च मी 
आसमके समान पारमार्थिके दी होगा, अत आत्माके समान वह निवृत्त ही नही 
हो सकता । यदि पारमार्थिककी भी निवृत्ति मानोगे, तो अपनी आप्माकी निडृत्तिकां 
वारण कौन करेगा " ओौर प्रपश्चकी तरह यदि आस्माकी निवृत्ति होगी; तौ 
द्यूत्यवादकी आपत्ति हो जायगी तथा आसमाके नित्यत्व आदिकी बोधक श्ुतिकै 
साथ विरोध भी दह्येगा ॥ ७४ ॥ 

सम्पूण भपश्चका विर्य अनेक जन्मोसे भी साध्य नहीं है, इसे कहते दे-- 
(दिश्व' इत्यादिसे । 

अनेको जन्म होनेपर भी सपूणै प्रपश्चका विख्य नही हो सकता है । ओौरं 
एकदेश ररीरादिका रय तो शाके विना स्वत ही स्वमात्रस्थामे होता है, अतएव 
वह शासरविधिका विषय नहीं हे ॥ ७५ ॥ 

(किञच भावी" इत्यादि। भावी, भूत तथा वतमान प्रपञ्चक ध्वस ज्ञाननियोगकां 

निषय नही हो सकता, क्योकि भावी तो प्राप ही नही हे, अनुघन्नका ध्वस असम्भव 
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किश्च मेदल्येनैव सवोनथेप्रहाणतः । 
परुषाथस्य संसिद्ेवि्या नैष्फल्यमापयेत्‌ ।। ७७ ॥ 
अत एेकास्म्ययाथाप्म्यज्ञानादज्ञानहानतः । 
सिद्धे पुमर्थं विटयकल्पना निष््रयोजना ॥ ७८ ॥ 
इष्टसाधनता बोध्या विधिभिः सकरेरपि । 
अनिष्टसाधनत्वं तु निषैधेरिति हि स्थितिः ॥ ७९ ॥ 
ही है ओर मूत तो निवृत्त हो ही चुका है, अत निदृ्तकी निवृत्ति क्या होगी “ 
वर्दमान प्रपञ्च तो का्यदही है, अत भूत प्रपश्चकी निदृत्तिके समान नियोगके 
बिना भी वह निवृत्त हो ही जायगा, फिर उसमे नियोग मानना व्यथ ही हे ॥५७६॥ 
(कश्च भेद्‌०' इत्यादि । कर्मविधि यदि प्रपच-ध्वसपरक हो, तो यह भी दोष 
होगा कि ्रपचके ध्वससेदही मोक्ष हो जायगा, फिर अध्यामविद्याकी क्या 
आवहयकता है " अथीत्‌ फलान्तरके अभावसे विद्या ही व्यथ हो जायगी ॥७७॥ 
अत एेक1०' इत्यादि । यदि एेकात्मयके ज्ञानसे अज्ञानका नाश माने, तो 
विद्या सफर होगी ओौर अज्ञानका नाच होनेपर सर्वानथेकी निवृत्ति होगी ओर इसीसे 


अनौपाधिकं आका छाम होनेपर तो श्रपचका ध्वस निष्फर है एव पूर्वोक्त अन्यो- 
न्याश्रय दोषसे भी प्रपचका ध्वस ज्ञानका कारण नहीं हो सकता ॥ ७८ ॥ 


इष्टसाधनता! इत्यादि । 

शङ्ा-- यदि कमविधियोका मेदल्यमे ताययै नही है, तो उनका तासयै कों है ८ 

समाधान-संबे कमं विधियोका इष्टसाधनघ्मे तात्य हे मौर निषेधोका अनिष्- 
साधनघ्मे ताद्य है, यह शासका सिद्धान्त है, अतएव कर्मकाण्ड ओर ज्ञानकाण्डमे 
एकवाक्यता नहीं हे, कारण कि स्व स्ववाक्योपात्त फरके साधक होनेते दोनों वाक्य 
सार्थक दै, अत परस्पर अपेक्षा भी नहीं है, क्योकि निरपेक्ष वाक्योकी एकवाक्यता 
स्वानुमवविरुद्ध हे । एकवाक्यता अङ्ग ओर्‌ प्रधान वाक्योमे द्योती ३ । अज्ज वाक्योको 
फलकी आकाक्षा होती है ओर प्रधान वाक्योको इतिकर्तव्यताकी आकाक्षा होती है । 
उनके परस्पर साकाश्च होनेसे दशेपूणमासमे अथिङ्कत पुरुष ही प्रयाजादिका अधिकारी 
होता है, उद्भिदा यजेत पञ्ुकाम › "्दध्नेन्दियकामस्य जुहुयात्‌” हन स्वतन्त्र बाक्योके 
समान स्वतन्त्र अविकारी नहीं होता हे । ओौर यह भी दोषै कि विधि ओर निषेध 
वाक्योको नामरूपकमीरमक प्रपञ्चक जमावपरक माननेपर "तत्वमसि" यह वाक्य भी 
तोवेददी दै, अत इसे भी प्पश्चाभावपरक मानना द्यी होगा, फिर अवणादि 
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सोपानपड्क्तिगत्येव हम्यपृष्ठाधिरोहणम्‌ । 
अरोषकमेक्रमतोऽयिकार केचिदूचिरे ॥ ८० ॥ 
सथ्यावन्दनमारभ्य कमाुष्ठितकमेमिः । 
सहस्रवष॑सत्रान्तेज्ञानितामधिरोहति ॥ ८१ ॥ 
यथेव नगराध्वस्थग्रामगस्युपदेशनम्‌ । 
नगराध्योपदेशस्य शेषत्वं प्रतिपद्यते ॥ ८२ ॥ 
तथेव मोधमागेस्थस्वगदिगतिभाषणम्‌ । 
मोक्षमार्गोपदेशस्य रोषत्व कि न गच्छति १। ८३ ॥ 


विधायक वाक्य ही नही रहेगा, अविहितका अनुष्ठान नहीं होता है, अत स्वर्गकी 
तरह अपवग भी आकस्मिक हो जायगा । हो जाय, क्या दोष है ° राखानथेक्यकी 
आपत्तिरूय महा दोष है ॥ ७९ ॥ 

(सोपानः इत्यादि । जैसे कोटेपर चढनेवारा पुरुष क्रमसे सीदियोपर चढ़ता 
है, वैसे ही मुसुश्च भी स्वग आदि द्वारा मोक्ष प्राप्त करता है, इसकिए स्वगीदि- 
हेतुक सकर कमेकि अनुष्ठानके अनन्तर पुरुष ज्ञानका भधिकारी होता है, यह भी 
मतान्तर है, [ परन्तु क्रमिक सोपानगमन प्रासाढके प्रष्ठारोहणका रोष है, इसमे क्या 
परमाण है * ] ॥८०॥ 

(सस्या इत्यादि । सध्यावन्दनसे लेफर हजार वष॑मे होनेपाले सत्र पर्यन्त 
निहित कर्मकि अनुष्ठान द्वारा ज्ञानमे आढ होता है ॥ ८१ ॥ 

"यथैव इत्यादि । जिस तरह शहर जानेका माग वतराया जाता है किं यह्‌ 
माग अमुक आम जायगा, वहासे अयुक भाम जायगा, वहासे अफ नगर जायगा, 
इसी मागेसे सीधे चले जाहये, जहा करै तरफ माग गया हो, वहा यदि अपने 
गन्तव्य भ्राम जानेवाले मागीफो पूछकर उसीसे जाता हे, तो अभीष्ट नगरमे 
पडूच जाता हे उसी तरह स्वग, चन्द्ररोक, सू्ैरोकः, ब्रह्रोक होकर मोक्ष पदको 
प्राप्त हो जाता है । नगरगतिका शेष जैसे ममगति है, वैसे ही मोक्षकी प्राप्िका 
शेष स्वर्गादिगमन भी हे ॥ ८२ ॥ 

(तथेव मोक्ष इत्यादि । दाष्ठीन्तिकमे कहते है--उसी तरह स्वगोदिगमनं 
मी मोक्षमायैका रेष क्यो नहीं होगा  ॥ ८३ ॥ 

शाङ्का-- यदि किये कि नगरमार्गस्थ ्रामगति तो रेष इसर्ए है कि भाम- 
गति फरुविशेष न होनेसे इष्ट नहीं है, करत्तु फरनिरोषके लभके किए नगर- 
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यद्रोपच्छन्दनाथानि स्वर्गादीनि विुक्तये । 
नगराप्त्ये तदष्वस्थग्रामादिगुणगीरि ॥ ८४ ॥ 

एवं च सति दृष्टेन दारेणेबोपकारिणः । 
आत्मज्ञानाधिकारस्य विधयः सकला अपि ॥ ८५॥ 
मेवं ग्रामगतेः पुंसोऽनथ्येत्वादस्तु शेषता । 

स्वयमेव पुमथत्वात्‌ स्वगादेः शेषता कथम्‌ १ ॥ ८६ ॥ 
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प्राति ही अभीष्ट है, इसकिए म्रामगति रोष हो सकती है, स्वगादिप्रा्ति तो स्वय 
पुरुषां होनेसे स्वत इष्ट है, इसर्एि वह मोक्षरोष नहीं हो सकती । 

समाधान--स्वगादि फर विवक्षित नही है, किन्तु केवर प्ररोचनाथे हे, इस 
तापयसे कहते दै--यद्रोपच्छन्द ०* इत्यादिसे । 

जञेसे नगरकी परापिके किए आमप्रापिके गुणका कीतेन किया जाता ह, वास्तविफ़ 
ग्ामप्राप्तिके गुण विवक्षित नहीं है, वैसे ही स्वगादि फर विवक्षित नहींदैः 
केवर मेोक्षप्रापिके शिर कर्मविधिवाक्योमे प्ररोचना एरका कीतेन है अर्थात्‌ 
जो पुरूष सासारिक सुखोसे विरुक्षण मोक्ष फर्की कामना नहीं करता, उस पुरुषकी 
मोक्षम प्रवृत्ति होनेके छिए स्वगादिफलके बोधक वाक्य प्ररोचनाथ हे, उनका स्वार्थमे 
तायये नही है । अब यह राङ्का होती दहै कि वस्तुत उक्त कर्मोका म्वगादि फ 
हया नहीं" यदिह तो वाक्य प्ररोचना नही हो सकता, अत उसको स्वाथैपरफ ही 
मानना चहिए । यदि नदीं है, तो चशनिषाणके समान प्ररोचनां मी नही हो सफता, 
इसका उत्तर यह है कि जैसे बालकको नगर ऊ जानेकी इच्छासे नगरमागस्थ माममे 
अन्न; पान आदि पुरम भोगकी साम्रीका आरोप करके वर्णन किया जाता 
ह, भामप्रातति होनेपर उससे भी विलक्षण ओर उपादेय नगरपामिका फर वर्णन 
किया जाता है, जिससे आमभापिके फङ्मे वैराग्य हो जाय ओर नगरपरापि 
हो, वैसे ही सासारिक फरक वैराग्यके किए स्वगौदि बिदोष फलका गुणगान कर 
पथाद्‌ उसमे मी वैराग्य होनेके ठि वास्तविक मोक्ष फलका वर्णन क्षिया जाता 
दै, सतत कमेविधियोका ज्ञाननियोग द्वारा मोक्षमे हय पर्य्यवसान है ॥ ८४ ॥ 

“एव च इत्यादि । इस तरह सब कर्मविधि्यो दष्ट द्वारा दी ज्ञानाधिकारी 
उपकारक दँ, कर्मफरके मोगके अनन्तर फिर करम प्रदृत्ति नहीं होगी ॥ ८५॥ 

भवं प्राम°' इत्यादि । भामगति पुरुषको इष्ट नही दै, क्योकि उसमे कुठ 
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यदुषन्छन्दनाथेत्व सृवाक्ये तत्ममज्ञपम्‌ । 
वेदे तु बक्राहित्यादभिप्रायाद्यसम्भवः ॥ ८७ ॥ 
यद्वा तत्रैव ताप्पये यत्रोपच्छन्व नीयते । 
ततश्च बरिधितात्ययै स्वगे एव न मोक्षणे ॥ ८८ ॥ 


विशेष फर ज्ञात नहीं होता, अत वह नगरपाकषिफा शोष हो सकता है, स्वर्ग आदि 
तो स्वय पुरुषार्थं है, इसष्ए वे रोष नही हो सकते ॥ ८६ ॥ 

श्रुत होनेपर मी उक्त रीतिसे स्वादि विवक्षित नही दहै, अत वे शेष 
हो सकते है, इस शङ्काकी निदृत्तिके लिए कहते है - “यदुप०' इत्यादिसे । 

पौरुषेय वाक्यम फलश्रति प्ररोचनाथं हो सकती है, क्योकि पुरुषामिप्राय 
प्रमाणान्तरसे जान सकते है, इसर्एि नगरपराधिके मामे स्थित भ्रामकी प्रापिका 
गुणकीतेन नगरभरािका रोष दहो सकता हे, अपौरषेय वेदका तो कोई वक्ता 
है नदी, अतएव विप्रलम्भादिकी सम्भावना ही नहीं है, तो फिर फरशवुति 
पररोमनके किणि है, यट कसो कट सफ़ते है * अत प्माणान्तरके अविषय इस 
अथेमे श्रु्यादिके बिना रोषरेषिभावकी कस्पना ही असङ्गत हे ॥८५७॥ 

भ्या तत्रैव इत्यादि । उपच्छन्दक-- विप्ररम्भक-- यह जानता है कि मार्गस्थ 
आमकी प्राप्ति नगरकी प्रातिका रोष है ? यथवा प्रतिपत्ता ८ किं वा प्रतिपितसु बाठक 
पहला प्च ठीक नहीं है, क्योकि वाक्य पराथ होता दै, स्वाथ नही होता । दाष्टीन्तिक 
वेदमे वक्ता ही नही है । प्रतिपत्ता अथवा परतिपित्यु मी मागीभ्रामोक्तिफा तासर्यं मागमे ही 
जानता है, अन्यत्र नही । राब्दान्तरसे अथवा प्रमाणान्तरसे नगरके नेताका नगरपाधिमें 
अभिप्राय ही ज्ञात नहीं है, अत ज्ञात ओर अज्ञातमे रोष-शेषिता नदी हो सकती; 
इसर्ए नगरमागस्थ मआमकी उक्तिका नगरमागम्राममे ही तात्यय जानता है, तदधीन 
व्युयित्सु बारुक भी आमगतिका कथन नगरगतिका रोष ह, यह नहीं जान सकता । 

छोकाथ-- नगरपापिके मार्गस्थित ग्रामकी प्रातिका गुणकीतेन मामपराप्तिपरक 
ही है, नगरमा्िपरक नदीं है, इसकिए तच्छेष नहीं है, एव कर्मनिषियोका 
फठकीतैन कमानुष्ठानपरक ही है, मेोक्षशेष नही है । जसे प्रलोभन देकर 
जिस नगरमार्गस्थ रामम छे जातादै, उस अमम दी उसके गुणकी्तैनका 
तास्थ है, नगरकी प्राभिमे नहीं है । वैसे ही कमविषधि्योका तयै स्वगोदिमे 

हरी है, मोक्षम नदी ॥८८॥ 
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इष्ट्वारं च रागादिप्रवृत्ति्रतिबन्धनम्‌ ¦ 
यदि तहिं निषधेषु दारं मवतु तत्तथा ॥ ८९ ॥ 
विधयस्तु निरुन्धन्ति न राग रागहेतवः। 
बधेयन्ते प्रत्युताऽमी राग मोगपधानतः ॥ ९० ॥ 
अरोषकमावुष्ठानमल्यायुषि न सम्भवेत्‌ । 
सोपानपदक्तिन्यायोऽतो मन्द्बुद्धिप्रफसिपितः ॥ ९१ ॥ 

पूर्वमे यह जो ङ्हा था कि प्रदृत्तिके प्रतिबन्ध द्वारा कर्मविधि ज्ञाने 
उपकारक दै, वह ठीफ नही है, एेसा कहते है-षटदवारम्‌! इत्यादिसे । 

विषयानुरागसे होनेवाी स्वामाविफमवृत्तिके प्रतिबन्ध द्वारा कर्मविधि ज्ञाने 
उपकारक है, यह जो कहा था वह ठीक नहीं है, क्योकि निषेधविधि रागाधीन 
प्दृत्तिकी निवृत्ति द्वारा ज्ञाननियोगकी उपकारक हो सकती है, कर्मविधि तो, पवक 
ही है, चाहे स्वामाविक रागाधीन प्रइृत्ति हौ या स्वर्गादिरागवस प्रवृत्ति दो, 
मवृत्तिमात्र ज्ञानक प्रतिकरूर है । हों निषेषनिधिया कर्मे भेरक नही है, इसलिए 
वै ज्ञानोपकारक हो भी सकती ह ॥ ८९ ॥ 

पिधयस्तुः इत्यादि । निषेधविधिके सदश कर्मविधि भी रागादिभूर्क 
स्वाभाविक परदृत्तिकि वारण द्वारा ज्ञाननियोगकी शेष हो सकती है, यह 
कथन भी ठीक नहीं है, क्योकि परिसख्या, नियम ओर अपूर्वं इस भेदसे निधि तीन 
प्रकारक होती है । उमयप्राधिस्थरूमे परिसख्या विधि होती दै, जैसे ८हमामगरभ्णन्‌ 
रनामृतप्येत्यधवामिधानीमादत्ते' । उसकी तरह कर्मविधिमे उभय-पापि नही है, अत 
खन्यनिवृत्ति फठ्त नहीं सिद्ध हौ सकती । पाक्षिकमापिमे नियमविधि है, जैसे 
श्वाध्यायोऽध्येतन्य ' । इसकी तरह प्रङृतमे नियमविधि भी नही है, क्योकि पाक्षिक- 
मि नही है, इसलिए अन्यनिवरतैक नही दै, जपूर्वविषि तो अत्यन्त अपराप् 
अथेकी बोधक होती है । छख है- 

धविधिरत्यन्तमप्राप्तौ नियम पाक्षिके सति । 
तत्र चाऽन्यत्र च प्राप्तौ परिसख्येति गीयते । 

अपूरवविधिमे केवर अगराप्त अथेका विधान होता है, इतरकी निदृत्ति नह होती । 
इस परिस्थितिमे रागहेतु विधि रागकी निदृत्ति नही करती, किन्तु मोगके पराधान्यसे 
रागको बदाती ही है भोगासक्तिवरा तत्त्‌ श्रतिमं उक्त फरोदेशसे ही करम मरवृ्ति 
होती है, इसकिए उक्त विधियो रागवद्धैक है। उनसे निवृत्ति होना असमव है ॥९०॥ 

अरेषकमो' इत्यादि । योद़ी आयुर्मे मनुष्य सकल विहित कर्मा 
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इत्यादिकी तरह अभ्याससे कर्मान्तरकी विषि है, ठेसा पूर्वपक्ष कर द्रव्य ओौर 
वता ये दोनो यागके सरूपे, प्रकृतमे यागके स्व्पका मेदक द्रव्य 
ओौर देवताका मेद नही है, अत पूव वाक्यसे विहित कर्मोका अनुवादक है, 
यह सिद्धान्त र्या गयादहै। जैसा धय एव विद्धान्‌ पौर्णमासीं यजते' श्य 
एव विद्धान्‌ अमावास्या यजते' इन वाक्योमे पठित दो “यजति, पदोद्वारा समुदाया- 
सुवादसे 'दरपू्णमासाभ्याम्‌' इप्यादि अधिकारी वाक्यमे द्वित्व उपपत्ति 
होती है, अतएव आभयादिका वाक्यके एकाधिकारिक होनेसे अपूरवमे समप्रधान 
होनेसे समुच्चय होता ह, वसे" ही ज्ञानकर्मका सञ्चय नही हो सकता | 

एव आग्नेय आदि यागम परतयेकमे फरका सम्बन्ध है अथवा समुदायमे ? यह्‌ 
सन्देह होनेपर परस्पर निराकाह्॒ उत्पर्तिविधिसे ज्ञात प्रधानोमे प्रथक्‌ फङ्की 
आकाङ्क्षा होनेसे तत्समीपम श्रुत फरुका प्रत्येकके साथ सम्बन्ध होना चाहिए, 
यह प्रात होनेषर सिद्धान्त किया है कि समुदायवाची दं पूणमासरब्दसे आमे- 
यादि कहा गया है, इसङ्िए जिस प्रकार फरुका सञुदायमे सम्बन्ध है, अर्थात्‌ 
पृथक्‌-पृथक्‌ यागका फलके साथ सम्बन्ध नही है, किन्तु यागसमदायका 
फरुके साथ सम्बन्ध है उसी प्रकार जान ओर कर्मैका एक फर 
नही है, जिससे कि समुच्चय हो सके। जानका फ मोक्ष भ्रुव दः 
ओर कर्मका फर स्वगीदि अश्रुव है, जत यदि साध्य फर एक नहीं है, तो 
समुच्चयका क्या समव : आरुण्य ओौर ॒एकहायनीका गुण जर प्रधान भावसे 
समुच्चय मानकर जसा क्रयणके साथ समन्वय होता ह, वैसा ज्ञान ओर कर्मका 
गुण जौर मधान मापसे मोक्षमे समुच्चय नही हो सकता, कारण कि ज्योतिष्टोम 
भकरणमे “अह्णया एकहायन्या गवा सोम॒ क्रीणाति, यह वाक्य श्रत है । वहापर 
जर्ण्यका सम्पूणं प्रकरणमें सम्बन्धे या क्रयणमे दी ? यह सजय करके (अरुणया 
क्रीणातिः इस वाक्यम तृतीया विभक्ति श्रुत है, अत वाक्य द्वारा करयका सबन्ध 
प्रतीत होनेपर मी आरुण्य गुण अमूते हे, अत वह साक्षात्‌ क्रियाका साधननदीं हो 
सकता, इसङ्िए वाक्यभेद मानकर प्राकरणिक द्रव्यमात्रके साथ रोषदूपसे सम्बन्ध 
मानना उचित ह, यह पूवैपक्षकर "वा क्रीणाति' यहापर यपि अमू गोत्व साक्षात्‌ 
क्रयका साधन नदी है तो मी क्रयसाधनद्रग्यपरिच्छेद द्वारा उसमे क्रयान्वय हो सकता 
है, अतः वाक्यभेद मी नदी होगा । जत आरुण्य गौर एकहायनीके परस्पर नियमे 
सहित हीनेसे मथोत्‌ गौ भरुणा दी हो, अर्णा गौ ही हो, इस प्रकार नियमबद्ध होनसे 
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आरण्यका गौमे निवेद होता है, आरुण्य गुण--अपधान--ओौर गोप 
्रव्य-- प्रधानका असे गुण ओर प्रधान मावसे समुच्चय मानकर क्रयण 
्रियामे अन्वय होता है वेसे दी ज्ञान ओौर क्का मोक्षरूप एरु कार्यमे साधनरूपते 
समुचय नही हो सफ़ता, कारण कि वे दोनो मोक्षमे साषनरूपसे श्रत नही है, 
अत तीनो प्रकारका समुचय नही हो सकता । 

जओौर यह मी कारण हे कि समुचय परस्पर उपकाय॑ ओर उपकारक भावसे व्याप 
टीता हे, प्रङ्ृतमे कतृष्वादिविभागके आशित कर्म ओौर उससे रहित द्वितीय आत्म- 
ज्ञानम उपकार्योपकारकमाव ही नही है, अत व्यापकींभूत उपकार ओर उपकारक 
जभावसे समुच्चय दी नही हो सकता । विमत ज्ञान कर्मसमुच्चयारहम्‌ , ज्ञानत्वात्‌ , 
देवतादिज्ञानवत्‌ , इस अनुमानसे मी ज्ञान ओर कर्मा सथुच्चय ठीक नही है, कारण 
कि दरम्यदेवताका यथाथ ज्ञान कर्मके अन्तरगत होनेसे कमक ही दै, कर्मातिरिक्त नही 
है, इसङिए समुच्चय नही हो सकता । यदि यई किये कि द्रव्यदेवताज्ञान कर्मान्तगीत 
नही है, क्योकि द्रग्यदेवताज्ञानसे हीन पुरुष मी कर्मोफा अनुष्ठान करता दै नोभौ 
कुरुत › इत्यादि वचनसे ज्ञान कमान्तगैत नही है, अत सञु्चयमे कोई बाधा नहीं 
हे, तो यह कहना ठीक नही है, क्योकि "विद्वान्‌ यजते' श्ञात्वा कर्मसमारमेत' 
ज्ञात्वा शाखविधानोक्त कमं कतुमिहाहसि' इत्यादि श्रुति जौर स्पृतिसे ज्ञात दव्य 
ओर देवता ही कम कराते दै, इसरिष कर्मान्तभूत होनेसे ज्ञान कर्मामक ही टै, 
उससे अतिरिक्त नहीं है । 

अज्ञातद्रभ्यदेवताक केके अनुष्ठानकी निन्दा है, "यो ह वा अविदितार्षेयच्छन्दो- 
दैवतव्रक्मणेन मन्त्रेण याजयति वा अध्यापयति वा स्थाणु चति ग वा पते! 
इत्यादि श्वुतियोमे श्चुत हे, अत ॒द्रम्यदेवताज्ञानके कर्मान्तर्गत होनेसे समुच्चय 
मही बन सकता | 

यदि अज्ञातद्रग्यदेवताक कमंका अनुष्ठान नही हो सकता, तो 'तेनोमौ कुरुत,” 
हस शुतिसे अज्ञातद्रन्यदेवताक केके अनुषठाका विधान कैसे इभ ! द्रव्यदेवताके 
यथारथज्ञानरूपम अङ्गविरोषसे कमेमे मूयस्ल होता दै भौर उससे फरमूयस् होता दै, 
क्योकि “गदेव विद्यया करोति! यह श्रुति दै । जो कर्म द्रग्यदेवताज्ञानपूर्वक किया 
जाता है, वह वीयेवत्तर होता हे" यहापर तरप्‌, प्रत्ययके निर्देशे यह सिद्ध होता 
कि देवतादिके ज्ञानके विना भी कर्मोका अनुष्ठान होता है, किन्तु फरुभूय्व नही 

होता । फलातिरयविरिष्ट कमे अङ्गभूयस्व होनेपर भी देवताज्ञानका कर्मके साथ 
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समुच्चय होनेसे कर्मदेवताज्ानसमुच्चयका एक फरु है, इसङ्एि दृष्टान्त साध्य- 
शूस्यकेसे है? यष्ट भी टीफे नही है, क्योकि देवतादिका ज्ञान कर्मज 
है, अत॒ अङ्गोका अङ्गीके साथ समुच्चय नही ह्यो सकता, जसे प्रयाजादि 
दरपूर्णामासके अङ्ग है, इसक्एि अङ्गी दपूर्णमासके साथ प्रयाजादिका ससु- 
च्चयं नही है, प्रयाजादिविरिष्ट दर्चपूर्णमास ही स्वगगका साधन है । इतिकर्- 
$्यतासे युक्त याग दी करण होता है, केवर यागकरण नही होता । ऋव्यादिजान 
कर्मदोष होनेपर भी विशिष्टसे एराधिक्यका साधन है, इसरिए द्रभ्यदेवतादिज्ञानका 
कर्मैके साथ समुच्चय नही है । 

उक्त अनुमान ससतिपक्ष भी है, “विमत न कर्मणा सरुच्वीयते, तद्िरोधि- 
त्वत्‌, य॑त्‌ यद्विरोधि न तत्‌ तेन सच्चीयते, यथा प्राक्च तमसा । ज्ञानफा कर्मके 
साथ समुच्चय नही है, क्थोकि ज्ञान क्मका विरोधी है जिमक्ा जो विरोधी होता हे, 
उसका उस साथ समुचय नही होता, जैसे प्रका्का तमके साथ विरोध है, अत 
वोनोका एक कायम समुच्चय नदीं होता । प्रकृतमे मी वैसा दी समज्ञना चाहिए । 
प्रकाश स्वकाय तमकी अपेक्षा नही करता, ज्ञान तो मोक्षम कर्मकी अपेक्षा करता 
है, इसमे ज्ञान कर्मका उपमदेन नही कर सकता इस ज्ञानका विषय ब्रह्माेक- 
त्वनामफ मोक्ष है, उसमे कर्मकी अपेक्षा कहो " यदि कत्तीको आतमज्ञानका पक्ष 
भनि, तो सघतिपक्ष न होनेपर भी सिद्धसाधन अव्य होगा । 

ददो यज्ञेऽनवक्छप्त ` इत्यादि श्रुतिसे यागमे शद्रा अधिकार तो है नही, 
अत एव अनधिकारी श्ुद्रसे कृत अथिहोत्रादि क्म॑फर्हीन है, इसठिए जि- 
होत्रं आदि फक्के उदेश्यसे ब्राह्मणादिका ज्ञान ¶्राह्मणो बृषस्पतिसवेन यजेतः इत्यादि 
वाक्यमे जो दष्ट है कर्मोपकारफ़ है, उसमे कर्मसयुश्चय कहना ठी दही ह । 

जञानका किंस कर्मके साथ आप समुच्चय कहते है, ज्ञानोष्पततिके बाद जो 
करी होगे उनके साथ समुच्चय है या पूर्वजन्मार्जित कमेकि साथ मथवा वसमान 
जन्मके कमोकि साथ ? प्रथम पक्ष ठीक नही हे, क्योकि ब्रह्मजेकयज्ञान होनेके 
बाद्‌ जात्यादिका बाध होनेसे कर्मोका अनुष्ठान नही हो सकता ओौर अनुष्टानके न 
दोनेसे भावी कं दी नही है, अत ॒तत्समुच्चय हो ही नही सकता । द्वितीय पक्ष 
मी ठीक नहीं है, क्योकि भक्रिय बातमा ह, यह निश्चय होनेपर जब आलमामे 
वास्तविकं क्रिया ही नही है, तव कर्मादि मी कसि वेगा ' आत्मके अपरोक्ष ज्ञानसे 
अजञानकी निवृत्ति होनेपर तन्भूरक निलिङ कवर आदि धर्मैकी भी निदृ्ति हो जाती 
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अन्तरङ्ग यथा वस्तु नित्यप्रापनं महाफलम्‌ । 
एकरूप च विज्ञान कस्तस्याऽन्यसघुच्यः ॥ ९४ ॥ 
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हे । यदि श्ञानाभनि स्वेकमणि भस्मसात्‌ कुरुते इत्यादि वाक्यसे प्राचीन कम 
ही नही है, तो उनके साथ समुच्चय कैसे 

यदि यह किये कि अज्ञानकी निवृत्ति टोनेपर अज्ञानका कायं ही निरैत्त होगा 
कर्म तो यज्ञानफ़ा काय नही है, अत कर्मके साथ समुच्चय हो सकता दै, तो 
इसफा यह्‌ उत्तर है कि रज्जुमे सर्षज्ञान अज्ञान है, क॑योफि जैसे रज्जुसर्षं कोई वाम्त- 
निफ़ पदाथ नहीं है, वही अज्ञान मागनेफा कारण है । बाप्तविकं रण्जुज्ञान होनेपर 
रञ्जुमे संका ज्ञान, रज्जु अज्ञान ओौर तन्निमित्तक परायन भादि कम निवृत्त हो 
जाते है, यह लोफ़ानुमव सिद्ध दै वैसे ही माज्ञान होनेपर आमक भज्ञान 
जौर तन्मूरुरु कमौदिकी निवृत्ति हो जाती है । अज्ञ मनुष्य तत्‌-तत्‌ फर्की 
फामनासे तत्‌-तत्‌ कर्मका अनुष्ठान करता है, इसछिए कर्मका मूर ज्ञान ही है ! 
जिस जन्ममे ज्ञानोत्पत्ति होती है, उसी अन्ममे ज्ञानोदयत्तिसे पहर जो कम किये गये 
है, उनके साथ ज्ञानका समुच्चय है, यह तृतीय पक्ष भी ठीक नही हे, कारण 
कि कोके जेसे रस्सी ही है सर्पं नही है, यह निश्चय होनेपर विद्वान्‌ सपज्ञानकी 
निवृत्तिसे परे अर्थात्‌ सरषज्ञानकी अपस्थामे भय, परायन आदि काये जोहो चुके दैः 
उन्हीका अनुताप करता है, वैसे ही तच्यज्ञानी अज्ञानके नित्त होनेपर इतना 
समय तफ़ व्यर्थं ही क्म किया, इस प्रकार उन्हीका परिताप करता है, इसकिषु 
्ञानोरपत्तिसे पहले इस अन्मे अनुष्ठित कममेकि साथ भी ज्ञानका समुच्चय 
नही हो सकता । ओर ज्ञान भौर कर्मका भी किसी प्रकार समुच्चय नही हयो 
सकता । इसमे यह भी युक्ति दहै कि कर्मका समुच्चय होता यदि आप्त्यादि 
चतुर्विध कमेव्याप्यत मोक्षम होता किन्तु मोक्ष अनाधेयातिद्चय स्वत सिद्ध 
्रह्मेकत्वशूप है, इससे चतुर्विध कर्मव्यापारका बह विषय नही दै । फिर 
समुच्चयकी क्या सम्मावना " "विद्या चाविद्या च यस्तद्वेदोभय सह" इत्यादि 
्रतिमाक्योका तात्य क्रमसमुच्चयमे है, सहसयुच्चयमे नही, अत ॒प्रमाणा- 
भावसे ज्ञान भौर कर्मक्रा समुच्चय नही बन सकता ॥ ९३ ॥ 

'अन्त्रज्गबहिर्योरन्तरक्न बर्वत्‌' इस न्थायसे मबरु ज्ञान ओौर दुबैर करमका 

भशुच्चय नहीं ह्यो सकता, यह हते दे- अन्तरङ्गम्‌! हृ्यादिसे । 
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अन्तरङ्गत्व, यथावस्तु, नित्यपराप्तत, महाफल ओर एकरूपतव हेतुक 
होनेसे ज्ञान बख्वान्‌ है, यह क्रमसे केगे । ज्ञान अन्तरज्ञ है, ओौर कमं बहिरज्ज 
हे, क्योकि चित्तशुद्धि द्वारा कर्मका मोक्षम उपयोग कह चुके है, ओर प्रब 
ओर दुर्बकका सयुच्चय नही होता, किन्तु समप्रधानका समुच्चय होता हे । 
अत॒ पधान ज्ञानका अन्यके साथ समुच्चय क्यादहै : कुक नही हे। 
कायैवश अन्तरज्गको भी बहिरङ्की अपेक्षा होती है, ञेसे राजाका अन्तरन्न 
सचिव होता है किन्तु सचिवको पारकीके उद्वहन कर्मके ङिए वाहककी 
अक्षा होती है वैसे दयी अन्तज्ञ ज्ञानको बहिरङ् कर्मी अपेक्षा हो सफ़ती है | 
नही, एेसी बात नही है, क्योकि ज्ञानके समय कमहेतु भन्ञानका ना 
होनेसे कम रहा दही नही, फिर समुच्चय कसा £ रिविफा-वाहक अन्तरङ्ग 
सचिवके समयमे रहते है, अत॒ उक्त कायेके छ्िए अन्तरज्न बहिरङ्की अपेक्षा 
करता है । प्रकृतमे अन्तरङ्गके समय बहिरङ्ग है ही नही, इसङिए्‌ समुच्चय 
नही बन सकता । कम मोक्षोपाय होनेके किए ज्ञानकी अपेक्षा करता है, यह 
मी कहना ठीक नही है, क्योकि कर्मका वचित्तशुद्धिमे विनियोग कह चुके दैः 
इसलिए बहिरङ्को भी अन्तरङ्गकी अपेक्षा नही कह सकते । ज्ञान भी पुरुष- 
सस्कारक हे वैदिक उपाय होनेसे, कर्मके समान, यह कहना भी ठीक नहीं हे, 
क्योकि विमतम्‌ अजाननिवत्तकम्‌ , तक्वज्ञानत्वात्‌, रज्जुज्ञानवत्‌” इस अनुमानसे 
भात्मयथाथेज्ञान अज्ञाननिवतैक ही है पुरषसस्ारक नही है । अच्छा तो कर्म 
अन्ञाननिवतेकमस्‌ , पुरस्पार्थोपायत्वात्‌ ; ज्ञानवत्‌, इस अनुमानसे कर्म मी अज्ञानका 
निवतेक हे, यह भी नहीं कृह सकते, क्योकि इसमे तत््वज्ञानत उपाधि है 
अत यह अनुमान आभास होनेसे साधक नहीहे। ओौर मी कर्म न अज्ञान- 
निवच्तकम्‌ ; अयथावस््नुरोधितवात्‌, ङप्यधीवत्‌ यष्ट॒विपरीत सदनुमान है | 
अच्छा तो केवर कमम अज्ञानका निवत नही है, किन्तु ज्ञानसमुच्चित अज्ञानका 
निवतेक हैः यदि एसा माना जाय, तो क्या आपत्ति हे  तच्वज्ञानके समय कम 
रहता ही नही हे, तो ज्ञानके साथ समुच्चय कैसा * क्योकि अतीतका वरदमानके 
साथ समुच्चय नही हो सकता । ज्ञानको कर्मनिवतैफ नही मानते, इसर्एि 
्ञनके समय कमं क्यों नही रहेगा साक्षात्‌ कर्मका निवरैक ज्ञान नही है, 
मिन्तु कमहेतु अज्ञानका निवर्तक ज्ञान है, इसरिए कारणनिदृत्ति द्वारा कर्मरूप 
क्का मी निवर्तक दै, निर्य ओर निवर्पकका समुच्चय इष नही दै ॥९४॥ 
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अन्तरङ्ग हि विज्ञान प्रत्यद्मत्रैकरसंभयात्‌ । 

घदिरङ्च तु कमे स्याद्‌ बाद्य्रव्याश्रयत्वत ॥ ९५ ॥ 
मत्यन्तरङ्े विज्ञाने बहिरङ्गं न सिव्यति । 

अर्के चेन्मधु विन्देत किमथे प्तं जेत्‌ ॥ ९६ ॥ 
यथावस्त्वात्मविज्ञान मोहमत्राश्रया करियाः । 
सम्यग्ज्ञाने कृतः कमे कमेहेतृपमर्दनात्‌ ।॥ ९७ ॥ 


कर्मैके सदृश ज्ञान भी अज्ञानसे जन्य है, इसश्िए दोनो समानयोगक्षेम दै, 
इस शङ्काकी निदृक्तिके ठिए कहते है-- अन्तरङ्ग इत्यादिसे । 

ज्ञान आत्मस्वमाव चसक दहै, अतएव मित्य होनेसे कर्मके समान 
नही है । सव देश तथा कार्मे आत्मा स्वद्पसे रहता है, अत॒ तदाक 
चित्‌प्रकाश निप्य है । नित्य मी चिदृरूपज्ञान वाक्यजन्य ज्ञानकी जनक सामग्रीसे 
सहित होकर दी सहेतु बन्धका निवतैक होता है, ओर ज्ञानकी तरह कर्म भी नित्य 
ही है, अन्यथा ससार सादि हो जायगा । नही, एेसा नही कह सकते, क्योकि 
अनुष्ठेयतया विहित कर्म॑नित्य नही ह्यो सकता । कर्मके अनित्य होनेपर भी 
कर्मप्रवाहमूरु अन्नानके अनादि होनेसे प्रवाहखूपसे कम॑ तथा ससारके अनादि 
होनेमे कोई बाधा नही दहे। नाना कारकके अधीन कर्मं है, अतएव अनित्य 
है| जान नित्य जओौर कर्मं अनित्य है, गिष्मपञ्चब्रह्माकारवुद्धिष्ृततिविरोषसे सहित 
गात्मा, स्वविपरीतावभासका निमित्त ज अज्ञान है, रर्यसदित उसका 
नारा कर देता है, इसर्एि विरक्षणस्वभाववाले ज्ञान ओर ॒कर्मका सयुच्चय 
नही हो सकता ॥ ९५ ॥ 

आत्ममात्रके आश्रयणसे ज्ञान अन्तरग है जौर बाह्य द्रभ्यादिकषा आधित कर्म 
बहिरग है यह कहते है-“सत्यन्तरङ्े' रप्यादिसे । 

अन्तरग ज्ञान होनेपर बदिरङ्ग दभ्यायाससाध्य कमे कौन करेगा, पासके 
मन्दारबृक्ष पर यदि मधु मिक जाय, तो उसके टनेके छिए परिथरमसाध्य पवैतका 
आरोहण कौन करेगा ? ॥ ९६ ॥ 

'्यथावस्त्वात्म ° इत्यादि । उक्त रीतिसे ज्ञान जौर कर्मका समुच्चय नही 

हो सकता, क्योकि यथाथवस्तुविषयक ज्ञान है, ओर क्म अनज्ञानमात्राश्रय 

हे । समीचीन अद्वितीय आत्मज्ञान होनेपर कर्म करना तो दूर रहा कर्मकी 
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नित्यग्राध्रं च विज्ञान प्रतीचः सन्निधेः सदा । 
कर्माऽनित्यं॒पथभरुपं नित्यं चाऽनित्यबाधकम्‌ ॥ ९८ ॥ 
थी कर्मार्जितो लोकः स्वराद ह्मावषोधतः । 

रन्पे त्रैलोक्यराज्ये तु भिक्षामाद्वियते कथम्‌ ॥ ९९ ॥ 


स्थिति मीनही हो सकती, क्योकि फर्मैकै हतु अज्ञानके नाच होनेपर कम 
नही हदो सकता ॥९७॥ 

ननित्यप्राप्म्‌' इ्वादि ¡ मात्मा सन देश ओर कारम स्वरूपसे रहता दै, 
अतएव निघप्राप्तै। ओर कम ॒प्रथक्‌-पृथट तथा अनित्य दै, नित्य 
ज्ञान अनित्य फयैका बाधक है ॥ ९८ ॥ 

श्यी कर्मासितो! इष्यादि । कर्मसाध्य रोक क्षथी है | जर बरहम ज्ञान- 
मात्र स्वप होनेसे निप तथा स्वानन्दतुष्ट है । त्रैरोक्यका राञ्य मिर्नेपर 
भिक्षामै कौन कैसे आदर करेगा 2 विशुद्धफर्क ज्ञान ओर कर्मके समुच्च 
यका चित्रायाग ओर दरपूरणमास यागके समुच्चयकी तरह सम्भव नहीं ह । 

ज्ञान जओौर कर्मके प्रधानछूपसे ओौर समप्रधानदूपसे समुच्चयका विचार 
करके यह विचार करते है कि अब कमे प्रधान है जौर ज्ञान गुण है, इस प्रकारके 
समुच्चयमे प्रकरण भमाण है या श्रुत्यादि ? प्रथम पक्ष ठीक नही है, क्योकि कर्म- 
काण्ड ओौर ज्ञानकण्डके मेदसे प्रकरण भिन्न है, अत कर्मकाण्डप्रफरणस्थ कर्मको 
भिन्नमरकरणस्थ ज्ञानकी अपेक्षा दी नही रहती ट द्वितीय पक्ष भी समुचित नही हे, 
क्योकि कम भिन्नपरकरणस्थ ज्ञानकी अपेक्षा दी नही करता । ेसी दच्चामे सामान्य 
सम्बन्धक सिद्ध न होनेसे विरोष सम्बन्ध भी श्चत्यादिसे सिद्ध नही हो सकता | 

असलम उपकाय्यको उपकारककी अपेक्षा होती है । पङृतमे विरद्धफर्क ज्ञान 
ओर कममिं उपकायं भौर उपकारकभाव ही नही है, फिर उनम अपेक्षा कैसे हो 
अतएव समुच्चय भी नहीं है । ज्ञान सखन्तन्त्र है, गुण नही । ज्ञान भी स्वफर 
मोक्षके प्रति गुणभूत दी है स्वतन्त नहीहै, पेसी शङ्का नहीं कर सकते, 
कर्योक्रि ज्ञानका फक मोक्ष ज्ञानस्वरूप दी हे, अतिरिक्त नही है, इसकिए 
मोक्षके प्रति मी वह गुणभूत नही है । 

रङ्धा-जेसे कम करैपरतन्व है, वैसे ही ज्ञान भी ज्ञातृपरतन्त्र है, तो 
पिर वहं स्वतन्त्र कैसे 





हि 
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एकरूपं हि विज्ञानमेकरूपात्ममेयतः । 
मिन्नरूपाणि कमांणि बहुकारकसश्रयात्‌ ॥ १०० ॥ 


०४५ 





समाधान-- यदपि ज्ञान वस्छुपरतन्ने है, ज्ञारृपरतन्त्र नही है, तथापि--वस्तु- 
परतन्त्र होनेपर भी- स्वतन्त्र इसकिए कहते है कि भले ही वह ॒वस्तुपरतन्त्र 
रे, किन्तु वह स्वकाय ऊरनेमे स्वतन्त्र अर्थीत्‌ दूसरेकी अपेक्षा नदी करता, 
अत स्वतन्त्र कहराता हे अथात्‌ ज्ञान सकाय अज्ञानकी निदृत्ति किए हेवन्तरकी 
अपेक्षा नही करता, इसरिए वह स्वतन्त्र कहता है! 

कर्म प्रधान दै, ज्ञान गुण है, इस प्रकारका समुचय न सही, किन्तु ज्ञान प्रधानं 
हे, कम गुण है, इस प्रकारका समुच्चय तो हो सकता है ° नही; यह भी नही हो 
सकता, क्योकि ज्ञान मुक्तिका कारण द, अत स्वकायं मुक्तके अफारण केकी अपेक्षा 
नहीं कर सकता । अत उक्त समुच्चय भी टीक्‌ नही है । कर्मं मी तो मुक्तिका 
हेतु है, क्योकि “न च पुनरावर्तते, इत्यादि श्रतियोसे कर्ममे मो्षदेतुत् स्पष्ट प्रतीत 
होता है, यदि फेसा कहो, तो यहं पक्ष ठीक नही है, क्योकि उक्त श्रुति सगुणो- 
पासना प्रकरणम पदी गई है, अत उसका तात्यय॑साक्षात्‌ मोक्षम नही है 
किन्तु उपासककी कममुक्तिमे है, अथीत्‌ तत्‌-तत्‌ उपासनासे तत्‌-तत्‌ कोककी 
प्रापि होती है, किर प्रर्यकारु प्राप्त होनेपर उस छोकके अधिष्ठाताके साथ 
तच्चज्ञानसे मुक्त हो जाता ह, यह अभिपराय है ॥ ९९ ॥ 

तत्‌-तत्‌ उपासनात्मक कमैका तत्‌-तत्‌ ोकपाधतिरूप फक मोक्ष नही है । यदि 
वह एरु मोक्ष होता, तो तत्‌-तत्‌ कोकके अधिष्ठाताको मुक्तिकल्की परतीक्षा क्यो 
होती ° यह कहते है एकरूपम्‌! इत्यादिसे । 

ज्ञान ओर कर्मका गुण ओर पधानमावसे समुच्चय नही हो सकता, यह 
प्रतिपादन करके समभ्राधान्यसे मी समुच्चय नही हो सकता, इसका निराकरण 
कृरनेके छिए कहते है कि एकरूप मोक्षका मिन-मिन्ररूप कमे साधन नही 
हो सकता । ज्ञानकी तरह क्म मी यदि एकप माना जाय, तो क्या आपत्ति 
है इसपर कहते ै--ध्हुकारक० इत्यादि । अनेक कारकोसे एक कम 
होता है, क्योकि कती, कमै, करण भआदिके भेदसे अनेक कारक एक कर्मके 
आश्रय होते षै । ज्ञानका प्रमेय आला एक दै, इसङिग ज्ञान एक पकारका ह । 

अच्छा, मोक्ष तो नित्य है, भत उसका ज्ञान मी साधन नही हो सकता; 
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एकरूपस्य मोक्षस्य भिन्नरूप न साधनम्‌ । 

एकरूपस्य मोक्षस्य त्वेफरूप हि साधनम्‌ ॥ १०१ ॥ 
एेकारम्यवस्तुयाथात्म्यमोधे जात्यादिबाधनात्‌ । 

न कम रुते किन्तु कृतं प्रत्युत शोचति ॥ १०२ ॥ 
अयथावस्तुसर्पादिज्ञान दतु; पलायने । 
रज्जु्ञानेऽदिधीष्यस्तौ कृतमप्यनुशोचति ॥ १०३ ॥ 
एव च ज्ञानिनः कर्मासम्भवाज्जञानकर्मणोः । 

न सम्भवति भोक्षाथेसिषिधोऽपि सशुच्चयः ॥ १०४ ॥ 








+ 





ठीक है, मोक्षका साधननज्ञान दहै, इसका ताप्प्यं यहदहै कि मोक्ष नित्य 
होनेपर भी अक्ञानसे आवृत है, अतएव आव्रकं अज्ञानकी निवृत्तिका साधन 
ज्ञान दहै, इसरिए दह मोक्षका साधन ऊहता है, वास्तविकं साधन 
नही हे ॥ १००॥ 

उक्त अर्को दी स्पष्ट करनेके ठिए फिर कहते हे--'एकरूपस्य' इत्यादि । 

एकरूप मोक्षका भिन्नस्वखूप क्म साधन नहीं है, किन्तु एकरूप नातमन्ञान 
ही साधन है ॥१०१॥ 

“देकात्म्यवस्तु ०" इत्यादि । आामज्ञानके जनन्तर होनेवाठे कर्मोका समुच्चय 
मी नही हो सकता, कारण कि याप्माका ययाथेज्ञान होनेपर अन्ञानकी निदृ्ति हो 
जाती है, फिर॒अज्ञानसे फद्धित ब्राह्मणप्व जादि जातिके जभिमानकी निहृत्ति हो 
जानेसे क्मका अधिकार ही छप हो जाता है, अत॒ यदि कर्महीनक्रेगा, तो 
समुच्चय क्रिसका होगा अतीत कम तो है नही, अत॒ उनके साथ ज्ञानके समु- 
न्वयकी तो शङ्का मी नही हो सकती । इस जन्ममे ज्ञानोपपत्तिसे पहले ज कर्म हो 
चुके द, उनके विषयमे परिताप ही रता है किं इतने दिनो तक व्यथ ही कर्म 
किया इत्यादि ॥ १०२ ॥ 

अयथावस्तु ० इत्यादि । अयथार्थज्ञान--सपीमासनज्ञान-- भय, परायन 
आदिमे टेतु है । रण्जुका यथाथ जान होनेसे स्पौमासबुद्धि निवृच हो जाती है, तब 
भामाससमय्मे जो भय, पलयन आदि हुए है उनके लिए परिताप ही करता ह 
कि मे व्यथे ही भयभीत हुआ, इत्यादि ॥ १०३॥ 

एवं च इत्यादि । त्विव समुच्चय मोक्षार्थं नही है, भत ज्ञान जौर कमैदा 
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तस्मात्‌ कामर्ये मेदल्ये सोपानवत्मनि । 
सथुच्चये-च सम्बन्धो न युक्तः फाण्डयोदैयोः ॥ १०५ ॥ 
परिशेषात्‌ पुरा प्रोक्तः साध्यसाधनलक्षणः । 
सम्बन्धोऽ्राऽवगन्तव्यो ज्ञानकर्माख्यकाण्डयोः ।॥ १०६ ॥ 


हति श्रीमदवि्ारण्यमुनिविरचिते वात्तिकसारे सम्बन्धपरीक्षा- 
नामक द्वितय मकरण समाप्तम्‌ ॥ 


समुच्चय मोक्षका साधन नही हे । ज्ञान प्रधानः करम गुण, ऊर्म प्रधान, ज्ञान 
गुण, कर्मं ओर ज्ञान दोनो समप्रधान है, इस धकार यदि तिविध समुच्चय 
हो ही नही सकता, तो मोक्षका साधन समुच्चय है, यह सम्भावना भी नही हो 
सफ़ती ॥ १०४ ॥ 

तस्मात्‌! इत्यादि । उक्त रीतिसे रम्य दवारा, प्रपश्चरुय द्वारा भौर सोषाना- 
रोहणन्यायसे सयुच्चय द्वारा करमकाण्डका ज्ञानकाण्डके साथ सम्बन्ध नहीं 
बन सफ़ता ॥ १०५ ॥ 

“परिरोषात्‌" इत्यादि । उक्त परकारसे यदि दो काण्डोका सम्बन्ध नही हौ 
सफेताः तो परिरषसे साध्यसाधनभाव दही पूर्वकाण्डका उत्तरकाण्डके साथ 
सम्बन्ध हे, दूसरा नही ॥ १०६ ॥ 


(पि कष, (००५ (न, 


हृति म० म० पृण्डितप्रवर अ्हरिहरङ्पाटुदिशेदि विरचित वृहदारण्यक- 
वार्तिकसारके मापानुवादमे सम्बन्धपरीक्ष। नामका 
द्वितीय प्रकरण समाप्त | 
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सम्बन्धसिद्धौ वेदान्तप्रामाण्य चिन्त्यतेऽधुना । 
अप्रामाण्ये त॒ सम्बन्ध पूर्क्तः प्रविलीयते ॥ १॥ 
केचित्‌ कार्थेकनिष्ठत्वं॑कृत्स्नवेदस्य मन्वते । 
ततो ब्रह्मणि सिद्वा बेदान्तानाममानता ॥ २॥ 
न प्रवृत्तिनिवनिभ्या शल्यस्य वचसो यत | 
क्रचिदर्थोऽत्र दृष्टोऽतो वस्तुनि स्यादमानता ॥ ३ ॥ 

वेदान्तको पभमाण मानकर करमकाण्डके साथ उसका साध्यसाधनमावद्प 
सम्बन्ध दर्शाया गया है। अव वेदान्तके प्रामाण्ये विप्रतिपन्नके प्रति वेदान्त प्रामाण्य 
सिद्ध करनेके रिएि कहते है--“सम्बन्धसिद्धौ' इत्यादि से । 

पवेकति साध्यसाधनमभावखूप सम्बन्धकी सिद्धि तव होगी जब वेदान्तोका प्रामाण्य 
सिद्धं होगा अन्यथा प्रमाणका अप्रमाणकै साथ उक्त सम्बन्ध नही हो सकता, 
क्योकि अप्रमाण तो किसीका साधक या बाधक होता नही, अत उक्त सम्ब- 
स्थकी सिद्धिके किए वेदन्तके प्रामाण्यकी सिद्धि करना नितान्त आवह्यक है ॥१॥ 

मीमासकोँका मत है कि कर्तेम्माथनोधक वाक्य ही प्रमाण दोता हे, सिद्धा्भक 
नही । आप रोग वेदान्तफो स्वत सिद्धं ब्रहम्परूपमात्रका बोधक मानते है इसङ्णि 
वेदान्तके प्रामाण्यकी चिन्ताके किए पूवपकष कहते है-- केचित्‌ काय °! इप्यादिसे । 

कदै-एक मीभासक कहते हे कि सम्पूण वेद्‌ कर्व्यार्थनोधक ही ह, 
सर्पि सिद्धबरहमस्वख्प अथका बोधक वेदान्त अप्रमाण है! तार्य 
वेदान्तके अप्रामाण्यके व्थवस्थापनमे नही है, किन्तु उपासनाक्रियाविधिरोषमे 
हे अन्थथा अप्रामाण्यकी आपत्ति होगी, क्योकि कोई भी वाक्य सिद्धाभमे प्रमाण 
नही माना जा सकता ॥ २ ॥ 

(न प्रवृत्ति" इत्यादि । वक्यफा भृति ओर निदृप्तियोगसे भिन्न कोई अर्भ 
केही मी दृष्टिगोचर नही है इसङ्एि सिद्धाथे वस्तुमे को$ बाक्य प्रमाण नही हो 
कता) अत्‌ एत-- 

प्रदृत्तिव निवृ्तिवौ नित्येन कृतकेन बां । 
पुसा येनोपदिश्येत तच्छाक्लममिधीयते ॥' 
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उत्तमपरोक्तसब्दार्थे मध्यमव्ययहारतः । 
बारो व्युत्यद्यते तस्माद्‌ व्युत्पत्तिरपि फायगा ॥ ४ ॥ 


इत्यादि वचन सङ्गत होता है । उक्त वचनका यह अभेदे किजिन कतव्य या 
अकर्व्य अथैका नित्य अथौत्‌ अपौरुषेय वेद ओर अनित्य-- पौरुषेय 
धर्मचाख्रादि- वाक्योसे पुरुषोंको उपदेश दिया जाता है, वे शास्र कहलाते है । 
हितकी प्राप्ति ओर अहितकी अप्रा्तिके उपाय ओौर परिहारके अनुष्ठानके 
ङिए शाख है | जैसे "सोमेन यजेत स्वगशकाम '। जो स्वगं चाहता है, किन्तु 
उसका उपाय नही जानता ओर उपायान्वेषणमे प्रदत्त है, उसको शाख बतङाता 
है कि यदि स्वग चाहते हो तो याग करो अथीत्‌ स्वगका साधन याग है । 

इसी प्रकार दु खसे पीडित मनुष्य जन्मान्तरमे मी पिरेसा दखन हो, 
इस र्एि दु खकी निदृत्तिका उपाय जानना चाहता है तो शास्र उपदेश 
देता है-- भा दिस्थात्‌ सवौ मृतानि' इप्यादि । इस तरह भरवतंक भौर निवर्तक 
वाक्य इष्टमे प्रदृत्ति ओर अनि्टसे निवृत्ति करा कर ॒पुर्षाथेसाधन द्वारा प्रमाण 
माने जाते दँ भौर अनेवभूत, अथीत्‌ ^सपद्वीपा वसुमती" राजाऽसौ गच्छति' 
८एव मदीय स्वम्र॒ आसीत्‌?, इत्यादि सिद्धाथेक वाक्य प्रमाण नही ह, क्योकि 
सात द्वीपवाटी परथिवी है, यह राजा जाता है, मेरा स्वम पेसा था, इन वाक्थोको 
सुनकर न तो को किसी कमेविशेषमे प्रदत्त होकर कुछ फर ही प्राप 
कर सकता है ओौर न किसी कर्मविरोषसे निवृत्त होकर अनिष्ट ही मित्त कर 
सरता है। अत यह वाक्य जसे निष्प्रयोजन सौर अप्रमाण दै, वैसेही 
(सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्मः इप्यादिसे भी सत्य, ज्ञान ओर अनन्त ब्रह्म है भह 
जान ठेनेपर क्या अभीष्ट सिद्ध होगा ८ क्योकि कतव्य या अकतैव्थका तो को 
निर्दे है नही, जिससे करि अनुष्ठान, परिवअन आदि द्वारा किसी अकी सिद्धि हयो, 
अत॒वेदान्तको उपासना बिधिका रोष दही मानना चाहिए, अन्था उक्त 
रीतिसे सर्वेथा अप्रमाण ही हो जायगा ॥२॥ 

वेदान्तके अपरामाण्य होनेमे दो कारण है--एक तो धुखप्रा्ि या द ख- 
पिदृत्ति के साधनका उपदेश न होनेसे निष्फक्त् है भौर दूसरा कारण है-- 
अबौोधकत् । सवैप्रथम बभार्कको शक्तिग्रह कार्यान्वित वाक्ीर्थमे ही होता दहै, 
अंत सिद्धाथमे यदि शक्तिग्रहोपायही नहींहै, तो फिर सिद्धार्थकं वाक्यं 
अथैका बोधक कते होगा : इसं पाथयसे कहते है--उत्तम' इष्यादिसे । 
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शङ्खा गामानयेत्युक्ते कञ्चिट्रोकमिका क्रियाम्‌ । 
र्बाणमपि वीक्ष्याऽज्ञः इर्ते कारणानुमाम्‌ ॥ ५ ॥ 
ज्ञात धुबमनेनेतयद्रोकममकमीक्ष्यते । 
तत एतस्य वाक्यस्य गवानयनमोधिता ॥ & ॥ 

उत्तम राब्दका ताप्पयं है- गरृहीतरक्तिऱ पेरकमे। भौर मध्यम शन्दका तायय्यं 
हे- गृहीतशाक्तिक परथमे । परक पुरुषके वाक्यार्थं ज्ञानसे प्रय्यं पुरूषके भ्यवहारसे 
अगृहीतद्चक्तिक बारुक शक्तिफा गहण करता दै, इसर्एि राक्तिग्रह भी 
कायीरथमे दी हे, इसलिए सिद्धार्थक वाक्ये बोध ही नही होता, अत अबोध 
कप्वलक्षण अप्रामाण्य भी उनमे हो जायगा ॥ ४ ॥ 

रक्तिग्रहका प्रकार कहते हदे--शुङ्काम्‌' इत्यादिसे । 

प्ररकने प्रय्यके ग्रति कहा कि शुद्ध गौ ठे आवो, अनन्तर शङ्कखगवानयन क्रिया 
करते इए प्रेयैको देखकर अगृहीतराक्तिक बारफ़ कारणका अनुमान करता है ॥५॥ 


ज्ञातम्‌! इत्यादि । शगामानयः इस वाक्यसे गवांनयनविषयक बोध पय्यको 
अवद्य हमा । यदि इस वाक््यसे एेसा बोध न होता, तो इस वाक्यके श्रयणके 
अनन्तर इस कारयमे उसकी प्रदृत्ति न होती । उक्त कामे प्रदृत्ति हुई दै, 
अत॒ अवश्य इस वाक्यसे उक्त बोध हुआ हे, इस तरह गामानय! इस वाक्यका 
गोकमेक आनयनमे शक्तिग्रह होता है। तात्य यह है करि प्रयोजक पुरषके 
“गामानय इस वाक्यसे प्रयोज्य पुरषकी गवानयनमे प्रबृत्ति देखकर बारक 
यह निश्चय करता है कि चेतनकी प्रत्तिमात्रमे इष्टसाधनताज्ञान कारण 
अवदय है, इसङिए यह प्रयोज्य पुरुषकी गवानयने प्रवृत्ति भी इष्टसाधनता- 
ज्ञानजन्य है, स्तनपान आदिमे मेरी प्रद्तिकी तरह । उक्त प्रदृ्तिके ज्ञानके 
बिना उक्त प्रवृप्तिमे इष्टसाधनतानुमिति नही हो सकती, क्योकि अनुमिति 
प््ञान कारण हेः अत॒ गवानयनमबृपिज्ञान तो जरूर हुभा, पर 
किससे इआ ‡ एसी जिज्ञासा होनेपर, यही निश्चय करता है कि यह 
ज्ञान “गामानय, इस वाक्यसे ही इजा, कारण कि इससे पटे यह ज्ञान नही 
था, अन्यथा उक्त कामे वाक्यश्रवणरे पहले प्रदत्ति हो जाती, ओौर इसके 
बाद हौ यह ज्ञान हा, जिसके पहले जो न होकर जिसके बाद ही होता है, वह 
उसीसे होता है जैसी मेरी स्तनपानानन्तर वृति स्तनपान दी से होती दै। 
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कार्यार्थं एव सद्धावाद्‌ व्युत्पत्तिपुरुषाथयो । 
विधेय एव वेदार्थो न सिद्धः कोऽपि क्रचित्‌ ।॥ ७ ॥। 
मन्त्राथेवादना्ना च कफार्यार्थाुप्रवेशतः । 
प्रामाण्यं न स्वतस्तस्मात्‌ कार्यं वेदस्य मानता ।॥ ८ ॥ 





कि 








अव विचारना यह है कि इस वाक्यसे इस अथेका बोध क्यो हआ, 
जथोन्तरका बोव क्यो नहीं हआ : इससे ज्ञात होताहै कि इस वाक्यका इस 
अथेके साथ कोई-न-कोई सम्बन्ध अवरय है ¡ यदि सम्बद्ध अर्थका बोधक उक्त 
वाक्य होता, तो सम्बन्धामाव सबके साथ समान दहै, फिर समी अ्थान्तरोका 
बोधक न होकर इसी अथेका बोधक क्यो हुआ 

इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि इस वाक्यका इस अथके साथ कोई 
सम्बन्ध अवद्य है ! जो सम्बन्धसामान्य प्रत्यक्ष, अनुमान जओौर अर्थापत्ति प्रमाण 
द्वारा सिद्ध हभ हे, वह सम्बन्धसामान्य विदोषसम्बन्धके बिना पर्यवसन्न नहीं हे 
सकता, अत॒ सामान्यषपसे सिद्ध सम्बन्धसामान्यके पयवसानके शिष्‌ चक्ति- 
रप ही विशेष सम्बन्ध सिद्ध होता है, इस तरह कार्यान्वित अथे ही शब्दका 
शक्तिग्रह पथमत बाङ्कको होता है । जिससे व्युप्पत्तिमह होता है, वही शब्द 
बोधक होता है, दसरा नही, इसङिए कार्यपरक शब्द ही बोधक टोनेसे परमाण 
हे, सिद्धार्थक नही ॥ ६ ॥ 

कायोथे एव" इप्यादि । ग्युप्पति--राब्दरक्िगरह, पुरुषार्थ सुखप्राि जौर 
दु खकी निडृत्ति, ये दोनो--कायथि--करव्या्थ- ही मे है, इसरिएि विधयको-- 
कतेव्यको--ही वेदाथ मानना चाहिए। सिद्धाथको वेदाथ नहीं मानना 
चा्टिए । उपनिषत्‌का भी तास्थ सिद्ध ब्रहममे नदीं हे, किन्तु उसकी उपासनामे 
ही उसका ताद्य है ॥ ७ ॥ 

यदि कायाथमे ही वेदको प्रमाण मानोगे, तो थोडे वेदभाग जो विषिस्वरूप 
हैः वे ही भरमाण होगे, अधिकाश्च वेदमाग- मन्न, नामधेय, अर्थवाद 
आदि- सन अममाण हो जर्येगे ८ इस शङ्काकी निषृर्तिकि रिए कहते है-- 
'मन्त्राथेवाद०* इप्यादिसे । 

दषेखाः इत्यादि मन्त्र, वायुर क्षेपिष्ठा इत्यादि अथेवाद ओर उद्विदादि 

नामधेय, इनका मी क्रियाम टी सम्बन्ध मानना उचित हे, क्योकि श्रेषे वोज ला 
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वेदान्तानामतो बा्च्यं कार्याथानुप्रवेशनम्‌ । 

प्रामाण्यं वा निषेदधन्यस्‌त्र प्रतिविधीयते । ९॥ 
कि मेयाभावतः प्रोक्ता वेदान्तानाममानता । 

वा मीमांसकम्मन्यतया कार्थैकरागतः ॥ १० ॥ 
न मेयाभावशषङ्काऽस्ति सवेव्यापएतिसाधिणः । 
विदात्मनोऽपरपे तु जगदान्ध्यग्रसङ्घतः ॥ ११॥ 


इत्यादि मन्त्रोका “छिनद्मि, “अनुमाजयामि' इत्यादि करियावाचक पदोका अध्या- 
हार करके तदर्थम अन्वय होनेसे वे पुरुषाथसाधक ओर प्रमाण होते हे। 
“वायुर्वै इत्यादि अथेवादवाक्योका 'वायभ्य इवेतमारुमेतः इत्यादि वाक्यसे 
विहित वायव्ययागके प्राशस्त्यमे रक्षणा करके उक्त विधिवाक्यके साथ पक- 
वाक्यता मानी जाती है। नामका “उद्धिदा यजेतः इसके साथ अन्वयष्ै ही, 
इसिए साक्षात्‌ या परम्परया क्रियान्वयी वेदवाक्य ही पुरुषाथेके साधन तथा ब्यु 
सपततिमरहके योग्य होनेसे परमाण माने जते दै, अत॒ उपनिषदोको प्रमाण मानना 
यदि अमी हो, तो इ्रोकोक्त चशब्दसे सम्रह कीजिये, अथवा उने प्रामाण्यका 
ही त्याग कीनि यह मीमासकोका पूर्वपक्ष है, इसका उत्तर देनेफै किए कहते 
है (अत्र प्रति०' इत्यादिसे ॥ ९ ॥ 

इस विषयमे परिहार करनेके श्ण विकल्प करते दै-^कि मेया- 
भावतः इत्यादिसे । 

क्या वेदान्तम अप्रामाण्यका कारण फर जओौर शक्तिग्रही अनुपपत्तिमात्न 
ही हैया अन्य भी है? फलनुपपत्ति तो अति तुच्छ ह, उसका परिहार 
भगे करेगे । द्वितीय भमेयाभावके विषयमे मीमासकोका यह अभिनिवेश है कि 
फां ही शब्दका प्रमेय है, सिद्ध नदी है ॥ १०॥ 

उक्त शाङ्काका उत्तर देते हैन मेया ० इत्यादिे । 

सब॒व्यापारोका साक्षी बिदामा दही वेदान्तवाक्योका प्रमेय है, 
इसर्एि प्रमेयामावकी राङ्क तो नही कर सकते। यदि चिदातमाका 
ही अपप किया जाय; तो जगत्‌ अन्धा हो जायगा थत्‌ ससारमे दो दी 
पदा है--जड़ ओर चेतन । जड़ स्वयम्‌ अपरकाशशीर है, चेतन स्वयभकारा ह । 
स्वयप्रका चेतनके सम्बन्धसे जडका भी प्रकाश्च होता है । यदि चेतनको न मानोगे, 
तर जद्मात्र ही समारमे -रद जायगा जो यप्रकारामय है, इसरिएि ससार अन्धकार्‌- 
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निःशेषमाततदवृत्तिजन्मना सर्बदाऽस्ति हि । 
स्वप्रकाशचात्मचेतन्यव्याधिर्वस्तुस्वमावतः ॥ १२ ॥ 
लिद्गदेहः भ्रमाताऽत्र कामाचास्तस्य वृत्तय । 
चैतन्येन वियुक्तास्ता जायन्ते न कदाचन ॥ १३ ॥ 
लिद्तद्डृत्तिसम्भूतौ सत्या चिथ्याप्ये नहि । 
कथिद्धेतुरपेक्ष्योऽस्ि खब्याप्रौ कठरोष्िव ॥ १४॥ 


भय हो आयगा जौर अमासमान खपुष्प आदि की सत्ता जैसे नहीं है, वैसे ही 
जहकी भी सत्ता सिद्ध नहीं होगी, अत चिदापा बेदान्तप्रमेय अवद्य दै, 
उसका अमाव नहीं है ॥ ११ ॥ 

चिदासमा सव ्यवहारोका साक्षी है, इसका उपपादन करते है--“निःरोष०” 
इत्यादिसे । 

सब ॒ प्रमाताभो भौर तदृषृत्तियों का जन्म वस्तुस्वभावसे स्प्रकाश्च 
आत्मचेतन्य द्वारा सदा व्याप्त दी रहता है, अथात्‌ प्रमाता ओौर उसकी बृत्तिया 
सदा जात ही रहती है । यदि चैतन्यकी सदा व्याप्ति न होती, तो वे वृतो 
घटादिकी तरह अनज्ञातसनत्ताक मी मानी जाती, किन्तु एेसा नदीं है, धटादिका 
दृति द्वारा अनावृत विदाप्माके साथ सबन्ध होता है, इस कारण सदा व्याच 
नही है, अत षटादिका भान कादाचिक्त है, सार्वकाङिकि नही है । प्रमाता भौर 
उसकी इत्तियोमे चिदात्ाकी सार्वकारिक व्याति है, अतएव इनका मान सार्वकाङ्कि 
है, कादाचिक्क नहीं है ॥ १२॥ 

जर उसकी वत्तियोके स्वरूपके परिचयके रिए कहते दै--'रिद्देह ' 
इत्यादि । 

यहापर प्रमातृपदसे लिङ्गदेह विवक्षित है, उसकी वृत्तिसे कामादि विवक्षित 
है । ये सब किसी भी समयम चैतन्यसे वियुक्त नह होते, किन्तु सब कारम चैतन्यसे 
व्याप्त दी रहते हँ ॥ १३ ॥ 

दष्टन्तके साथ पमाता ओर उसकी वृत्तिम चेतन्यकी व्यापि कहते है-- 
'रिद्गतदचृत्ति ०" इत्यादिसे । 

जैसे घट आदि पदाथम उत्पत्तिके बाद आकादकी ध्याति स्वत हो जाती है, 
उसके ङ्ए कारणान्तरकी आकाह्वा नहीं होती, वैसे दही प्रमाता ओौर उसकी 
वृत्तियोकी उत्पत्ति होनेके अनन्तर चैतन्य व्यापि उनम स्वत हौ जाती दे, उसके 
किए कारणान्तरकी जपेक्षा नहीं होती ॥ १४ ॥ 
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आकराश्चवस्तुस्वामाव्यमात्रादेव न कारकात्‌ । 
वियता पूणता कुम्भस्यैव दक्पूणेता धियाम्‌ ॥ १५ ॥ 
घटदुःखादिरूपित्र धिया धमादिहेतुतः । 
निर्हतुस्तु स्वत सिद्धरव्यापिरमित्यसन्निधे" ॥ १६ ॥ 


'आकाक्च' इत्यादि । जसे वस्तुस्वभावमात्रसे दयी षटमे आकाशकी पूणता 
हो जाती है, उसके छिए हेलन्तरकी अपेक्षा नहीं होती, वैसे ही बुद्धियोमे 
चैतन्यकी पूर्णता उसके स्वमावमात्रसे ही होती है, उसको कारणान्तरकी अपेक्षा 
नदीं होती ॥ १५ ॥ 

अव यह शङ्का होती है कि जसे आसा बुदृध्यादिका भासक है, वैसे दी बुद्धयादि 
मी धट, पर आदि पदाथेके मासक है, मासक दोनो समान है, अत॒ अविकृत 
भतमाकी जेते स्वमावमात्रसे व्यापि होती दै, कारणान्तरसे नही होती, वैसे 
ही षटादिभासकं बुद्धिकी भी विषयके साथ व्याप्ति निर्हेतुक होनी चाहिए । 

इस आक्षेपके निराकरणके किए कहते है-धटदुःखादि ०? इत्यादि । 

घट यौर दु ख ये दोनो बाह्य ओौर आन्तर विषयोके उपरुक्षक है, सारा 
यह किं बुद्धि ओर तद्रोष्य- बाह्य ओौर आभ्यन्तर विषय-परिच्छि्न 
हैः अत॒ परिच्छिन्न बुद्धि परिच्छिन्न विषयाकार हो सकती दै, 
चिदात्मा तो अपरिच्छिन्न कूटस्थ नित्य है, इसङ्िषु बुद्धि तथा तदोध्य 
घटादिरूपाकार नही हो सकता । बुद्धिके तत्तदाकार होनेमे प्रयोजक अदृष्ट हे, 
पुखदु खादिमोगजनक अदृष्टवश बुद्धि तत्तद्विषयाकार होती है। अच्छ तो 
जेसे धघयादिबुद्धि घटाकार होती हे, वैसे ही परत्यग्रलबुद्धि भी तदाकार होनी 
चादिए, इसके निराकरणके रए कहते है--“निरहतुस्तु" इति । 

बुद्धिका परत्यगाकार होना निहतुक है सदा सन्निधिसे स्वत सिद्ध चेतन्यकी 
व्याति होती है, जैसे षटादिमे आकाराकौ व्यापि अवचनीय सननिभिसिद्र दै, सहेतुक 
नही है, वैसे ही बुद्धिम चैतन्यकी व्यापि मी समञ्लनी चाहिए, जो व्यापक 
पदायै ह उनका सम्बन्ध सकारण होता है गौर आकाश, चतन्यादि व्यापक 
पदार्थोका कायेके साथ उत्पत्तिसमयमें ही स्वत॒सम्बन्ध होता है । व्यापककी 
सन्निधि सदा रनेसे अवजेनीय है, अतएव यागन्तुक किसी कारणकी 
आवह्यकता नदी ॥१६॥ 
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ुद्धितद्डत्तिमावस्तदभावरचाप्यनन्यमात्‌ । 
यतः सिद्धायते सोऽथ ज्ञेयः सिद्धः स्वतः सदा ॥ १७॥ 


नलु प्रमाणविरहात्‌ स्तःसिद्धो यदीक्ष्यते । 
वाक्यस्य बुद्रमोधित्वादप्रामाण्यं प्रसज्यते ॥ १८ ॥ 








आत्मा खत सिद्ध कैसे है ८ इसका उत्तर देते दै--शुद्धितवृबत्ति०' 
इप्यादिसे । 


बुद्धि ओौर उसकी वृत्तियोकी सत्ता तथां दोनोके अभावकीं पत्त भिंसं 
चिदास्मासे ज्ञात होती हे, वह चिदामा स्वय सदा ज्ञेय है, प्रमाणान्तर ्यापारके 
बिना भासमान होनेसे स्वयभरकार है। जडका प्रकारश्च येतनते होता दै, 
चेतनका प्रकारा स्वय होताहै। यदि कारणान्तरसे पफा्च माना जाम, वौ 
जिससे प्रकार कहा जायगा, वही चेतन होगा, रिरि उसका भी भकारं 
यदि दूसरेसे कहा जायगा, तो अनवस्था होगी, जओौर पूर्व पूवै अचेतन होते 
जायेगे, इसकिए आत्माको स्वयपरकारा मानना आवदयक है । 


यदि आत्माको स्वयप्रकार न मने भौर बुद्धिसे उसका प्रकाश मनि, तो 
बुद्धिके अभावका प्रस्यक्ष कैसे होगा, क्योकि बुद्धिके अभावकी दशमे तो बुद्धि 
हे नही, अन्यथा अमाव दी कैसे कह सकेगे, इसीङिए्‌ वार्चिककारने का है 
कि श्ञाततया अज्ञाततया वा सवै साक्षिचितन्यस्य विषय ' आताका विषय 
सब है--जो ज्ञात है सो ज्ञातत्वेन विषय है जैसे जानामि यह भ्यवहार होता 
है ओौर जो अज्ञात है उसका अज्ञातत्वेन भान होता है जैसे न जानामिः यह 
उ्यवहार होता है । इसङिए सब अवस्थाओमे आत्माका स्फुरण रहता है, अतएव 
वह सदा स्वयप्रकारा है, आलप्रकाञ्च सहेतुक वही ॥ १७ ॥ 


यदि आत्मा बुद्धयादिका साक्षी कूटस्थ स्वमकाश वेदान्ता प्रमेय है; 
तो ज्ञात्षापकं वेदान्त इआ, अत प्रमाण नही हो सकता, किन्तुं भगुवादक 
होगा ° सी शङ्का करते है-^नसु प्रमाण०' इ्यादिसे । 
यदि प्रमाणके बिना आत्मा स्रत स्फुरण मानते है तो ज्ञातज्ञापक वेदान्तं 
भगुवादक हे, म्माण नही ॥ १८ ॥ 
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मेवमप्रतिबद्धस्वाधिदेकरसवस्तुन । 

तद्व्युरपत्तेः पुरा पशाद बोधो व्युत्पत्तिमात्रतः ॥ १९ ॥ 
बोधाबोधो सभिदैषटौ स्वानुभूर्येव वस्तुनः । 

दष्टे चायुपपन्नत्वं फिबिरादभिधीयते ॥ २० ॥ 
वेदान्तज्ास्ञव्युत्पत्तेः पुंशा क प्रतिबुध्यते । 

फो वौ व्युटपत्तितस्तृध्वं बुद्धिमान विबुध्यते ॥ २१॥ 


ज्ञातज्ञापकलप्रयुक्त आप्मामे वेदके अपामाण्यकी शङ्काका निराकरण करते 
दै--भिवम्‌' इत्यादिसे । 

यद्यपि आमा स्वयप्रकार है, तो भी वेदान्तके विचारसे पहठे भे अज्ञ ई 
भै अपनेको नही जानता द यह प्रतीति सर्वछोकानुभवसिद्ध है इसि 
ससारदशामै आत्मा अज्ञात दी है, वेदान्तवाक्यो द्वारा श्रवण, मनन आदिसे 
अपरोक्ष ज्चान होता है, अत ॒विचारसे पूर्वै आ्माके अज्ञात होने एव वेदान्त द्वारा 
ज्ञात होनेसे अज्ञातज्ञापकत्वरुक्षण पमामाण्य वेदान्तमे युक्तियुक्त है ॥ १९ ॥ 

स्वका आममामँ कादाचिक्त बोध ओौर अनादि अबोध इस प्रकार परस्पर 
विरुद्ध बोध ओर अबोध एक ही आसाखूप धर्ममि कसे रह सकते है ? इस 
राह की निवृत्ति करते है--बोधाबोधौ' इत्यादिसे । 

अन्वय-व्यतिरेक ओर विद्भानोके अनुमवसे आत्मामे बोध जौर भे जज्ञ ह 
हप्यादि अपने अनुमवसे अबोध ये दोनो दीखते है, इसक्िए दोनोकी एकत्र 
स्थितिमे अनुपपत्ति ही नही हो सकती, विद्वानोकी उक्ति है--"नहि दृष्टेऽनुपपन्न 
नामः एकत्र परस्पर विशुद्ध दो धर्मोकी अनुपपत्ति वहा मानी जाती है, जरह एकत्र 
समावेश अदृष्टचर हे । प्रृतमे बोध भौर अबोध एकत्र आत्मामे सवानुभवसिद्ध दै, 
दसङिए आस्मामे अनुपपत्तिकी शङ्का दी नहीं कर सकते, अत ॒वेदान्तमे अज्ञात- 
सञापकल्रक्षण प्रामाण्यमे को सन्देह ही नहीं हे ॥ २० ॥ 

पूर्वोक्त अन्वय शौर प्यतिरेकको स्यष्ट करते दै--धैदान्त" इत्यादिसे । 

वेदन्तविचारादिसे पूवं कौन आसन्ञानी होता है अथात्‌ को नही ओर 
वेदान्तनिचारके बाद कौन बुद्धिमान्‌ आसमक्ञानी नदीं होता अत्‌ सब अवद्य 
आपन्ञानी होते है, इस अन्वय जौर भ्यतिरेकसे शान ओौर अज्ञानकी एकत्र 
भवस्थितिमें विरोध की है ॥ २१॥ 
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एवं सावेजनीनौ तौ बोधाबोधौ चिदात्मनः ॥ 

अपद्वोतु कथं नाम शक्यौ स्याता इता ॥ २२॥ 
खप्रकाश्ोऽप्यसम्बुदधः सुप्त्यादावलुभूयते ॥ 
अस्वप्रकाश्चतायां तु सुप्त्यादि केन सिध्यति ॥ २३ ॥ 





“एवं सार्व०' इत्यादि । उक्त प्रकारसे चिदात्माका बोध ओर अबोध 
सवीनुमवसिद्ध है, इसक्एि कोई कृतार्किक भी अपलाप नहीं कर॒ सकता कि 
बोध सौर अबोध ये दोनो आतमामें नहीं रहते ॥२९॥ 

शङ्का-- ज्ञान तो अज्ञानका विरोधी हे, फिर ज्ञान द्वारा अक्ञानकी सिद्धि कैसे 
हयो सकती है, क्योकि विरोधी साधक ओर भाश्चय दोनो नहीं हो सकता, प्रकार 

अन्धकारका विरोधी है, इसषर्िएि प्रकार अन्धकारका नतो साधकदहीदहै ओर 
न आश्रय ही हे, इस शङ्कापर ऊहते है--“स्वप्रका्चो' इत्यादि । 

स्वप्रका्च आस्मामे पूर्वोक्त अनुभव ही केवर प्रमाण नहीं, किन्तु 
अन्य अनुभव भी प्रमाण हे, शुखपूर्वक सोया था, कुठ भी नही जाना" इस 
परकार्‌ सुपोत्थित पुरुष स्मरण करता है, स्मरण अनुमवके बिना नही होता, 
इसङ्ए सुषुतिमे अनुभव अवदय हुआ, यह स्मरणरूप कासे सिद्ध॒होता है, 
उस समय ज्ञानसाधन इन्दियादि तो है नदी, अत ेन्ियक ज्ञानसे अतिरिक्त 
म्वयप्रकाश आत्मस्वरूपानुभव दी सिद्ध होता दहै, अन्यथा सुति आदिकी 
मी सिद्धि नहीं होगी । 

अनुपरुब्धिसे भी ज्ञानके अभावका ज्ञान नही हो सकता, क्योकि यदि 
ज्ञान होता तो उसका ज्ञान होता, यह भी तो प्रमाताके रहनेपरं आपादन 
कर सकते है, अन्यथा नदी, अत उस समयमे ओआत्मप्रकार अवदय भानना 
चाहिए, विना परमाताके पमाणकी प्रवृत्ति नदं हो सकती । 

जो यह कहा गया है कि निवतैक साधक नही होता, आरोक तमक्रा 
निवतेक है, इसङिए तमके परष्यक्षमे आरोकनिरपेक्ष दी चश्च साधक हे, 
आरोकसपिक्ष नही, सो दीक नहीं है, क्योकि यहापर आत्मखूप ज्ञान भन्ञानका 
साधक है भौर वाक्यजन्य ज्ञान अज्ञानका निवतैक दै, दसा माननेमे उक्त 
दोष नही हे । जौर अन्त.करणावच्छिन्न चैतन्य प्रमाता हे, घुषुिकारमे 
अन्त करणका भाणे स्य हयौ जाता हे, इसर्िए ममाताका भी अभाव हो जाता 
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असम्बुद्धस्तदा बोधहेत॒मात्रा्यभावतः ॥ 

अतएव न मानने सुषुष्त्यादिः प्रसिध्यति ॥ २४ ॥ 
सुषुष्त्यादेश्च ससिद्धिमत्रादिविरहेऽपि या ॥ 

सा चिहान्तरसम्बुद्रस्वप्रकाशचिदाभ्रयात्‌ ॥ २५॥ 
न चाऽभावप्रमाणात्सा सति मात्यमावमा ॥ 
मात्रा्यभावसपिद्धिः कथ मात्रादिपूर्विका | २६ ॥ 
एवं सववव्यवहतिप्रसाधकचिदात्मनि ॥ 

सति स्पष्टेऽत्र वेदान्ता मेयहीनाः कथ बद्‌ । २७॥ 


ह, वही सुषुि है । प्रमाताका अभाव प्रमातासे सिद्ध नहीं हो सकता, क्योकि 
अपने अमावका साधक स्वय नहींहो सकता, इसकिए स्वापादिकी सिद्धि मी 
आत्मस्वखूपासुमवसे ही होती हे, अज्ञानी सिद्धि भी इसी तरह समञ्चनी चाहिए, 
इसीको आगे स्पष्ट करेगे ॥ २३ ॥ 

(अरसबुद्ध °” इत्यादि । आतस्माके स्वयभरकाश होनेपर भी सुषुप्तिकाले ज्ञानके 
साधन इन्द्रिय ओौर मनके अभावसे वह भज्ञात कहलाता है, इसीसे--प्रमाणा- 
माव्से ही--युषुपि आदि प्रमाणसे सिद्ध नहीं होते। योग्यानुपरन्धिसे सुषुप्ति आदिकी 
सिद्धि होगी, यह मत मी असगत है, क्योफि उक्त रीतिसे प्रमाता यदि नही है, 
त योग्याुपरन्धि किसकी कहोगे, इस कारणसे आ्मस्वरूपके ज्ञानसे ही स्वाप 
ओर अज्ञानकी सिद्धि होती है, अन्यथा नही ॥ २४ ॥ 

शुपृप्त्यादेः" इत्यादि । प्रमाताके न रहनेपर मी जो दुषष्त्यादिकी सिदि 
होती है, सो भीतर अ्बुद्ध॒स्वयथकाशच चिदात्मके प्रभावसे अर्थात्‌ स्वयपकाशच 
आत्मा ही स्वीय भअज्ञानादिका उक्त रीतिते साधक है। प्रमाताके अमावस 
योग्यानुपकरून्धि मी नही हो सकती ॥ २५ ॥ 

(न चाऽभाव' इत्यादि । योग्यानुपरुन्धिसे मी स्वापादिकी सिद्धिं नही 
हो सकती, क्योकि प्रमाता रहनेपर ही प्माणोकी परदृत्ति होती दै, स्वापादिकालमे 
प्रमाता है नदी, फिर अनुपरुन्धि प्रमाण मी किसका कहेगे ॥ २६॥ 

साक्षी वेदान्तपमेय है, यही उपसहार करते है--एव सर्व०” इत्यादि । 

इस प्रकार सपू्णं व्यवहारका साधक चिद्रामा है, सो स्वयम्रकाशच होनेसे 
सवानुभवसे सिद्ध दै, व्री साक्षी बेदान्तका पमेव दै, इस कारण प्रमेयामाव. 
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सर्वमानस्वभावस्य परीक्षायां चिदात्मनि ॥ 
मेये कैयुतिकन्यायसिद्धा बेदान्तमानता ॥ २८ ॥ 
यमग्रमाय मानानि नानात्मान प्रमिन्वते । 
वस्तुवृत्तानुरोधेन कथ तत्राऽग्रमावचः ॥ २९॥ 





प्रयुक्त वेदान्तमे अप्रामाण्य नही हो सकता, [ उपहासाथं कहते दै] को 
वेदान्त मेयदीन कैसे है २ ॥ २७॥ 

(सवमान ० इत्यादि । सब--मयक्ष, अनुमान आदि पमाणो- के स्वभावकी 
परीक्षा करनेपर चिदात्मामे वेदान्तकी मानता कैसुतिफन्यायसे सिद्ध दै अर्थात्‌ 
परत्यश्षादि प्रमाण जैसे अज्ञाताथबोधक होनेते प्रमाण होते हे, वैसे ही वेदान्त भी 
आत्मा अज्ञातार्थज्ञापक होनेसे प्रमाण हे ॥ २८ ॥ 

कैमुतिकन्याय कहते हे--'यमप्रमाय' इत्यादि । मर्यक्षादि प्रमाण तथा उनके 
विषय शब्दादि स्वय जड है, अत प्रत्यक्षादि प्रमाण जब अपने स्वरूपका ही प्रकारा 
नहीं कर सकते, तो स्वविषय शब्दादिका प्रकारा केसे कर स्केगे । ओौर 
चिदात्मा स्वयप्रकाश है, इसरिए स्वसम्बन्धसे दूसरेका भी प्रका करता है, 
वस्तुवत्त है, वस्तुस्वभाव, जड ओर चेतन वस्तु यह ॒स्वभाकमेद स्वाभाविक है, 
जो प्रकारक है, वह स्वसम्बन्धसे दुसरेका प्रकाश करता हे, जसे प्रदीपादि स्वय- 
भरकादा हे । स्वयका तात्पर्यं है सजातीय भकारके विना प्रकारामान, सो स्व- 
सम्बन्धसे घरादिका मी प्रकाशक होता है, षट प्रकाशमान नहीं है, अत वह 
सम्बन्धसे पदिका प्रकाशक नही होता । 

इस भकार वस्तुदृत्तानुसारसे प्रत्यक्षादि प्रमाण आस्मविषयक भमितिकी 
उत्पत्ति न कर अनात घटादिविषरयक प्रमितिके उत्पादक नही होते । षटादिका 
ज्ञान होनेपर यह सन्देह नहीं होता कि यह ज्ञान हमको इ अथवा दूसरेको ४ 
बस्कि यदी निश्चय होताहै कि हमको ही इा दहै, यदि इस ज्ञानसे भत्माका 
भान न होता तो स्यादि होते, परन्तु सश्चयादि न होनेसे विषयके 
स्फुरणकी तरह आत्माका स्फुरण मी अवय होता ह, अतएव विषय जेसे प्रमा- 
जनक है, वैसे ही आत्मको भी प्रमाजनक मानना चाहिए । जैसे शब्दादिविषयक 
बोध द्वारा प्रत्यक्ष यथपि चरिताथ ह तथापि मात्माका बोध करता है, क्योकि 

आत्माके प्रकाद्यकैे बिना अनातमका प्रकाश दो द्यी नहीं सकता, सो आगे 
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चेतन्यमनमिव्यस्य चेत्यं व्यञ्चयिषुं नदि ॥ 
सक्सुबन्ति प्रमाणानि चैतन्य ग्यज्ञयन्त्यतः ॥ ३० ॥ 
प्रकारमगरहीत्वा न प्रकार्य रूपमीधते। 
चक्षुः, तेन प्रकाशस्य प्रहणे रूपतः पुरा ॥ ३१ ॥ 
तथैव विदमिषव्यक्तिशेत्यामिग्यक्तितः पुरा । 
अनात्मग्राहकेमानिरत आत्मा प्रमीयते ॥ ३२ ॥ 
चिदात्मबोधनायैव प्रवृत्तायाः शरुतेथिति । 
मामत्वं॑किु वक्तव्यं प्रकाशग्राहिनेत्रवत्‌ ॥। ३३ ॥ 





ष्यष्ट करेगे । प्रत्यक्षादि प्रमाण आसप्रमिद्युत्यादनके बिना विषयप्रमिद्युत्पादन 
तहं कर सकता ॥ २९ ॥ 

'चैतन्यम °` इत्यादि । शछोकका अर्थं तो अतिश्यष्ट है । चेतन्य आला, 
चेत्य अनात्मा । आमाका प्रकाश कराये बिना परमाण अनासा घटादि विषयका 
प्रकाश नही करा सकते, इसकिए वे अनातमका प्रकाश कराते हुए आत्माका मी 
प्रकारा कराते है ॥ २० ॥ 

इसी अर्थम इष्टान्त कहते दे--श्रकाश्च इत्यादिसे । 

चक्षु महक आरोकके अहणफे बिना प्राश्य रूपका महण नदी करता, इस- 
किए वह्‌ पके महणसे पहले आरोकका ग्रहण करता है, रूपके प्रयक्षमे आरोक- 
सजनिकवे सहकारी कारण है, प्रतिबन्धकापसारकत्वखूप सहकारि है प्रतिबन्धक 
तिमिरके निरासके किए आलोककी अपेक्षा होती है ॥ ३१ ॥ 

इृष्टन्तको दार्धन्तिकमे स्फुट करते है-- "तथेव चिद्‌०* इत्यादिसे । 

उसी प्रकार चेत्य अनात्म षटादिकी प्रतीतिसे पहले चित्‌ _आात्माकी अभि- 
व्यक्ति--म्रकाश्च--होता है, अतएव भनात्मभराहक प्रत्यक्षादि प्रमाणसे आत्मा 
भमित होता है ॥ ३२ ॥ 

चिदात्म ०" इत्यादि। आरोकसे अभिव्यक्त रूपादिके आहक चश्चु आदि जसे 
प्रथम आरोकका महण कर पश्चात्‌ खूपादिका अहण करता है तो मी आलोकादिभे 
परमाण होता दै, वैसे दही चिदमिव्यक्त चेत्यग्राहक मान विदात्मबोधक होता 
है, जो अन्याथैक मान दहै, सो मी आत्माभे प्रमाण होते 2, तो बिदमिव्यक्तिकर 
उेश्यसे पयुक्तं जनन्याथैका--जिनका दूसरा विषय दी नही, पेसे-- तत्त्वमस्यादि 


पामाण्यपरराश्षा 1 भाषानुबादसहित २३३ 


मीमांसकम्मन्यताऽपि मानवृत्तानभिजञताम्‌ । 
तव॒प्रकटयत्यत्र॒काथरागे निमज्जतः ॥ ३४ ॥ 
मानं हि व्यञ्जक तच्च समानं सिद्धकाययोः । 
अतः सर्वस्य वेदस्य बोधकत्वात्‌ प्रमाणता ॥ ३५ ॥ 





वाक्य चिदापममं प्रमाण हे, इसमे कहना ही क्या है £ जव धरपटादिविषयक 
चक्षुरादि चिदापमामे प्रमाण होते दै, तब (त्वमसि, आदि श्रुतिवाक्य, जो केवर 
चिदामाके बोधनमात्रके ताप्पर्यसे प्रयुक्त हे, यदि उसमे प्रमाणन होगे, 
तो उनका प्रयोग व्यथे दीहो जायगा ॥ ३३ ॥ 

शद कतैव्या्मे प्रमाण होता है, सिद्धाथेमे नहीं । वेदान्तमे कर्ैव्याथे- 
ट्य विषय ही नही है, इस परार किये गये प्रामाण्यके आक्षेपका परिहार करके सिद्ध 
अथे शब्दराक्तिग्रह नही हो सकता, अत अबोधकलनिमित्तक प्रामाण्यके 
आक्षेपक परिहार करनेके तादयर्थसे कहते है--मीमास्म्‌" इष्याविसि । 

सिङ्धाथमे शब्दराक्ति्रह नहीं हो सकता, अत सम्पूणं वेद सिद्धाथबोधफ 
नही है किन्तु कार्यर्थबोधपरक ही है, इस प्रकार दुगमहमहिरु आप रोग 
मीमांसक होनेका ग्वै करते है, पर वस्तुत विचारपराङ्युख दै, सो आगे स्पष्ट 
पसे कहेगे, अत ईस कथनसे आप ठोगोकी प्रमाणस्वभावकी अनभिर्चता 
ही प्रगट होती है । मीमासक तो न्यायानुगह्ीत अथेके माननेवले होते 
आप छोगं अपनेको मीमासक कहते है, पर न्यायसे अनुगृहीत अर्थं॑मानते नही, 
इसर्िए उपहासक ठछिए मीमासकम्मन्य कहा ॥ ३४ ॥ 

(मान हि" इत्यादि । विषयेन्दियके सन्निकष द्वारा चश्ुरादि ज्ञानके कारण 
है अत वेदी प्रमाण द, यह कहना टीक नही है, क्योकि “इन्दिया्थसननिकर्षो- 
त्यन्न ज्ञानम्‌, इत्यादि न्यायसूत्रके अनुसार ज्ञान ही भमाण है, चक्षुरादि नहीं । 

शोकार्थ--मान व्यज्ञक है, वह सिद्ध ओर कायं दोनोँमे समान है, प्रमेय वो 
प्रकारके है--स्वत सिद्ध ओर परत सिद्ध । स्वत सिद्ध--आतमा है । परत सिद्ध- 
अनातमपदाथ है । विषयमे स्वतस्त ओौर परतस्व का भेद होनेपर मी प्रमाणक 
व्यज्ञकत्वमे ङक अन्तर नहीं हे, अत, सम्पूणं वेदमे--कमेकाण्ड तथा ज्ञान- 
काण्डमे- साध्य जौर सिद्ध अथका मेद्‌ होनेपर मी वह बोधक होनेसे प्रमाण 
हीहे॥ ३५॥ 
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वेदान्तवचसा खा प्रामाण्य न विहन्यते । 
मानरक्षणसद्धावाञ्ज्योतिष्टोमादिवाक्यवद्‌ ॥ ३६ ॥ 
यद्तुकं प्रमाणत्वं॒॑वेदान्तानां समथ्यंते । 
तेनैव हत॒ना कर्मकाण्डस्यापि प्रमाणता ॥ ३७ ॥ 
वेदान्तानाममानत्वं येन वा हैतुनोन्यते । 
तेनैव हेतना क्मकाण्डस्यापि प्रसज्यते ॥ ३८ ॥ 
ोधकत्वेन मानत्वं काण्डयोरुमयोः समम्‌ । 
अका्यबोधेनाऽमात्वं कमेकाण्डेऽप्यवारणम्‌ ॥ ३९ ॥ 


विदान्तवचसाम्‌' इत्यादि । कार्यपरक ज्योतिष्टोम आदि वाक्योके सदश 
स्वप्रकार चैतन्यखूप अथमे वेदान्तवाक्योके प्रामाण्यकी श्चति नहीं है, क्योकि 
व्यज्ञकतवूप प्रामाण्यका रक्षण दोनोमे समान है अथवा अज्ञातज्ञापकसयद्प 
प्रामाण्यका रक्षण दोनोमे समान है । ज्योतिष्टोमवाक्यका प्रमेय है--याग 
अथवा तजञन्य साध्यस्वख्प नियोग ओौर वेदान्तवाक्यका प्रमेय है- स्वपरका्च 
स्वत सिद्ध ॒चेतन्यः इस प्रकार प्रमेयंके विरक्षण होनेपर भी भ्थज्ञकत्रक्षण 
पामाण्यके विक्षण न होनेसे वेदान्त प्रमाण ही हे ॥ ३६ ॥ 

'यद्धूतुकम्‌' टप्यादि । मामाण्यका कारण अज्ञातज्ञापकत् दोनोमे समान है, 
इसङ्एि यद्धेतुक--अज्ञातज्ञापकत्वहेतुक-- प्रामाण्य कर्मकाण्डे मानते ३, 
तद्वूठुक--अज्ञातज्ञापकहेतुक- प्रामाण्य वेदान्तमे मी समर्थित होता है ॥२७॥ 

धेदान्ता० इत्यादि । कर्मकाण्डके साथ विरोध होनेके कारण यदि 
वेदान्त अप्रामाण्य है, तो वेदान्तके साथ विरोध होनेके कारण कर्मकाण्डमे भी 
अप्रामाण्य प्रसक्त होता है, इस परिस्थितिमे घ॒न्दोपसुन्दन्यायके # सद्य 
परस्यर विरोध होनेसे दोनोके प्रामाण्यका ङ्ग हो जायगा ॥ ३८ ॥ 

कृतेन्यरूप अथेका बोधक कर्मकाण्ड प्रमाण है, वेदान्त तो सिद्धार्थक होनेसे 
परमाण नहीं हो सकता, इस शाङ्काकी मिवृत्तिके रिष कहते है-- गोधकत्वेन 
इत्यादिसे । 

> न्द जौर उपञन्द नामक दो देय ये। षे पा्यतीजीके स्पसे मोहित हकर उनयु मत 
चिए भगवान्‌ शङ्करकी तपस्या करने लगे, उनरी तपस्यासे सन्तुष्ट होकर शङ्करमे छन्द वर 


दान दिया कि जो तुम दोनोमे बलवान्‌ हो वह परावैतारो छेके! वै दोनो परस्पर लड़कर नष्ट 
हो गये, यही उक्त न्यायका स्वरूप है । 
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कायं काठत्रयास्प्िं त्वदभीष्ट न तत्‌ कचित्‌ । 
कमकाण्डेऽपि सम्भाव्यं तुभरृङ्खादविशेषतः ॥ ४० | 
अतः समीहितोपायतया वस्त्ववबोधनात्‌ । 
कर्मकाण्डस्य मानत्वं काय प्रेरणया न त॒ ॥ ४१॥ 
तथा च वस्तुयाथात्म्यज्ञापनेन प्रमाणता । 
वेदान्ताना इतो न स्यात्‌ प्रत्यक्षादौ तदीक्षणात्‌ ॥ ४२ ॥ 
कर्मकाण्ड तथा ज्ञानकाण्ड दोनोमे बोधकत्व्प प्रामाण्य समान ही है । यदि 
बेदान्तमे अकार्यबोधकलहेतुक अप्रामाण्य कहते हो, ती कर्मकाण्डमे अकार्य- 
बोधकवप्रयुक्त अप्रामाण्यका वारण नही हो सकता, क्योकि कर्मकाण्ड इष्ट- 
साधनताका बोधक है ओर इष्टसाधनत अकर्म ही है, इसिए अका्- 
बोधकप्वमात्रसे यदि वेदान्तमे अप्रामाण्यकी प्रसक्ति हो, तो कर्मकाण्डमे मी जपरामाण्यकी 
आपत्ति हो जायगी ॥ ३९ ॥ 
कार्यम्‌' इत्यादि । का्यैशब्दसे धात्वथीदि विवक्षित नही दै, किन्तु 
नियोग ॒विवक्षितद्ै। सो कर्मकाण्डमे ही है, ज्ञानकाण्डमे नही है, फिर 
विध्यथे नियोगकी सम्भावना दीनी है। नियोग काय है, इसका खण्डन 
करते हे-कारत्रयास्पर्ची अथीत्‌ भूत, मविष्य जौर्‌ वर्तमान तीनो कर्मे असम्बद्धं 
मनुष्यकी सीगके समान कीं मी नियोगदूप कार्यं नहीं है अर्थात्‌ वह 
अघ्यन्तासत्‌ है, अत नियोग विष्यं नही हो सकता ॥ ४० ॥ 
अत्‌ ' इत्यादि । इस हेतुसे जसे यागादिमै इष्टसाधनताके बोधक करम- 
काण्डवाक्य हे, वैसे दी वस्तुतत््वके बोधक त्वमस्यादिवाक्य है । यदि दोनो 
वस्तुतत्वके बधक समान है, तो फिर कर्मविधि भमाण है, वेदान्त नही, इसमे 
क्या युक्ति ° विनिगमकं तो कोई है नही, अत कर्मकाण्डके समान ज्ञानकाण्ड 
मी प्रमाण ही हे । कार्यरूप नियोगके बोधक होनेसे उसमें प्रेरणाबोधकष् हौ भी 
सकता, सो तोहे नही, कारण कि नियोगमे कुठ प्रमाण ही नहीं है, अतएव 
मानान्तरका अविषय है, इसीसे उसको अपूर्व भी कहते हैँ । “आत्मान नियोजयति' 
ईस व्युत्तसे यागादिकी सिद्धिम आलमाका प्रवेक होनेसे उसे नियोग कहते ह, 
परन्तु प्रमाणके अभावसे एसा पदा ही नहीं है ॥ ४१ ॥ 
(तथा च इत्यादि । जैसे यदपि प्रत्यक्ष आदि यथावस्थित वेस्तुस्वरूपके 
बोधकमात्र होते है, अपने विषयमे द्रषटक्ी प्रेरणा नहीं करते, तो भी प्रमाण 
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मन्वादेः कायशेषत्वं त्वयोक्तं तत्तथैव तत्‌ । 

अथाऽपि त्वदभीष्ट यत्काय तन्माननितम्‌ ॥ ४३ ॥ 
अतो यदेव साध्याथसाधनत्वेन गम्यते । 

वेदात्तदेव साध्यत्वात्‌ काये नान्यत्‌ ततः एथर्‌ ॥ ४४ ॥ 
फायैशेषोऽप्यथेवादो न स्यारथेऽत्यन्तमप्रमा । 
गुणादुबादभूताथंरूपेखविध्यसम्भवात्‌ ॥ ४५ ॥ 

विरोधे गुणवाद स्यादनुवादोऽवधारिते । 
भूताथवादस्तद्धीनादर्थवादस्िधा मतः | ४६ ॥ 





माने जति है, वैसे ही व्तुतत्वके बोधक त्वमस्य दिवाक्य अपेरक होनेपर मी 
परमाथ सत्य वस्तुके बोधक होनेपे प्रमाण ही है । जसे कर्मकाण्ड अबाधित ओर अज्ञात 
जयेका बोधक प्रमाण माना जाता ह, वेदान्तवाक्य भी वैसे दी है, इसकिए प्रमाण ह | 

'मन्त्रादे ' इत्यादि । मन्र, नामधेय तथा अर्थवाद कार्थविषिके रोष है, यह 
आपका कहना ठीक है, इसमे विवाद नहीं है, परन्तु विवाद है केवर कर्मे, 
केयोकि आप जिस नियौगको काय कहते हे, उसमे कुल प्रमाण न होनेसे वह स्वीकार 
करनेके योग्य नहीं है । जिस पदाथेके सद्धावमे कुठ प्रमाण हयी नहीं है, उसका 
यदि स्वीकार किया जाय तो वृशरञजने क्या अपराध करिया है, जिससे कि उसको 
स्वीकारं न कफिया जाय " इसलिए प्रामाणिक पदाथ ही मानना चाहिए, प्रमाणिक 
मही, अत श्रय साधन यागादिसे अतिरक्ति कार्य नहीं है ॥ ४३ ॥ 

अतो यदेष इत्यादि । चकि नियोग अप्रामाणिक है, इसङिए कृतिसाध्य 
भौर स्वगोदि अथके साधन याग, दान, होम आदि ही, जो वेद द्वारा पतीत होते ष, 
साध्य होनेसे कां कसते है, इनसे अतिरिक्त दूसरा काय नही है ॥ ४४ ॥ 

(का्यरोषो °" इत्यादि । अर्थवादफे कार्यरोष होनेपर भी वह स्ववाच्य अर्थं 
सर्वथा अममाण नहीं है, क्योकि गुण, अनुवाद ओर भूतां खूपसे अर्थवाद 
तीन प्रकारके होते है ॥ ४५ ॥ 

“विरोधे गुण ०' इत्यादि । प्रपयक्षादि ममाणोके साथ यदि विरोध हो, तौ वहं 
अर्थवाद गुणवाद कहलाता है । जिसका वाच्य अर्थं भमाणान्तरसे निदिवत हो, वह्‌ 
अथवाद अनुवाद कहकाता हे ओर जिसके वाच्यार्थमे पमाणान्तरसे न विरोध हो 
भौर न भनुषाद ही हो, बह अथेबाद भूताभवांद करता है ॥ ४६ ॥ 
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आदित्यो युष इत्यत्र प्रत्यक्षेण विरोधतः । 

आदित्य इव पूतत्वगुणको युप उच्यते ॥ ४७ ॥ - 
अभरिर्हिमस्य भेषज्यमिति रोकमरसिद्धितः। 

अनूद्याथमिमं तेन विधि प्रस्युपयुज्यते ॥ ४८ ॥ 

मेधातिथि जहारेनद्र इ्यपूर्वाथेबोधनात्‌। 

एति मात्वमिहदाभावादजुबादविरोधयो ॥ ४९ ॥ 








आदित्यो इष्यादि । “आदिप्यो यूप › "यजमौन प्रस्तर " इत्यादि वाक्यसे 
युपे आदित्यका अमेद जौर यजमानमे प्रस्तरका ८ कु्चयुष्टिका ) अभेद प्रतीत 
होता है, किन्तु यह आदित्य तथा यूका ओर यजमान तथां प्रस्तरका वाच्यार्थ 
अभेद भेदय प्रत्यक्षसे विरुद है, क्योकि युपो न आदित्य ' यजमानो न प्रस्तर ' 
यह प्रक्ष सर्वैरोकसिद्ध है । अत यह अथवाद गुणवाद है । 'आदिप्य इव पूत › 
इस प्रकार आदिष्यगत पूतखधम॑का यूपमे आरोप कर गौणी इृत्तिसे युपमे आदिष्य- 
शढ्दका भयोग है, एव “यजमान इव प्रस्तर ” इस प्रकार यजमानकाय शरधार- 
णादिका्यकारिखश्ूप धर्मका प्रस्तरमे आरोप कर प्रप्तरमे यजमानरब्दका प्रयोग 
हे । सिंहो देवदत्त ' इत्यादि प्रयोगके समान, गुणादिके प्रवृत्तिनिमित्त होनेमै, वहं 
गुणवाद कहता हे ॥ ४७ ॥ 

(अभिहिमस्य' इत्यादि । 'अभिर्हिमस्य मेषजम्‌' यह अथवाद भनुयाद है, 
अग्नि जाह़की निवारके ओषध है यह सब रोगोमै प्रसिद्ध दै। 
अत ॒ज्ञातज्ञापक होनेसे यह अनुवाद कहराता है, इसी प्रकारं इन तीनो 
राशियोमिसे किसी राशिमे अवक््य अन्तभूत होनेसे सब अथवाद तीन्‌ प्रकारके ही 
है। साराश्च यह है किं अथैवाद असङ्मे दो पकारके है, मूताथवाद ओर 
अभूताथेवाद। पहला दो प्रकारका है--एक प्रमाणान्तरके सवाद तथा विसबादसे 
रहित ओर दुसरा प्रमाणान्तरसवादपूवैक । अभूताथेवाद ही गुणवाद कदकाता है 
जसे “आदित्यो यूप › इत्यादि । मूता्थैवाद प्रमाणान्तरसवादपूर्वैक दहै, जैसे 
(अनििर्हिमस्य भेषजम्‌" ॥४८॥ 

भमाणान्तरके सवाद्‌ तथा विसवादसे शर्य अथवाद कहते दै--भेधातिथिम्‌' 
हत्यादिसे । 

अभूताथेवाद स्वार्थमे ममाणान्तरसे विरोध होनेके कारण प्रमाण नहीं 


च 
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मन्त्रनाम्नोरयं न्यायो योज्यः सिद्धप्रमापणे । 

इत्थं सिद्धाऽन्यरेषाणामपि सार्थं प्रमाणता ॥ ५० ॥ 
हो सकता, इसङिए गौणी इृत्तिसे अथान्तरविधान द्वारा क्रियाविधिका रोष मानकर 
प्रमाण माना जाता है । भूताथेवाद तो अज्ञात अविरुद्ध अथैका बोधफ होनेसे 
स्वाथे प्रमाण है, यदी भेधातिथिम्‌" इत्यादिका भाव है । इन्द्रने मेधातिथि 
नामक ऋषिका अपहरण किया, यह अर्थं न तो किसी मरमाणसे विरुद्ध है ओौर 
न किसीसे सवादित दही हैः किन्तु जपूवे अथं प्रतीत होता है, अत॒ अज्ञात- 
ज्ञापकल्रुक्षण प्रामाण्य इस अथेवादमे अवश्य मानना चाहिए, क्योकि अप्रामाण्यकरे 
कारण विरोध ओौर अनुवाद तो हे नहीं ॥ ४९ ॥ 

(मन्त्र ° इत्यादि । सिद्धाथबोधकं मन्त्र ओर नामधेयके विषयमे मूता्थ- 
वादन्यायका अतिदेश करते है, इस भकार सिद्धाथेक अन्यरोष अथात्‌ क्रियाविधि 
रोष मन्त्रादि स्वाथेमे मी प्रमाण है। मन्त्रादिसे प्रतीयमान वाच्यार्थं यदि प्रमाणान्तरसे 
निरुद्ध तथा सवादित नहीं ह, तो अज्ञातज्ञापकं होनेसे स्वाथमे प्रमाण है । साराशच 
यह हे कि मन्त्राधिकरणमे यह विचार करिया गयादहै कि जिस कार्यमे जिस 
मन्त्रा विनियोग श्रुप्यादि प्रमाणसे प्राप्त है ओौर मन्तरार्थसे भी पाप 
हे, वे मन्त्र विवक्षिता है अथवा अविवक्षिताथं 2 इस स्यम पुरोडाशके 
प्रथनके छिए उर प्रथस्व इत्यादि मन्त्र यदि विवक्षिताथे हो, तो मन्त्रा्से ही 
पुरोडाशके प्रथनमे उक्त मन्त्रका विनियोग हौ जायगा; तो फिर उर प्रथष्ठेति 
पुरोडा्च प्रथयति पुरोडाशप्रथनमे उक्त मन्त्रका विनियोगविधायक यह वाक्य 
व्यथ हो जायगा । हे पुरोडाश । उरु विपुर यथा स्यात्तथा प्रथस्व, यह॒ अथ 
तो स्वत, मन्त्रसे प्रतीत होता है, अत्त मन्त्र यदि अविवक्षितारथं है, तो मन्त्ोच्चारण 
ही व्यथं हे, क्योकि मन्त्र प्रयोगसमवेत अर्थक स्मारक माने जाते दै । 
मन्त्रसे अथका स्मरण कर अनुष्ठान करना चादिए । 

यदि अविवक्षिताथे है, तो मन्त्र ही व्यथ हो जर्येगे । शु फर्‌ के समान 
मन्त्ोचचारण अदृष्टा दै, यह माननेसे व्यथ नहीं हो सकते, ठेसा पूर्वपक्ष कर 
सूत्रकारने सिद्धान्त क्रिया है कि सब शब्द अर्थके प्रकाशनपरक ट, यह रोकब्युतयत्ति 
सिद्धदहै। किसी अथविरोषके बोध करानेके छ्एि किसी शब्दविरोषका 
प्रयोग रोकमे होता हे, निरथक नहीं । मन्त्रके प्रयोगसे रौकिक चाब्दके प्रयोगके 
समान अथं स्वत॒ प्रतीत होता दै, अत अथपकाशनसामभ्यहप लिङ्गसे प्राप्त 
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किषयुतानन्यरोपाणां वेदान्तानां चिदात्मनि । 
क र, 
मात्व, तेनासि नेवान्यन्मानमेरात्म्यबोधक़ृत्‌ ॥ ५१ ॥ 


उक्त मन्त्रके विनियोगका उक्त ब्राह्मणवाक्य अनुवाद करता है । इस परिस्थितिये 
यद्यपि मन्त्रका उच्चारण व्यथं हे, यह शङ्का होती दहै, तथापि इसकी निदृत्तिके 
ठिए मन्त्रोच्वारण नियमाथक है-- सम्भव होनेपर मन्त्रसे ही अका स्मरणकर 
अनुष्ठान करनेसे फर्की सिद्धि होती दै, अन्यथा , नही, इस प्रकार नियमादृष्ट 
मन्त्ोच्चारणका प्रयोजन है, यह सिद्धान्त किया गया दहै, इस रीतिसे मन्त 
क्रियाविधिके रोष होकर प्रमाण होते है । अथेवाद भी क्रियाविधिके रोष होकर 
प्रमाण होते है, यह कदी चुके हे । अन्यथा अथक प्रष्यायक होनेषर भी निष्प्रयो- 
जनवमप्युक्त अप्रामाण्य मन्त्र ओौर अथवादमे प्रसक्त हौ जायगा । 


उदूमिद्‌, चित्रा, आन्यघ्रषठ, बहिष्पवमानः अभिहोत्र; आज्याघार, स्येन 
आदि नामधेय धर्मम प्रमाण है अथवा नहं 2 यह सन्देह कर विधि, अथवाद 
ओर मन्त्रके द्वारा वेव धर्मका प्रतिपादक है, उदूमिदादि नामधेय इसके 
अन्तर्भूत है नही, अत वे धर्ममे भमाण नहीं दै, यह पूर्वपक्ष कर ॒सपू्ण॒वेदका 
अध्ययन शस्वाध्यायोऽध्येतव्य ' इस अध्ययनविधिसे सप्रयोजनं विहित है, अत 
नामधेय भी पुरुषाथेका साधन होना चाहिए । “उद्धिदा यजेत इप्यादि वाक्यसे 
विष्युदेशान्तीतत्वपसे उद्धिद्‌ श्रत है, अत “सामानाधिरण्यसबन्धेन उद्धिदादि- 
नामकेन यागेन इष्ट भावयेत्‌” इस तरह ॒विध्येकवाक्यतया माण दै, यह 
सिद्धान्त मीमासासूत्रकारने किया है, इस प्रकारसे प्रङृतमेँ अन्य रोषोकी स्वार्थमे 
प्रमाणता सिद्ध होती है ॥ ५० ॥ 


कियुता०' इप्यादि । उक्त न्यायसे अन्य रोषोकी मी यदि स्वाथमे भमाणता 
मानी गई है, तो जो किरीम शेष-गुण- नहीं है, किन्तु स्वय मधान है, पसे 
मनन्यरोष वेदान्तका चिदातमामे प्रामाण्य कैमुतिकन्यायसे सिद्ध है । रेज्राल्य- 
बोधह्त्‌ अर्थात्‌ आसमेकल्वप्रमितिके जनक ॒वेदान्तसे अतिरिक्त कोद प्रमाण 
नही है, इसीसे वेदान्तके अज्ञातज्ञापकत्वरक्षण प्रामाण्ये कोई बाधा नहीं हे | 
प्रत्यक्षादि प्रमाणके साथ विरोध ही बाधक है? यह शङ्का ठीक नही, क्योंकि 
मत्यक्षादिमे व्यावहारिक मामाण्य हे, तात्तिकर नही । व्यावहारिक दश्ामे प्रपश्चका 
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ननु सरवेप्रमाणानि स्रस्वमेयावभासने । 

आत्मान व्यञ्जयन्त्यादाविति पूवं त्वयेरितम्‌ ॥ ५२ ॥ 
वादं चिन्मात्रमखिरैः प्रमाणेव्यैज्यतामिति । 
द्वितीयात्मतस्वं॑तु॒वेदान्तेरव मीयते ॥ ५३ ॥ 
यदप्युक्तं प्रवृत्ति वा निवृत्ति वा विनाऽऽगमे। 

पुमो नेति, तन्नैव मोक्षस्य पुरुषाथेतः ॥ ५४ ॥ 


मान है, परमाथेद्चामे अद्वैत आमा ही है । व्यावहारिक प्रामाण्य प्रत्यक्षादि 
प्रमाणका है ओौर पारमार्थिक प्रामाण्य आगमका है, इस प्रकार प्रवयक्षादि भौर 
आगम जपने-अपने विषय व्यवस्थित है, अत उनका परस्पर को$ 
विरोध नहीं है ॥५१॥ 

पूर्वम आपने कहा है कि प्रप्यक्षादि सकर प्रमाण आसमप्रमाजनक 
होकर हयी स्वविषयकी प्रमितिके जनक होते हे जौर अब आप कहते है कि 
आसाम आगम ही परमाण है, दसरा नही, इस विरोधके परिहारे छि कहते 
है--^नलु स्व॑” इत्यादिसे । 

प्रयक्षादि निखिरु प्रमाण अपने-अपने परमेयकी अभिव्यक्तिसे पूर्वं भातमाका ही 
प्रकारा करते है ओौर पीठे अपने अपने विषयक प्रकाश करते है, एसा आपने 
पटले कहा हे ॥ ५२ ॥ 


जौर अब कहते हे कि आगमसे अतिरिक्त आल्मामे पमाण ही नहीं है, 
इसका अमिपाय स्पष्ट करनेके रिए कहते दै-- वादम्‌! इत्यादिसे । 

सब पमाणोसे चेतन्यमात्रका भान होता है, चेतन्यके मानक बिना स्व-स्व- 
पमेय भासित नही हो सकता, इसर्एि स्व-स्व॒विषयंके भानके छिए अपेक्षित 
जसमाका भान आवहथक ह, इस तादपर्यसे सोपाधिक आसमान परघ्यक्षादि पमाणे 
होता है, ओर निरुपाधिक अद्वितीयातमबोध भआगमसे ही होता है, प्रमाणान्तरसे 
नही, इस प्रकार निरुपाधिकं ओर सोपाधिक आसज्ञानके ताप्य्थसे दोनों वाक्य 
व्यवस्थित है, अत परस्पर विरोध नहीं है ॥ ५३ ॥ 


यद्युक्तम्‌! इस्यादि। जो यह कहा गया है कि मदृकत्ति भौर निदृत्तिके बिना 
आगममे कीं पपाथ इष्ट ही नहीं टै, सो ठीक नही, क्योकि मोक्च ही पुराथ एेसाद, 
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निःशेषसुखसम्पापनः सर्वानर्थहतेस्तथा । 

युक्तिरेव पुमथे स्यात्‌ पुम्मिनार््योऽतथाबिधः ॥ ५५ ॥ 
छृस्स्नेष्टाभस्य सम्परा्षिः ङस्स्नानथहतिस्तथा । 
आत्मस्वसूपाननान्यत्र सम्भाव्यते प्रमाणत ।॥ ५६ ॥ 


जिसके ङिए प्रवृत्ति या निवृत्तिकी अपेक्षा नहीं होती है । मोक्ष यदि कर्मसाध्य होता 
तो साधनभूत करमेमे प्रवृत्तिकी आवश्यकता होती, सो तोहे नहीं। मुक्ति तो 
नित्य हे, किन्तु अविधासे आदृत है, अतएव उसकी अभिव्यक्ति नही होती । 
आवरक अविधाकी निवृत्तिके किए केवर विद्याकी आवदयकता है, दृसरेकी 
नहीं ॥ ५४ ॥ 
वेदान्तमँ निष्फरलग्रयुक्त थप्रामाण्यकी शद्काकी निवृत्ति करते दै-- 
(निःशेष °` इत्यादिसे । 
सम्पूणं खुखोकी प्राप्ति ओौर निखिर छ्शोकी निवृत्ति ही मोक्षरूप पुरुषाय है ! 
“सरवैमालवामूत्‌ तत्केन क पयेत्‌ इत्यादि श्ृतिसे आस्मातिरिक्त द्वितीयका अमाव 
होनेसे तत्मयुक्त किसी प्रकारका दु ख नहीं हो सकता । निरतिशयानन्दके भप्- 
स्वहूपापन्न होनेसे मोक्षमे सर्वयुखप्रापि है । [ "पुरषेरथ्यतेः इति पुरुषार्थं ] अतथा- 
विध--अनेवमूत अर्थात्‌ मोक्षातिरिक्तं पुरुषार्थं नही दहै, क्योकि सपूणे सुखकी 
प्राप्ति जर निरोष दु खकी निवृत्ति अन्यत्र हो ही नहीं सकती, इसर्पि मोक्ष 
ही पुरुषां है । वस्तुत सककठ सुखकी प्राप्ति ओौर निखिरु दु सकी निवृत्ति 
यदि आत्मस्वद्पसे अतिरिक्त मानी जाय, तो आपा द्वैत सिद्ध नहीं होगा । 
आमातिरिक्ते सुखके किए उक्त प्रटृत्ति ओर निवृत्ति ही द्वेत है, इसलिए अरोष 
सुखस्वरूप दही आमा है, अतिरिक्त नहीं । तथा निरोषदु खनिवृत्ति भी 
आत्मस्वखूप दी हे, क्योकि अभावको अधिकरण स्वरूप मानते दै । 
यदि मोक्ष आतलमप्वरूप ही हे, तो आसा स्बयप्रकार स्वत सिद्ध नित्य 
हे । मोक्ष मौ तद्रूपतया सिद्ध ही हे, किर ज्ञानकी जपेक्षा क्यो की जाती है ? 
मोक्ष नित्य सिद्ध अवद्य है, किन्तु अविद्यासे आरत होनेसे उसक्ल्‌ भान नही 
होता । अत॒ आवरणकी निवुत्तिके किए ज्ञानकी ञव्दयकता है । हो, तो 
भवरणकी निवृत्ति मी तो बहास्वखूप होनेसे सिद्ध ही, फिर ज्ञानकी क्या 
आवर्यकता निवृत्ति ब्रह्मस्वरूप है, पर ब्रहम्वरूपत्वेन ज्ञानकी अपेक्षा तदी ह, 
न्ञाननिदृत्तित्वेन ज्ञानकी अपेक्षा हे । निखिरै पश्च अज्ञानोपादान (अज्ञानजनित ) 
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व्युत्पत्तिरपि कार्यऽथं नियन्तु नैव शक्यते । 
त्रस्ते जात इत्यादौ सिद्धे व्युत्यत्तिरीक्ष्यते ॥ ५७ ॥ 

है । अज्ञानके निवृत्त होनेसे तत्का प्रपश्च मी निवृत्त हो जाता है । तदनन्तर 
अद्ितीय साकी सिद्धि होती हे । निवृत्तिको ब्रह्मस्वरूप माननेसे ब्रह्म्व, निदृर्ति- 
त्व आदि रूप धर्मकि मेदसे एकम ही सिद्ध ओर साध्य भ्यवहार होता है । यचपि 


एकरूपसे एकमे उक्त द्विविध व्यवहार नहीं हो सकता, तथापि रूपमेदसे उक्त 
प्रकारके दो व्यवहारो कोई आपत्ति नहीं है । 


अब यह शङ्का होती है कि 'छोकावगतसामथ्य शब्दो वेदेऽपि बोधक › इस 
न्यायसे रोकम्यवहार आदि द्वारा शब्दका राक्तिग्रह कायान्ित अथेमे होता है, 
सिद्धाथेमे नही होता । कारण कि साध्य अरथमे णन्दोके उच्चारणके अनन्तर पाश्ष्थ 
नारक प्रयोज्यकी प्रदृत्ति आदिके दरनसे शाब्दजन्य ज्ञानका अनुमान कर परिरोषसे 
तादश वाक्य ही तादश अथेज्ञानका जनक है, फसा अनुमान द्वारा जान कर तादश 
वाक्यमे तादश अथेनिरूपित रह कर केता हे। "वटोऽत्ति इत्यादि सिद्धाथक 
वाक्योको सुनकर सबोध्यके अन्त करणमे इस वाक्यसे जन्य यह्‌ ज्ञान हुआ, यह्‌ 
तटस्थ बारुक नहीं जान सकता, क्योकि दूसरेके अन्त कृरणमे ज ज्ञान आदि होते 
हैः बे दूसरेको तो प्रत्यक्ष है नहीं । यदि परवृत्यादि को$ छिङ्ग होता, तो अनुमान 
द्वारा ज्ञान होता, परन्तु वह नही है, इसर्ए सिद्धर्थक शब्दम व्यवहार द्वारा 
राक्तिग्रह दी नही हो सकता, अत सिद्धाथेक शब्दसे रोक तथा वेदम कही 
मी बोध नही हो सकेता, यह आक्षेप ठीक नही है, क्योकि सिद्धार्थक शब्दसे 
मी शाब्दबोध रोक तथा वेदमे देखा जाता है ॥ ५६ ॥ 

उसीका प्रतिपादन करनेके श्एि कहते है -“्युत्यत्तिरपि' इत्यादि । 

शब्दशक्तिग्रह कायारथमे ही होता है, यह नियम नही है, क्योंकि पुत्रस्ते 
जात ! इत्यादि रान्दसे भी बोध होता ह, परन्तु वह काराथ नही है, किन्तु सिद्धार्थ 
ही दहै, अत जिस शब्दा जिस अर्थम शक्तिग्रह है, उससे उस अर्थका बोध 
होता है, चाहे वह अथ सिद्ध होया साध्य हो, यही युक्तियुक्त है। शक्तिभरह 
दनम समान होता है । पुत्रस्ते जात ' यह वाक्य कार्या नही है फिर 
मी श्रोताके अन्तकरणर्मे शाब्दबोध इभा, इसके जाननेका उपाय प्रवृत्यादिसे 
अतिरिक्त युखविकासादि शरीरनिष्ठ॒ धर्म॒ जिनका चा्चुष परत्यक होता दै, 
उर्दि द्वारा शल्दशक्तिमह होता है ॥ ५७ |] 
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भ्रोतुखविकासेन वाक्यार्थं दर्षकारणम्‌ । 

निधित्य तद्विशेष तु पश्वाद्‌ व्युत्पद्यते शनैः ॥ ५८ ॥ 
श्रोतुुख' इप्यादि । पुत्रस्ते जात देवदत्त ! इस वाक्यके सुननेपर देव- 
दत्तका मुख हर्षसे विकसित हो जाता है, इस युखविकासको देखकर पुत्र 
पदार्थको जाननेवाख पुरुष यह अनुमान करता है कि यह मुखविकास हर्षहेतुक 
है, इससे ज्ञात होता है कि देवदत्तके अन्त करणमे हषे अव्य इ है, अन्यथा 
मुखविकास न होता । पर दर्षका हेतु क्या है " यह विचार करनेपर अन्वय ओौर 
व्यतिरेकसे वाक्याथज्ञानको हयी हष॑का हेतु समक्तौ दै । यह निश्चयदहै कि 
हर्ष का हेतु कोई अथं इस वाक्य द्वारा वातीहरने ८ सन्देश रनेवालेने ›) कटां 
है। हर्षके हेतु अनेक अथं हो सकते है, परन्तु पुत्रपदाङ्कित वसखादिके दशनसे 
जओौर माङ्गलिकं गीतादिके श्रवणसे तथा ओौर भी प्रस्तुत हेवुभो द्वारा पुत्रजन्मं 
दी हर्षका हेत॒॒वात्तोहरने कदा है, दूसरा नही, इस प्रकार रथम सपू 
वाक्यमे सपू्णं वाक्यथनिरूपित राक्तिमरहण करता है, पश्चाद्‌ अवाप ओर 
उद्वापसे अथौत्‌ कुड पदोके परिवर्नसे पुत्रपदकी तनयमे शक्ति हे, यह जान 
जाता है। इस प्रकार सिद्धाथमे भी चाब्दकी शक्तिका ग्रह होतादै, साध्या 
ही मे नही । इसी तरह परसिद्ध पदके समभिव्याहारसे भी सिद्धाथेमे शक्तिग्रहं 
होता दै, जैसे इस कमल्मे मधुकर मधुका पान कर रहा है, इस वाकषयको 
पुनकर प्रयक्षसे कमर्मे मधुपान करनेवाटी व्यक्तिको देखकर अगरृदीतमधुकर- 
राक्तिक पुरूष यदी मधुपान करनेवाटी व्यक्ति मधुकर शब्दार्थं है" यह निश्चयं 

करता है ¦ वस्तुत ॒शक्तिम्राहक केवर व्यवहार दी नही है, किन्तु- 

शक्तिग्रह भ्याकरणोपमानकोशाप्तवाक्याद्‌ व्यवहारतश्च । 

वाक्यस्य शेषाद्‌ विदरतेवैदन्ति सान्निष्यत सिद्धपदस्य इद्धा ॥' 

इसं प्रकार अन्य मी दै, इससे सिद्धाथमे मी राक्तिमह अवदय होता है | 
यद्यपि माथमिक शक्तिग्रह व्यवहारसे ही होता है, तथापि उपायान्तरसे सिद्धाथमे 
भी होता दी है। प्राथमिक शक्िमह ही कारण हेः यह नियम तोहे नही, 
अन्यथा शक्तिग्रहोपायक्रा प्रतिपादक उक्त वाक्य ही असङ्गत हो जायगा । ओर 
वर्तक या निवतैक वाक्य ही प्रमाण होते दै, दूसरे स्वमकथावत्‌ व्यर्थ है, यह 
मी ठीक नही है कारण कि यद्यपि पुत्रजन्म आदि वाक्य परवसैक नही हैः तो मी 
सुखोत्पादकखेन पुरुषार्थपरक है, इसमे सन्देहं नही है । यदि यह कटिषएु करि 
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न च सिद्धाथैवाक्यस्य लोके स्यादपुमथेता । 
पुत्रजन्म श्रुतवतः पितुरानन्ददरनात्‌ ॥ ५९ ॥ 
किश्चाध्यस्ताहिदष्टस्य तद्विषव्याप्रचेतसः । 

क्षगि्यं न फणीत्युक्ते दृष्टा विषनिराक्रिया ॥ ६० ॥ 


देवदत्तं सुखी मवेत्‌ ८ देवदत्त युखी हौ ) इसमे उक्त वाक्यका ताप्यं हे, 

इसङ्णएि "पुत्रस्ते जात ` इस वाक्यमे मी विषिदहै, तो यह भी ठीक नहीहे, 
कारण कि इस विधिवाक्यसे उपायमे प्रदृत्तिका उपदे कहते दै, अथवा 
घुखिमवनमे प्रथम पक्ष युक्त नही है, क्योकि पुत्रजन्मखूप उपाय सिद्ध है, 
साध्य नही षै । द्वितीयं पक्ष भी ठीक नही दहै, क्योकि पिताका सुखी होना 
विधिके बिना भी उक्त सब्दे श्रयणमात्रसे सिद्ध दहो जाता दहै, अत विधिकी 
आवरयकता नही दहै । जातकमीनुष्ठानमे प्रइृत्तिफे ङिए पूत्रजन्मादिवाक्यफा 
उच्चारण है, तकमैजन्यफर्से युक्त भपूर्वमे उक्त वाक्यफ़ा तास्थ है, अत 
परम्परया पुत्रजन्मादिवाक्य भी कार्थपरक दी है । 

माव यह है कि देवदत्त यदि. यह जान जाय किमेरा पुत्र हआ दै, तो जातकं 
करेगा, जातकमसे अपूवेकी उत्पत्ति होती है, अत उक्त वाक्या मी अपूरवेमे तार्य 
होनेसे वह कायाथंक माना जायगा, परन्तु यह भी कथन ठीक नही है, क्योकि 
वश्वानर द्वादरकपार निर्वपेत्‌ पुत्रे जाते ०” इत्यादि वाक्यके मधीन जातकर्म परदृत्ि 
होती है, इसलिए पुत्रजन्मादिवाक्य उक्त अथेपरक नही है किन्तु युखोत्पादक होनेसे 
अथैवान्‌ तथा प्रमाण है अत कार्बपरषकी अपेक्षा नही है ॥ ५७ ॥ 

+न च सिद्धा्थ०' इत्यादि । सिद्धाथफ वाक्य छोकमे पुर्षार्थद्न्य नही है, 
क्योकि देवदत्त । पुत्रस्ते जात ' इत्यादि वाक्य प्रवतेक तथा निवतैक न होनेपर 
भ स्वभ्रवण द्वारा पिताको आनन्दप्रद होनेसे पुरुषाथपरक हे, अतएव प्रमाण दै । 

वाक्य प्रव्तक ही होता है, यह नियम नही हे, इस अथैको उदाहरण द्वारा 
स्पष्ट करते द -(किश्वाध्यस्ताः इत्यादिसे । 

जेसे जिस समय किसीको भरम हो गया कि मते सर्षने कार स्याह ओर सर्पकी 
विषञ्वाकासे चित व्यक्रुरु ह्यो गया, उस समय यदि कोई आप्त पुरुष कहे कि 
नहीं, नही; सप नही है, यह तो मारा है विन्मु अधरम तुम्हे सप माख्म इभा है । 
दीषरोकसे स्वथ देखो गौर कहो यह क्या है ? तो उपाय द्वारा यदि वह सावधान 
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होकर देखता ह, तो स्वय जान लेता है कि यह माहे, वस्तुत सपं नही, 
अज्ञानवश भने इसे सर्प समन्ञा था, स्पैश्रम निडृत्त होनेके साथ ही विषन्याघि 
मी निवृत्त हो जाती है, वैसे ही अन्ञानवश्च पुरूष स्वकल्पित विषय द्वारा अपने को 
ससारके द खोसे दु खी मानता दै, पुण्यव्च जब उसे ^तत्वमसि आदि वाक्य द्वारा 
(त्‌ त्व ससारी वस्तुत ब्रह्म्वरूपोऽसि, यह उपदेश प्मिरुता है, तब वह अपनेको 
ब्रह्मस्वषटप साप्तारिकं विविध दु खोसे रहित तथा निरतिशय सुखस्वरूप मानकर 
तङ्कष्य हो जाता है, अत सिद्धाथेफ वाक्य भी सप्रयोजन होनेसे प्रमाण माने 
जाते है । यह नियम नही है कि कर्मसे ही पुरुषार्थ होता है, ज्ञानसे नही । 

सगियम' इत्यादि । ( माखा है ) केवर इतना कथन पुरपाथसाधन नही 
है, किन्तु भा भेषी' इसकी मी अपेक्षा होती है, तब जाकर नियोगपर्यवसायी 
होनेसे यह वाक्य प्रमाण होता हे, केवर नही, यह शका ठीक नही है, कारण कि 
'लक्‌ इयम्‌" इसी वाक्यसे सम्पूण भय निदत्त हो जाता है, अत भमा भेषी ' 
फछितार्थं प्रदद्चनपरक है, नियोगम्रस्यायक नही हे | 

वस्तुत वहा मियोगकी प्रतीति होती है, जहा नियोगे कायताज्ञानके 
बाद प्रबृत्ति होती है, यजेत “आनयेत्‌” इत्यादि स्थम नियोगनिष्ठ॒कार्यता- 
ज्ञानके बाद प्रवृत्ति होती है, यष्टापर श इयम्‌, यह कहनेसे भय आदि निवृत्त 
हो जाते है, अत॒ मयादिकी निदृत्तिके छि “मा भेषी › इसकी आवद्यकता नही 
हे, तो नियोगनिष्ठ कार्यताका प्रसग ही कैसे होगा ४ ॥ ६० ॥ 

@ुतृहरुवताम्‌' इत्यादि । कुतृहख्युक्त मनुष्योके अज्ञानकी निवरृत्तिमाप्रस 
नि रोष कुतूहस्की निदृत्ति देखी जाती है, जैसे सुमेरु पवत कैप है ‡ अह 
जाननेका कौतुक जिसके चित्तमे है, उसके प्रति यदि यंह कहा जाय कि 
जिसपर इन्द्रादि आढ शोकपारोका निवास है, सिद्ध, विद्याधर, गन्धर्वे गौर 
अष्पराओंका परिवार दै, ब्रह्मरोकसे अवतीर्ण गङ्गाजीके पय प्रवाहपातसे पवित्र 
सुव्णमभ शिकातर , नन्दनादि प्रमदवनमे विहार करेवा तथा मणिमय 
पुच्छवीङे पक्षिर्योका अति मनोहर करूरव होता दै, बह पवैतराज धमे है, 
इत्यादि कितने ही धराय शति; स्एति, इतिहास ओौर पुराणम उपठञ्प 
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व्युत्पत्तिः पुरुषाथेश्च सिद्धे सम्भवतः स्तः । 
वेदान्ताना प्रमाणत्वं निर्वे ब्रह्मणि स्थितम्‌ ॥ ६२ ॥ 
केचिदाहुः पदार्थत्वात्‌ ग्रमाणान्तरगम्यता । 
आत्मनो नागमात्‌ सिद्धिर्बीहया्न्यपदाथेवत्‌ ॥ ६२ ॥ 


होते 2, तथा रौकिक कादम्बरी आदि अन्थोमे विन्ध्याटवी अच्छोदादि सर - 
प्मृतिका वणन है, इनके अध्ययनसे चित्तम भानन्दातिशचय उन्न होता है, इसमे 
किसीको विवाद नही षै, क्योकि यह आनन्द प्रयेक आत्मामे अनुमवसिद्ध है, 
यह्‌ बात इन आख्यानोके पठनेवारोसे छिपी नही है, अत वस्तुमात्रे ज्ञानसे 
परमानन्द माधि होनेसे सिद्धाथफ वाक्य समप्रयोजन है, अत प्रमाण है ॥ ६१॥ 

"व्युत्पत्तिः" इत्यादि । उक्त रीतिसे सिद्धे श्युतपत्ति अथोत्‌ पुत्रपदका 
तनयादिख्प सिद्धाथमे राब्दरक्तिग्रह पुत्रप्ते जातः हइप्यादि वाक्यसे 
होता है, तथा श्रवणमात्रसे आनन्द विरोषखूप पुरुषां भी होता है, अत 
लौकिक वाक्य जब सिद्धा्थमे प्रमाणदैः तो वेदान्त मी त्रहयमे निध्वितष्छपसे 
भ्माण षै इसमे सन्देह नही है ॥ ६२ ॥ 

सिद्ध अथेमे शाब्दका राक्तिग्रह हो सकता दै, इसलिए वेदान्त ब्रह्मम 
प्रमाण ह, यह कह चुके है । अब फिर सन्देह होता है कि वेदान्तमे जागर आदि 
कार्की वासनाका निरोभ तथा मनोनिरोष मी बतलाया गया है, इसछिष 
वेदान्त उन दोनो निरोधोको बतङते है प्रमाणान्तरसिद्ध आत्माको नही, अत 
आसमतच्वम वेदान्त प्रमाण नहीदैः यह भी किसीका मत दहे, इसके निरा- 
करणके रिए अनुवाद करते है-- कचिदाहुः इत्यादिसे । 

घेदान्तमे जागर आदि वासनाका निरोधं तथा मनोनिरोध भी विहितं 
हैः अत वेदान्त थौर कर्मनिधि ये दोनो पूर्वोक्त दो निरोधोके शेष दै, 
एककायैकारिख दी ज्ञानकाण्ड ओर कर्मकाण्ड की सङ्गति है | यदि यह किए 
कि वेदान्तोक्त निरोध विधिरेष नही है, किन्तु प्रत्यक्षकी तरह स्वाथमिष्ठ अर्थात्‌ 
स्वाथेपरतिपादनपरक दही है, तो एेसा कहनेमे यह सन्देह होता है कि श्रीहीन- 
बृहन्ति इत्यादि वाक्यमे श्रुत प्रस्यक्षसिद्ध व्रीह्यादि पद केवर ब्रीहिस्वरूप- 
प्रतिपादनपरक नही दै, किन्तु यागजन्य प्रधान अपू्के उपयोगी अपूर्वं विचिष्ठ 
नीादिस्वरूपपरतिपादनपरक है, क्योकि केवर तीद्यादिका खख्य तो प्रत्यक्षादिसे 
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ब्रीह्याज्याभरिसमिदभाः करियाकाण्डे समीरिताः । 

पदार्था लोकत सिद्धास्तथेवात्मेति गम्यताम्‌ ॥ ६४ ॥ 
अन्वयय्यतिरेकाभ्या जाग्रत्स्वप्नसुषुप्तितः । 
विविच्याऽऽत्माऽवगन्तव्यः प्रत्यभिज्ञानतस्तथा ॥ ६५ ॥ 


सिद्ध है, उसके छिए आगमकी क्या आवदयकता है अपूर्वे प्रस्यक्षगम्य 
नही है, अत॒ उससे विशिष्ट बरीद्यादिके ज्ञानके किए आगमकी आवर्यकता होती 
है, इसी प्रकार केवर आत्मके सिद्ध होनेसे प्माणान्तरसे मी उसका ज्ञान होता दै, 
इसके र्एि आगमकीं आवद्यकता नही है, किन्तु जागरादिवासनानिरोध- 
विशिष्ट अथवा मनोनिरोधविशिष्ट आत्मज्ञानके छिए्‌ वेदान्त हँ । यदि यह किये 
कि जन्मादि सूत्रम भाष्यकारने कहा है करि आत्मा खूपश्चूल्य होनेसे इन्दियादिका 
विषय नही है, अतएव अनुमान आदिका विषय भी नही हो सकता; 
क्योकि प्रतयक्षसिद्धमें दी व्याभिग्रह होता है, फिर अन्यत्र अनुमान होता है, 
अतएव प्रत्यक्ष-पूर्वक ही अनुमानादि होते दै, यह ॒शाखकारोका सिद्धान्त सगत 
होता है । 

जओौर “पराचि खानि व्यतृणत्‌ स्वयमूस्तस्मात्‌ पराङ्‌ पर्दयति नान्तरात्मन्‌ 
इत्यादि श्रति भी सगत होती हैः तो इसका उत्तर है कि शुद्ध आसा 
भमाणान्तरका विषय नही है अथवा यह भाष्य मी पूर्वपक्षीको मान्य नही है, 
अन्वय ओर व्यतिरेकसे रारीरादयतिरिक्त आतमाका निश्चय अनायास दहो जाता 
ह । इस तास्यसे कहते है आत्माकी सिद्धि आगमसे नही होती, किन्तु 
ब्रीह्मादिकी तरह प्रत्यक्षादि पमाणसे ही होती है ॥ ६२ ॥ 

दष्टान्तको स्पष्ट करनेके ङ्िए कहते है-ष्रीद्याल्याभि ०” इत्यादि । 

ब्रीहि, आज्य, अभि, समित्‌, दभ आदि पदाथ कमेकाण्डमे जो कहे गये 
है वे सब ॒छौकिक है--रोकसिद्ध दै, आ्मपदाथै मी रोकसिद्धदही दहेः यदी 
समञ्चना चाहिए । अत॒ आत्मके क्एि आगमकी कोई आवश्यकता नही है, 
किन्तु नियोग अलौकिक है--प्माणान्तरगम्य नही है--हसीके ङिए केवरु आगम 
अवश्यक हे ॥ ६४ ॥ 

अन्वयः इत्यादि । जाग्रत्‌ , स्वम्र ओर सुषुप्ति ये तीन अवस्थां व्यमिचारी 
जौर साक्ष हः आत्मा अव्यमिचारी ओौर साक्षी है। जामरत्‌ अवस्थाने स्वम्न 
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सदा व्यभिचरन्त्येव जाग्रदाच्याः परस्परम्‌ । 
तश्र ॒ष्यमिचरत्येतम्न चैतन्य कदाचन ॥ ६९ ॥ 
श्यावृत्तेम्योऽलुव्रत्तस्य विवेकः सावेरोफिकः । 
ततरिचनज्जाग्रदादिभ्यो विविक्तेत्यनुमीयते ॥ 8७ ॥ 


जौर सुषुपि नही ई, पर आत्मा है । जात्‌ अवस्था साक्ष्य है, आपा साक्षी 
एव स्वभावस्थामे जाप्रत्‌ सुषुप्ति नही हे, स्भवस्था साक्ष्य है, ओर आत्मा 
साक्षी है, इसी तरह सुषु्ति अवस्था मी समञ्जन चाहिए । 

आसा तीनो अवस्थाजभे है ओर तीनोका साक्षी हे । तीनो अवस्थ साक्ष्य 
हँ ओर व्यभिचारी है । जिनके परस्पर ्यादृत्त टोनेपर जो अनुदृत्त रहता है, सो 
उनसे भिन्न होता है, जसे एक सूतम गुये हुए पुष्य परस्पर व्यावृत्त होते ष, 
पर सूत सब पुष्पो अनुवृत्त रहता है, अत सूत पुष्पोसे अतिरिक्त है, वैसे ही 
एक आसमाम तीन अवस्था अनुस्यूत है । अवस्थात्रयके परस्पर व्याइृत्त होनेपर 
मी आसा सवम अनुवृत्त है, इसर्ए आसा तीन अवस्थाओसे अतिरिक्त है, इस 
तरह अन्वय ओौर व्यतिरेकसे तथा जो हमसोये ये वही हम जागे दै, इस 
परत्यभिज्ञासे भी अवस्थात्रयका साक्षी एक ही चेतन आत्मा है, यही निश्चय 
होता है । इसके किए आगमकी अपेक्षा नही है जर आमस्फुरण जौर अनज्ञानकी 
हानि प्रत्यक्षसे ही सिद्र ह ॥६५५॥ 

(सदा व्यभिचरन्त्येव' इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे जाग्रदादि तीन 
अवस्थाएं सदा भ्यमिचरित है किन्तु चेतन्य आप्मा कभी भी व्यभिचारी नहीं 
हे अथीत्‌ किसी भी अवस्थामे भासाकी व्यावृत्ति नही रहती, आत्माकी ग्याद्तति 
होनेपर तीन अवस्था रह ही नहीं सकतीं, अत॒ आत्मा अवस्थात्रयसे 
अतिरिक्त है ॥ ६६ ॥ 

“्यावृत्तेभ्योः इत्यादि । व्यादृत्तसे अनुवृत्त भिन्न है, यह सब रोग 
जानते दैः जसे सूतम गये हए पुष्योसे तिरिक्तं सूत है, भर्योकि पुष्योकी 
परस्पर व्याइृत्ति होनेपर भी सूत सवर्मे अनुवृत्त रहता है, अत पुष्योसे सूत 
अतिरिक्त है, यह क्रौव नही जानता " अधीत सब जानते ह कि पुष्यातिरिकति 
मूत है ॥ ६,७ | 
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कका ागागनन ४ 
यः पुरा स्यममद्राक्षमस्वाप्सं चापि मूढधीः । 

सोऽह जागर्मि पुंसा प्रत्यभिज्ञाऽऽत्मगौचरा ॥ ६८ ॥ 
प्रत्यभिज्ञा्रुमानाभ्यामात्मन्यवगते सति। 

माव्यापारसमाप्ेन भूयो मानमपेक्ष्यते ॥ ६९ ॥ 
मानान्तरेण तस्सिदधर्नात्र व्याप्रियते वचः | 

वासनाना निरोधेऽतः पुमान्‌ श्रुत्या नियुञ्यते ॥ ७० ॥ 
निरोधे बासनानामन्तकालेऽनुवत्तनात्‌ । 

भावि जन्मानिवाये स्यादन्त्यप्रत्ययक्षारितम्‌ ॥ ७१॥ 


५यः पुरा इत्यादि । जिस मेने पटे स्वम देखा था ओौर बादको 
खुब सोया, युन कुछ भी ज्ञात नही हआ, वही मे जागता द, इस प्रकार तीनो 
भवस्थाओका साक्षी आत्मा प्रत्यभिज्ञासे सब पुरूषोको स्पष्ट प्रतीत होता ह । तीनो 
अवस्थाओंमे अनुवृत्त ओर तीनो अवस्थाओका साक्षी आमा सब छोगोके अनुभवसे 
सिद्ध है, इसमे किसीको विवाद नही है । ॥६८॥ 

श्रत्यभिज्ञा' इत्यादि । योऽह सुप्त सोऽह जागर्भिः (जोभे सोया था 
बही मे जागता द) यह प्रत्यभिज्ञा ओौर जो जिसके व्यावृत्त होनेपर भी अनुवृ 
रहता है, वह उससे अतिरिक्त है, जसे पूरोसे सूत । अवस्थात्रयकी व्यावृत्ति 
होनेपर मी आत्मा अनुत्त है, इत्यादि पूर्वोक्त प्कारसे अनुमान द्वारा मी मात्मा 
ज्ञात ही है, अत प्रत्यक्च ओौर अनुमान भरमाणका व्यापार समाप्त है । इसङ्िप 
फिर अन्य प्रमाणकी अपेक्षा नही है। अगर प्रमाणकी मदृत्ति न इई होती, तो 
प्रमाणकी अपेक्षा होती । जब उक्त प्रकारसे प्रत्यभिज्ञा तथा अनुमान प्रमाणसे 
आत्मा सिद्ध ही है, तो आगमका व्यापार उसके छि व्यर्थ है ॥ ६९. ॥ 

(मानान्तरेण इत्यादि । मानान्तरसे--उक्त प्रत्यभिज्ञा ओौर अनुमानसे- 
आतमा सिद्ध है, अत. आत्माकी सिद्धिके छ्एि आगमका व्यापार नही है, किन्तु 
वासनाके निरोधे पुरुषको श्चति विनियुक्त करती है अर्थात्‌ वेदान्तवाक्य आलम- 
स्वरूपके प्रतिपादनके छिए नदी है क्योकि आत्मस्वश्प तो प्रमाणान्तरसे ज्ञात 
ही है, इसङ्एि यदि वेदान्त उसका भतिपादन फरेगे, तो उनम ज्ञातज्ञापकल- 
ठक्षण जमरामाण्य हो जायगा, अत वासनानिरोष जौर मनोनिरोषके (ङिष्‌ वेदान्त 
है, यही ठीक है ॥७०॥ 

अनिरोधः इत्यादि । यदि उक्त वासनाओंका निरोध न करिया जायगा, 
तो अन्तकारमे--मृयुकारर्मे--उनकी अनुदृत्ति हो जायगी । हो जाय; क्या हानि ` 
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यं यं वाऽपि स्मरन्‌ मावं त्यजत्यन्ते फटेवरथ्‌ ¦ 
त॒तमेबेति कौन्तय ! सदा तद्भावभावितः ॥ ७२॥। 
जाग्रत्छम्सुषुप्यारया याइवाऽनात्माथवासनाः । 
निरोधनीयास्ताः सर्वा विभ्यता भाविजन्मनः ॥ ७१ ॥। 
अनात्मप्रत्ययानन्तसितस्वात्मेकभावना । 

कार्या, तया निरुध्यन्ते वासना जन्महेतवः ॥ ७४ ॥ 


है हानि यह है कि भावी जन्म अनिवार्य हो जायगा। यदि वासना र्ेगी तो 
वासनानुसार फिर जन्म होगा, फिर ससारनिवृत्तिषटप मोक्ष नही होगा। 
वासनाथोके रहमेपर अवद्य जन्म ठेना पडता है ॥ ७१ ॥ 

इसमे गीतावाक्यको प्रमाण खूपसे कहते है-- यं यं वाऽपि! श््यादि । 
अन्तकार्मे जिस भिस भावका स्मरण करता हुभां पुरषं शरीरका त्याग 
करता है, उसी भावके प्रा होता है, क्योकि सतत उसी भावकी वासनासे 
उसका अन्त करण वासित रहता दहै । यह भावना स्वाधीन नही है, किन्तु 
पूवेजन्मार्जित शुम अौर अश्म क्मोकि ( जैसा शुभकर्म या अ्युम कर्मैका परिपाक 
प्रचुर होनेवाख है, उसीके ) अनुसार वासना होती है ओर तादश वासनाके 
अनुरूप शरीर भादिका रम होता है । इसीकिए महाप्मा रोग ससारकी मावना- 

का त्याग कर ईश्वरी सतत भावना करिया करते है तथा फर्की इच्छासे 
रहित होकर स्वाश्रमविहित नित्य जौर नैमित्तिक कर्मोक्षा अनुष्ठान करते है । 
ईैश्ररकी निरन्तर भायनासे कतिपय अद्युभ कर्मोक्षा नादय हो जातादै, तथा 
अन्त॒काकमे ईश्वरी ही भावना होती है, इसकिए्‌ ईश्रररोकमापि होती है, 
इसका प्रचुर उदाहरण पुराणादिमे प्रसिद्ध है ॥ ७२ ॥ 

(जाग्रत्सम्न ० हप्यादि । जाग्रत्‌, स्वम ओर सुषुप्ति नामक वासनां तथा 
आसमातिरि्ति निखिङ पपञ्चकी जितनी भावन है, उन सब वासनायंका 
त्याग अव्य करना चादिए । अन्यथा इन्हीं वास्नाओसे जन्मान्तरकी प्रापि होगी । 
जिसको सकरदु खनिदानमूत जन्मान्तरका भय है, अतएव जो उसे नही 
चाहता, उसको इन वासनांका अवश्य त्याग करना चाहिए ॥ ७२ ॥ 

अनालमवासनाके त्यागकरा उपाय कते है--अनात्म ०" इत्यादिसे । 

अनालमाक्-आमातिरिक्ते सकर जडकी--भावनासे अनन्तरिति-अब्यवहित- 
मसभावना--मााकी उपासना--करनी चाहिए । आसाकी उपासनासे ह जनम- 
हेठु बासनायोकी निदृतति होती ददै, अन्यथा नही । जनालममावना तथा मातमभावना 
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उपासीत स्वमात्मानमिति साक्षाद्विधिश्ुतिः। 
तत्राङ्खभावसिद्थे विदात्माऽनूद्यते श्रुतौ ॥ ७५ ॥ 
आत्मेकम्रत्ययो यावत्‌ स्वभावात्‌ सन्ततो भवेत्‌ । 
$र्यादुपासन तावत्‌ क्षीयन्ते वासनास्ततः ॥ ७६ ॥ 





यदि दोनो होती रहेगी, तो अन्तकारमे सम्मव है करि अनातवासनाे भमिव्यक्त हो 
ज्ये, तो फिर ॒तादशवासनावर्ा शरीरान्तरका धारण अवश्य करना पड़े । पुराणं 
आदिमे जडभरतादि बड़े-बड़े महात्माओके केयर मरगादिके सहव अन्तकारमे 
मृगादिमावनाकी उत्त्तिमात्रसे श्रगादिश्रीरका छम सुना जाता है, इसरिए 
अनामवासना सरथा त्याज्य दै, इसके छिए (अनन्तरित' यह विरोषण दिया है । 
इसका अथ यह है कि आतमभावना अनात्मभावनासे व्यवहित न होने पावे । योग- 
शाखे इसीको ध्यान कहते है । तत्र त्यवेकतानता ध्यानम्‌ अर्थात्‌ विजातीयं 
भप्ययकरे निरसपूर्वैक गृहीतविषयक परप्ययका निरन्तर उध्याद प्रत्ययैकतानता दै; 
दीर्कार तक आदर-सत्कारसे सेवित आत्मभावना दढभूमि होती है । दढभूमि 
आत्मभावनासे ्वविरोधी अनात्मभावनाकी निदृत्ति होती है ओौर अन्त समयमे 
अनात्मस्फारोके निरुद्ध होनेसे फिर जन्म प्रप्र नही होता, सक्ति हो जाती हे ॥७४॥ 
(इपासीत' इत्यादि । उक्त अर्थमे प्रमाण है--आसानसुपासीतः यह श्रुति । 
उपाप्तना, भापना, ध्यान ओर निदिध्यासन इन सबका एक ही अर्थं है । 'उपासीतः 
यह विधिश्रति साक्षात्‌ आसोपासनाकी विधायिका है । उपासनारूप करियके कर्मकी 
सिदधिके ठिए चिदात्ाका सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म" इत्यादि श्रुति अनुवाद करती 
है । उपासनकरे कर्मके बोधनमे सब वेदान्तोका उपयोग है ॥ ७५॥ 
इस प्रकारकी उपासनाकी अवधि कहते ईै- आत्मक ०" इत्यादिसे । 
जबतक मध्य-मध्यमे अनातममावना न हो, निरन्तर आतमभावना स्वत - 
अनायाससे--उद्यन्न होती रहे किसी समय आत्मभावनासे शून्य अन्तकरण न हो, 
तवतक आत्मोपासना करे । इस उपासनासे जन्मारम्भक वासनाका क्षय हो जाता है । 
इसका भाव यह है कि जब उक्त भावना हो, तब समञ्चना चाहिए कि 
अन्‌ जन्मान्तर नही होगा । मारड्ध कर्मके भोगोके अनन्तर शरीरपात होनेपर सक्ति 
हो जायगी, इस विश्वासके छिएु “अवधि, यह विरोषण दिया है, उपासनाके त्यागके 
किष नही । जबतक स्वत आत्मभावना म होने रुगे, तबतक्ष आस्मोपासना कृततैव्य 
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अन्यद्ष्ट्या जाग्रदाच्ाः कख्प्यन्तां क्षीणवासने । 

विदुष्यय स्वद्ष्ट्या तु स्वात्मनोऽन्यन्न परयति ॥ ७७ | 
देहं विनहबरमवस्थितथरुत्थितं वा 

सिद्धो न प्यति यतोऽध्यगमत्‌ स्वरूपम्‌ । 


है ओर जब स्वत होने रुगे तव नही, इस तापयसे कुयात्‌ कहा है अर्थात्‌ 
तवतक ही करनी चाहिए, बाद तो स्वत होती रहेगी । बाद न करना, एेसा 
तात्य नही हे ॥ ७६ ॥ . 

अन्यद्ष्ट्या इत्यादि । जिस्त आत्मन्ञानीकी वासना क्षीण हो जाती है, 
उस्म मी जागर आदि अव्थाे देखी जाती है । परन्तु ज्ञानी स्वात्मासे अतिरिक्त 
कुछ नही देखता । अज्ञानी उन अवस्थाओकी फद्यना करता है, पर कलित अवस्था- 
ओसे आ्मामे स्कार नहीं होता । जिस तरह मरुमरीचिकामे जर्की कल्पनासे 
मरुभूमि आद्र नहीं होती, उसी तरह तत्वज्ञानीमे पुरुषान्तरसे कसित जागरादि 
अवस्थाओसे सस्कार नही होता, जिससे जन्मान्तरका भय हो । ज्ञानीको तो सकर 
प्रपञ्च आपस्वरूप ही प्रतीत होता है, अतिरिक्त नही । इसीसे "सर्म खल्िद जह्य 
यहु श्रुति संगत होती हे । वुरुसीदासजीने भी ज्ञानियोकि अभिप्रायसे “सियाराम 
मथ सब जग जानी । करौ प्रमाण जोरि युग पानी ॥' कषा हे । "नान्यत्‌ प्यति 
नान्यच्छृणोति! इत्यादि वाक्य भी इसी अर्थके बोधकं है ॥ ७७ ॥ 

जाम्रदादि अवस्था शरीरधर्म है । शरीरकी प्रतीति होनेपर उक्त अवस्थाजोकी 
भी प्रतीति होती है । जब ज्ञानको चरीरकी प्रतीति नही होती, त्र अवस्थाभौकी 
प्रतीतिका क्या सम्भव 

ज्ञानीको शरीरकी प्रतीति नहीं होती, इसमे श्रीमद्धागवतका शोक प्रमाणकै 
किए कहते है--दिहं षिनश्वरम्‌' शत्यादिते । 

मदिरामदान्ध--मयन्षासे प्रमत्त पुरुष- जेस स्वशरीरस्थित वस्त्र 
स्मस्थानसे हट गया है अथवा स्वस्थानपर दही है यह नही जानता । 
अदृष्टवश कमी वस्त्र स्वस्थानपर ही रहता है, प्रमत्त पुरुषकी चेष्टसे 
नही । केमी स्वस्थानसे हद भी जाता है, कमी फिर स्वस्थानपर आ जाता है, 
ये सव॒ क्रिये अदृष्ट हुभा करती दहै ज्ञानपूर्वकं नही । अतएव 
प्रमत्त नही जानता करि क्या हा जर क्यादो रहै" त्से दी 
ज्ीवन्युक्त पुरुष मी आसंस अदृष्टवश्च उत्थित तथा स्थित 
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दैवादुपेतमथ दैववशादपेतं 

वासो यथा परिदरतं मदिरामदान्धः ॥ ७८ ॥ 
तस्मादरोषवेदान्ता बासनाना निरोधने । 
नियुज्ते हि पुरुषमात्मोपासनमागेत ॥ ७९ ॥ 


विनश्वर स्वदेहका अनुसधान नही करता, क्योकि शरीरसे भस॒सर्गीं आत्मा है, 
यह मेरा नही है, युक्स इसका ङुछ सम्बन्ध नही है" यह हट निश्चय उसे 
हो गयाै। पेसी दद्यामे वह अध्यासके बिना. भे या भेरा शरीर" यद 
व्यवहार कैसे कर सकताहे ८ इस प्रमाणसे यह सिद्ध होता है कि 
तच््वज्ञानीको आस्मभावनासे अतिरिक्त किसी अन्यकी भावना नही रहती, यह्‌ बात 
श्रीमद्धागवतके १ १वे स्कन्ध, १३ अध्यायके २६बे शछोकमे वर्णितहै । ओौर कुछ 
पाठमेदसे इरे स्कन्ध २५ अध्यायके ३७बे छोकमे भी हे । पाठ इस प्रकार है-- 
देह च त न चरम स्थितमुख्ित वा सिद्धो विपदयति यतोऽध्यगमत्‌ स्वरूपम्‌ | 
दैवादुपेतमथ दैववशादपेत वासो यथा परित मदिरामदान्ध ॥ 
चरमसिद्ध॒ जीवन्मुक्त कहखता है, कारण कि वह अपने शरीरके पातके 
अनन्तर विदेह कैवल्य को प्राप्त हो जाता है, अत चरमसिद्ध अथात्‌ जीवन्सुक्त 
जीव जब अपने शरीरको ही नही देखता तब वह ॒सुख-दु खका अनुभव 
क्या करेगा 2 सुख-दुख तो शरीरसम्बन्धसे ज्ञात होताहै। जब शरीरका 
ही भान उसे नही है, तब तदद्वारा सुख-दु खका मान कैसे हो सकता है 
आसनसे उस्थित, उठ कर फिर वहीं स्थित, वहासे हटकर दस्र स्थानपर स्थित 
ओर अदृष्टवश्च फिर उसी स्थानपर प्राप्त स्वशरीरको मी नही देखता, कारणं 
कि वह शरीरसे आत्माको प्रथक्‌ जानता है अर्थात्‌ मेरा देह नहीं! 
वस्तुत॒देहसम्बन्धश्ुन्य आत्मा है, देह॒रहनेपर मी उसका अनुसन्धान नटीं 
होता, इसमे इष्टन्त कहते दहे--श्ासो यथा परित इत्यादि । परिवेष्टित 
करिवश्ं स्वस्थानपर है अथवा वहासे च्युत हो मया है अथवा पुन स्वस्थानप्र 
आ गया है, यह्‌ जसे मदिरामदान्ध नही जानता, वैसे दी निरन्तर आत्मभावनमे रत 
तच्वज्ञानी अनास्म शरीरादिका अनुसन्धान नही करता, प्रारब्धं कर्मवशं 
परीरका सम्बन्ध उसके साथ रहता है ॥ ७८ ॥ 
^तस्मादशेष ०" इत्यादि । जन्मका मूलकारण वासना हे, इसकिए्‌ आत्मा 
उपासना द्वारा सम्पूर्णं बेदान्त वासनाके निरोधमे पुर्षोका विनियोग करते है । 
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अथवा मनसो रोधे अुयक्षन्तं नियुज्ञते । 

तस्मिन्निरुद्धे निखिरा निरुध्यन्ते हि वासनाः ॥ ८० ॥ 
तावन्मनो निरोद्धव्यं हृदि यावद्रत क्षयम्‌ । 

इति श्रतिर्मनोरोधं विदधाति विधुक्तये ॥ ८१ ॥ 


मुक्तिकी कामनासे वासनाका निरोध अवदय करना चाहिए, इस प्रकारके उपदेशके 
किए वेदान्तवाक्य है । किसी विषयी भावना मन अवश्य करता है । इसङिए 
आज-मावना द्वारा अनास-मावना निवृत्त हो सकती है, अन्यथा नही, इसङि 
उपासनाख्प आतम-मावनाका “आत्मानमुपासीत इत्यादि वाक्यसे विधान करिया 
गया है । वह आत्मा कैसा है, जिसकी भावना अनात्मभावनासे रहित हो, इस 
जिज्ञासासे सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म 'एकमेवाद्रितीयस्‌ इष्यादि आत्मस्वहप- 
निरूपणके छिए वेदान्त है । बेदान्तके उपदशके बिना वास्तविफ आपमाके स्वह्पकां 
ज्ञान नही हो सकता । ससारदशामे सोपाधिक आपमाक्ा मान रहता है । निरु 
पाधिके आस्मज्ञान दी मोक्षका साधन है, अत मोक्षार्थियकि र्ट बेदान्तविचार 
आवश्यक है ॥ ७९ ॥ 

वासनके निरोधके ङिए वेदान्तवाक्य है इस पक्षको कहकर मनके निरोधे 
ङि वेदान्तवाक्य हे, ेसा कहते है-- अथवा! इत्यादिसे । 

अथवा सम्पूण वेदान्त सुयुश्चुका मनोनिरोधमे विनियोग करते है । मनो- 
निरोध स॒मु्चुको सवर्य करना चाहिए, यदी वेदान्तका उपदेश्च है । मनो- 
निरोधसे ही सब वासना निरुद्र हो जर्येगी । यच्छेदवाद्मनसी प्राज्ञ इत्यादि 
वंचनोंसे मनोनिरोधम ही सुयुद्च पृरुषोका विनियोग दै, आतमावबोधमे नही । 
आसा तो भमाणान्तरसे भी ज्ञात ही है । योऽद सुपोऽमव सोऽह जागर्मि" यहं 
प्रत्यभिज्ञा प्रमाण पूमे कह चके है, तथा "स्मिन्‌ व्यावर्वमाने यदनुवरषते तत्‌ 
ततो भिन्नम्‌" यह अनुमान भी कह सके है, इन दोनो प्माणोसे आसा सिद्ध दै, 
अत आत्मस्वरूपावबोधके ङ्एि आगमकी आवदष्यकता नही हे ॥ ८० ॥ 

मनोनिरोधकी अवधि कहते है तावन्मनो" इत्यादिसे । 

तवतक मनका निरोध करना चाहिए, जबतक ससारकी वासना नष्ट न हौ 
माय । वासनाका निरोध होनेपरं तो मन स्वय निरद्ध हो जायगा, उसको निरोध 
करनेकी जावह्यकता न पदेगी । तततद्विषयाकार मनक प्रिणाम्े बसना निमित 
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पातञ्जलं योगशास्च मनोरोधे समाप्यते । 

्रबृत्तमनसो बन्धस्तन्निवृत्तौ विभक्तता ॥ ८२ ॥ 
ब्रासनामात्रहेतुत्वादात्मनोऽनर्थसङ्खतेः । 

अन्योपायोऽस्तु वा मा घा निरोधादेव शक्ततां ॥ ८३ ॥ 
स्वयञ्ञ्योति"स्वभावत्वानिरुद्रसान्तवासनः । 
प्रमान्तरानपेक्षो हि स्वयमात्मा प्रकाशते ॥ ८४ ॥ 


वासनाभोका नाञ्च होनेपर तो निमित्तके अभावसे ही मनका परिणाम नही होगा 
ओौर मन स्वय निषश्द्ध रहेगा, इसङ्एि शति सयुक्तिके किए मनोमिरोधका ही 
विधान करती है ॥ ८१ ॥ 
"पातज्ञलम्‌' इत्यादि । पातञ्ञर-प्रतञ्कल्मिहर्षिपिणीत-योगराञ्लका मनोनिरोध- 
म ही पर्यवसान है अर्थात्‌ मोक्षके साधनके उपदेशके ङिए प्रइृत्त योगशाख मोक्ष- 
पिके छिए मनोनिरोधका ही उपदेश देकर समाप्त किया गया है । मनोनिरोधसे 
अतिरिक्त उपायक्ा निंहपण नही किया ह | यदि मनोनिरोधसे अतिरिक्त उपाय होता, 
तो अवद्य उसका निरूपण करते। उपायान्तरके न होनेसे उक्त निरोधे ही मन्थसाधनाश्च 
समाप्त किया है। बात भी यही ठीक दहै, क्योकि मनकी प्रवृत्ति बन्धदहै ओौर्‌ 
बन्धकी निवृत्ति ही मोक्ष ह, इससे मनोनिदृत्ति ही मोक्ष सिद्ध होता है ॥ ८२ ॥ 
4वासनामात्र ° इत्यादि । आत्मामं जितने अनथे-दु खादि- प्रतीत होते 
है, वे सबके सव मनकी वासनासे ही होते है । सुषु अवस्था मनका र्य 
होनेपर कोई दुख प्रतीत नही होता है। जागरादि अवस्थामे जिन चरीर- 
्षतादिकेसि दुख होता £ वे सब युपि अवस्थाम मी नहीं रहते दै, इसीसे 
जागरावस्थाके सदश सुषुपि अवस्थामे दु ख नही होता, इसका कारण मनोनिरोधसे 
अतिरिक्त ओर क्या कहा जाय दु खहेतुके न रहनेपर मी सङ्ृद्प द्वारा मन 
दुखी करता है ओर दु खहेतु रहनेपरं॑मी मनोनिरोधदश्चमे दुख नही 
होता, अत, अन्वय ओौर व्यतिरेकसे अनिरुद्ध मन ही दु खका मुख्य कारण है ¦ 
इसङ्िए्‌ सुक्तिके किए मनोनिरोष परम आवद्यक है । इसङ्एि कहते टै - 
।अन्योपायोऽस्तु' दूसरा उपाय हो या न हो, परन्तु मनोनिरोधमातरसे सुक्ति 
होती दी है, इसमे सन्देह नही है ॥ ८३ ॥ 
यदि वेदान्त मनोनिरोधपरक दै, आतमस्वख्पप्रतिपदनपरक नही दै, 
तो आलस्वरूप प्रमाणान्तर- पूर्वोक्त अनुमान ओर प्रत्यभिज्ञा माणसे 
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एवं कायधुखेनैव ज्योपतिष्टोमादिवाक्यवत्‌ । 

वेदान्तानां प्रमाणत्वं नाश्षबद्रस्त॒नीष्यते ।॥ ८५ ॥ 

तिद्ध मानते दैः तो षटादिवत्‌ अनातमप्रसक्ति हो जायगी ओौर वेदान्तः 
वेता भी नही होगी । इसके निराकरणे लिए कहते हँ--“सयम्‌' इत्यादिसे । 
नित्यानित्यविवेकादि द्वारा जब मनकी सपूर्णं वासनाए निवृत्त हो जाती टै, तब 
निर्विरोधितया चित्स्वमाव होनेसे प्रकाशान्तर- पूर्वोक्त प्रत्यभिज्ञा तथा अनुमानकी 
उपिक्षा-के बिना आत्मा स्वय प्रकाशित होता है, अत आस्ाकी वेदान्तवे्यता 
दृष्ट नहीं है । जब किसी पमाणकी अपेक्षा नीह, तव आगमकी भी अपेक्षा 


इष्ट नही है ॥८४॥ 
(एवम्‌" इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे वेदान्त मनोनिरोधपरक हौ सकता, यदि 


वेदान्तमेँ कहीपर मनोनिरोधका विधान होता, सो तो हे नही, अत भिरोधविधिके 
रोषख्पसे वेदान्त प्रमाण नहीं हो सकता । यदि निरोधविधिके दोषरूपसे वेदान्त 
प्रमाण नहीं है, तो उसे अप्रमाण ही मानिए, यह कहना तो अत्यन्त असगत ह, 
कारण कि श्वाध्यायोऽष्येतव्य › इस अध्ययनविधिसे वेदान्तका भी अध्ययन विहित 
है । उक्त विधिसे अप्रमाणके अध्ययनका विधान नही है, किन्तु प्रयोजनवदर्थ- 
परयवसायी स्वाध्यायके अध्ययनका विधान है, अप्रामाणिक वाक्य सप्रयोजन नहीं 
होता, इसकिए वेदान्त प्रमाण है, यदी मानना उचित है । जसे प्रत्यक्ष वस्तु- 
विषयक प्रमाण है, वैसे ही आगम भी आसाम प्रमाण है, यह भी कहना ठीक नहींहै 
कारण करि घटादि जड़ पदार्थ है, इसलिए उसके प्रकाशक छिएु परपरया चक्चरादिकी 
अपेक्षा होती है, आमा तो स्वयपकाय है, अत उसके पकाश्चनके लिए आगमकी 
क्या आवद्यकता 2 अत प्रत्यक्षादिकी तरह सिद्धार्थे आगम प्रमाणनहीं हो 
सकता ओर अप्रमाण मी नही हो सकता, इसङिएः "समाहितो भूत्वा इत्यादि 
वाक्ष्यसे निरोध विदित है । “ज्योतिष्टोमेन यजेतः यह वाक्यजसे नियोगपरक होनेसे 
परमाण है वैसे दी वेदान्तवाक्य भी नियोगविधिका रोष होकर प्रमाण होता है ४ 
परत्यक्षकी तरह सिद्धर्थमे प्रमाण नही होता है। जामा स्वय प्रकाश्च है, अत उसमें 
प्रमाणान्तरका कुछ कृत्य ही नहीं हे ॥ ८५ ॥ 

निरोधविधिका शोष वेदान्त है, इसमे यह भी प्रमाण है कि रोक या वरदे 
जर्हो कीं भी देखिए नियोगके बिना ॒रब्दम निरपेक्चत्वरक्षण प्रामाण्य नही 
है । रोके पयोक्ताका अमिमायविरोष ही नियोग है ओौर्‌ वेदे प्रयोक्ता को$ 
है नही, स्योकि वेद अपौरषेय दै । इसकिष स्डिदिरब्दनिष्ठ व्यापारविरोष 
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नियोग हे । विधिवाक्य ही प्रमाण है, अन्य वाक्य अनुवादक दँ, यह मभाकर- 

मतानुयायियोका सिद्धान्त हे । बेदान्तोको, प्रामाण्यके ङि, नियोगविधिका रोष 
मानना आवदंयक है । 

यद्यपि वेदान्त नियोगविधिका शेष है, तो भी वेदान्त सिद्ध थका बोधक दै, 
इस प्रकारके हमारे मतमे कोई षति नही है। श्चति क्यो नही हे? धातर. 
कृरणकथाववर्थविषयक ही नियोग होता है, सिद्धाथेकमे नियोग नही हो सकता । 
ौर सब जगह अनुमाव्य ही पुरुषार्थं माना जाता हे । सुखादि भी अनुमूयमान 
ही पुरषाथं है । अनुभूति पुरुषार्थं नही है । मोक्ष यदि अनुभूतिस्वख्प चै, 
तो पुरुषां नही है ओर अपुरुषा्थके रए वेद प्रमाण नही हो सकता, अत 
फ़र्वननियोगविधिका दोष ही वेदान्त भमाण होगा, अन्यथा नही । 

यदि स्वप्रकाानुमूतिस्वखूप भात्मा पुरुषार्थं नही हे, तो ग्रह वेद्‌ ब्रह्मैव 
भवतिः इत्यादि आत्मस्वरूपपुरुषाथभरतिपादक वाक्र्योकी क्या गति होगी ° गति 
नही है, जिस तरह अनुमाव्यातिरिक्त पुरूषार्थभतिपादक वाक्य प्रमाण नही है उसी 
तरह 'सत्य ज्ञानमानन्द ब्रह्म" इत्यादि सिद्धार्थंक वाक्य भी प्रमाण नही हे । 

अनुभूयमान दी पुर्षार्थं होता है, यह रोकमे प्रसिद्ध ही हे । यदि 
अनुभूयमान नियोग आदि पुरुषा हे, यह रोकप्रसिद्धि है, तो शब्दाधिगत 
सिद्ध अथैको पुरुषार्थं माननेमे भी क्या आपत्ति है : आपत्ति यह है कि शब्दम 
साध्याथेनियमका भङ्ग हो जायगा, क्योकि सिद्धाथक राब्द भी; पुरुषाथेसाधन होनेसे; 
प्रमाण हो जा्येगे, फिर पुरुषार्थसाधन द्वारा प्रामाण्यराभके र्एि साध्या्थैक 
माननेकी आवदयकता न रहनेपर भी उक्त नियमका मङ्ग हो जायगा, इसरिए 
सिद्ध वस्त॒ वेदान्तसे प्रतीत होती है, परन्तु कर्मदोष मानकर ही वह पुरुषाथे- 
साधन है, कर्मरोषरूपसे अनवगत शुद्ध सिद्ध अर्थ पुरूषार्थका साधन नही होता । 

आत्मा कमेविधिका शेष होकर पुरुषार्थं हो जओौर चब्दपमाणक मी हो, सा 
मानना मी टीकं नही दै, क्योकि स्वपरकाशानन्दस्वरूप आता अनुभवस्व्प 
होनेसे वेदान्तवे नही हो सकता । ओौर श्रुतयादिसे उसकी कमरोषता मी ज्ञात 
नही हे, अतएव अनुभवस्वरूप आत्मा कमविधिका रोष होकर पुरुषां है, हस 
अथेमे कुछ प्रमाण नही हे | 

यदि कहिए कि आतमा कर्मका शेष है, इसमे परमाण है--“आस्मानमुपासीत' यहं 
वाक्य, तो एसी दश्चामे आप मेरे पक्षम आ गप, क्योकि मेरा यही कहना है कि 
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इति व्याचधते मन्दा नियोगार्थेकरागिणः । 

नेतत्साध्वभ्यधाय्यत्र नियोगस्याऽनपेक्षणात्‌ ॥ ८& ॥ 

कामितार्थस्य संसिदेलोकिकादेव मानतः । 

वैदिकेन नियोगेन फि काये बद बुद्धिमन्‌ ! ॥ ८७ ॥ 

मनसो वासनानां च भवेऽनर्थोऽस्ति जाग्रति । 

तदभावे सुषुप्त्यादावनर्थो नैव वीक्ष्यते ॥ ८८ ॥ 

अन्वयव्यतिरेकाभ्यां निरोधोऽनर्थवारणे । 

उपाय इति विज्ञातः किमपूवै विधीयते ॥ ८९ ॥ 
आत्मा मियोगका शेष होकर पुरुषाथं है जौर नियोगरदोष आत्मामे वेदान्त 
प्माणदहै, अत शद्ध ओौर सिद्धमे वेदान्त प्रमाण है, इस आपके मतकी 
क्षति हुई । वेदान्त निरोधविधिका रोष है ओर कर्म भी विधिप्रफ़रणमे पठित दै, 
इसङिए दोनो काण्डोकी सगति मी सिद्ध दहो जाती हे, यह स्प पूर्वपक्ष है, 
इसका खण्डन करते है-- ति व्याचक्षते" इत्यादिसे । 

वासनाके निरोषसे दी सक्ते होती है, अत वेदान्त उक्त मिरोधविधिका शेष 
है, नियोग्यैकपक्षपाती मन्दोका यह व्याड्यान समीचीन नही है, कारण किं 
नियोगके बिना मी वासनाके निरोषसे युक्ति होती हे, यह रौकिक प्रमाणसे ही 
सिद्ध होता है, इसके ठिए वेदान्तप्रामाण्यकी क्या आप्यकता है ४ ॥ ८६ ॥ 

(कामिताथे' इत्यादि । वास्नाके निरोध तथा मनके निरोधसे शुक्ति होती 
है, यह अभीष्ट अर्थं प्रत्यक्ष ओौर अनुमाने सिद्ध है, इसके छ्ए नियोगका क्या 
काम ? इसका उत्तर हे बुद्धिमन्‌ ! कटो ॥ ८७ ॥ 

(मनसो! इत्यादि । जागरावस्थाम मन ओर वासनाके रहनेसे कवरैत्वादि 
अनथ--भनासपदाथ--रहता हे ओर युषुपिदशामे मन ओर वासनाके अभावसे 
उक्त अनथ नही रहता, इस अन्वयव्यतिरेकरिङ्गक अनुमान तथा प्रत्यक्षसे 
यह निश्चय होता है कि मन ओर वासनाके निरोधसे मुक्ति होती है ॥८८॥ 

यही स्पष्ट करते द--अन्वय' इत्यादिसे । 

उक्त अन्वय गौर व्यतिरेकसे अन्थकी निदत्तिका उपाय मनोवासनानिरोध है, 
यह ज्ञात होता ही है, फिर पूर्वै क्या करेगा ८ तात्पर्यं यह है कि वासना 
तथा मनके निरोध द्वारा सक्ति होती है, हसके प्रतिपादनके ठिए वेदान्त दै, 
इस मतम ॒वेदान्तशासर व्यथै भौर अप्रमाण दै, कारण कि अज्ञातके ज्ञापनके 
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अन्तरेणापि वेदोक्तं बौद्धादेरिब सिद्रचति । 
पुरुषा बिमोक्षाख्यो वेदान्तो निष्फलो भवेत्‌ ॥ ९० ॥ 
श्यं स्वलक्षण दुःखं श्षणिक चेति भावनात्‌ । 
तदन्यवासनारोधे युक्तिः स्यादिति सौगतः ॥ ९१ ॥ 
ङ्एि चाक्लहै, जो प्रत्यक्ष ओौर अनुमानसे ज्ञात हो जाता है, उसके ङि 

शाख व्यर्थं है । अज्ञाते शास्मर्थवत्‌, यह पूवौचार्योका सिद्धान्त है । उक्त 
निरोधसे मोक्ष होता है, यह तो प्रवयक्ष॒ तथा उक्त अन्वयग्यतिरेकरिङ्गक अनु- 
मानसे निशित होता दयी हे, इसमे शास्लविधिकी क्या आवदयकता 

यदि यह किए कि अनर्थं ओर तद्धेतु विषयमे आगम सार्थक नही है, 
कारण कि जागरावस्थामे वासनके रहने अनर्थका मान होता है, यह प्रत्यक्षसिद्ध 
है । किन्तु वासनाके निरोध ओर मनफे निरोधके विषयमे शाख सार्थक है, तो यह 
मी ठीक नही है, क्योकि समाधि द्वारा मनका निरोध करनेपर जागरादि वासना 
निरुद्र होती है, अन्यथा नही । इस अन्वय ओौर न्यतिरेकसे मनोनिरोधद्प उपायसे 
वासनाखूप बन्धहेतुका ध्यस दहोनेके कारण हेतभावे फएरामाव ' इस न्यायसे बन्ध- 
सज्ञफ़ अनर्थं निवृत्त होता है । इस तरह वेदान्तशाखके बिना भी पुर्षार्थं ओर 
उसके कारणकी सिद्धि होती है, अत शाखानथैक्य उक्त मतमे दुर्वार है ॥ ८९ ॥ 

अन्तरेणाऽपि' इत्यादि । वैदिक वचनके बिना मोक्षदूप पुरूषाथं ओौर 
उसका हेतु मनोवासनानिरोध अनुमानसे सिद्ध हे, अत बौद्धकी तरह आपके 
मतमे भी वेद अनर्थक हो जायगा : क्योकि शिन्ञादिसे ज्ञात अर्थके ज्ञापनके 
किए शाख साथेक नही होता ॥ ९० ॥ 

शूल्यम्‌" इत्यादि । “अहम्‌” ( भे ) इस प्रतीतिसे अतिरिक्त आमा नही 
है, समानसन्तानान्त पाती क्षणिक विज्ञान दी आत्मा है । यचपि वे स्थायिला- 
मुसन्धानकद्पनासे, राग आदि दोष ओौर॒ विषयोसे उपष्छत ही उत्न्न होते 
है, तथापि स्स्व क्षणिकम्‌-- सब क्षणिक दै, इस भावनासे स्थायित्व आदि की 
कल्पना निदृच होती ह । स्वरुक्षणमावनासे द्रव्य, गुण आदि विरोषणविरोष्यकी 
कल्पना नष्ट होती दहै। दु खम्‌ इस भावनासे रागादिदोषमूरुक म्रदृत्ति, 
सुख ओर दु खके उपष्वोका विनाश होताहै । श्युत्यम्‌ इस भावनासे 
निषयोके उपष्टवका निरास होता है, इसके बाद ॒सर्वोपष्ठवरहित विज्ञानोत््ि- 
खूप मुक्ति होपी है, यह्‌ बौद्रका सिद्धान्त है। इस मतमे विद्ुद्ध विज्ञानकी 
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त्यक्त्वाऽपि वैदिकं मागे बासनाना निरोधतः । 

न सम्पादयितुं मोषं शक्रोष्येवानिरूपणात्‌ ।॥ ९२ ॥ 
वासनाशचब्दवाच्या कि संस्काराः स्मृतिहेतवः। 
नेत्रादिव्यवहारो बा, नाये तद्रोधसम्भवः ॥ ९३॥। 
व्यतीतानेकजन्मोत्थवासनानामनन्ततः । 

तासा निरीधोऽसम्भान्यो जन्मन्येक्त्र मानवैः ॥ ९४ ॥ 
कासाचिदप्यमम्भाग्य उपायस्याऽनवेक्षणात्‌ । 
चिरन्यवहितोप्यर्थोऽकस्मात्स्मयेत एब हि ॥ ९५ ॥ 


उप्पत्ति ही तत्वज्ञान है । उपव अद्धि है । पूर्वोक्तं तत्तदभावनासे उक्त 

रीतिसे तत्‌-तद्‌ दोषोकौ निवृत्ति होती है, तदुत्तर विश्चद्ध ञानी उत्पत्ति होती हे 
तथा तदनन्तर शूल्यतापत्ति होती है ॥ ९१ ॥ 

€त्यक्त्वाऽपिं इत्यादि । वैदिक मार्गेका त्याग करके भी वासनाओके 
निरोधसे मोक्षका सम्पादन नही कर सकते, क्योकि वासनाके निरोधका दी 
असम्भव हे ॥ ९२ ॥ 

असम्भवका उपपादन करते दे-- वासना” इत्यादिसे । 

वासन।चब्दसे क्या विवक्षित है, क्या स्मृतिके कारण सत्कार अथवा 
नेतरादिग्यवहार्‌ प्रथम पक्षमे तो स्मृतिके निरोधका असम्भवे है ॥ ९३ ॥ 

'व्यतीता०' इप्यादि । अतीत अनेक जन्मोमे अर्जित वासना सख्य है, अत 
उन सब वासनार्ओंका निरोध एक जन्ममे मनुष्योँते असम्भव ह ॥ ९४ ॥ 

(कासाचिद ०” इत्यादि । य्होपर यह प्रभ होता है कि सम्पूणं वासनागोका 
निरीध मोक्षका कारण है या किन्ही बासनाजका निरोध मोक्षका कारण हे प्रथम 
पक्ष तो प्रथम कसे ही निराङ्ृत हयो गया । सकर वासना अनन्त हे, अतं 
उन सबका निरोध मनुष्य नही कर सकता, देवता म्ले ही कर स्के, 
प्र उनके ठिए साघ््र नही है । द्वितीय पक्षमे कुठ वासना्ओंका निरोध होनेपर 
मोक्ष असतम्भाव्य है, कारण कि जिन बासनाजोका निरोध नही होगा, तनिमित्तक 
यदि अनथका मान होगा; तो फिर मुक्ति कहो 

यदि अनन्तर दो तीन जन्मकी वासनां निरुदरो जार्यै, तो चिर 
व्यवहित पूर्वं वासना रहे, पर॒ अनर्थभान भयोजक नही है, यह निश्चय करना 
परमाणञयुन्य दहै । देशकारुनिमिकतमेद वासनाका समुद्धोधक दै । यदि भनेकं 





भामाण्यरपरीक्षा ] भाषानुवादसहित २६१ 


किश्च या वासना रोदुधुमिच्छेत्तद्विषये मन । 

सदेव सावधान सद्‌ दढ प्रत्युत वासयेत्‌ ॥ ९६ ॥ 
निषारयितुमिच्छन्तथतुर्थीचन्द्रद्चनम्‌ । 

कस्मादपि गृहच्छद्रात्पहयन्त्येव यथा तथा ॥ ९७ ॥ 





जन्मके बाद वासनाससमुहोधक सामग्री उपस्थित होगी, तो अन्थभान अवद्य 
होगा । यह योगशाखके भी अनुसार है । करई जन्मतक पश्वादि योनिमे रहनेपर 
फिर यदि मनुष्य योनि प्राप होती है, तो अनेकृजन्मव्यवहित मनुष्ययोनिकी 
वासना समुदुबुद्ध॒हो जाती है, अतएव ॒बारुक मनुप्योचित व्यवहार करता हे, 
इस तातपसे कहते दै--चिरग्यवहितः' इष्यादिसे । 

चिर-ग्यवहित मी अथं अकस्मात्‌ इष्ट कारणके बिना अदृष्टवश स्मृतिगोचर 
होता है । अकस्मात्‌का कारणके बिना यह अर्थं नही हे, क्योकि कारणके विना कार्य 
नही हो सकता ! इसक्िए अदृष्ट कारणसे स्मरण हो जाता है, यद्‌ अथे ठीक है | 
अत॒ कतिपय वासनाओका निरोधमोक्षका उपाय नहीं हे गौर एेसी दशामे मोक्षोपायका 
निर्णय हो सकेगा । किन्दी वासनाओका निरोध ॒मोक्षके लिए अपेक्षित हे । 
कतिपय वासन तो ससारदश्चामे भी निरुद रहती है । सब वासनाओंकी अभि- 
व्यक्ति तो एक समयमे होती नही ॥ ९५ ॥ 

(किञ्च' इत्यादि । इस प्रकार मी वासनाका निरोध कठिन है । सुसु जिस 
धासनाको रोकनेकी इच्छा करेगा, उस विषयमे सावधान मनवाखा पुरुप्र उस वासनाको 
जओौर्‌ मी दृढ करेगा । मनसे दो प्रकारका ज्ञान होतादै, एक सक्काराधायक, 
जिसको किं अपेक्षा बुद्धि कहते है । दूसरा सक्कारानाधायक, जिसको उपेक्षा 
ज्ञान कहते है । अवधानपूर्वक मनसे जो ज्ञान होता है, उससे वासना उख 
होती है । श्रत मनके निरोध या वासनाके निरोधक किए यदि मनको सावधान 
करेगे, तो वासनाकी उत्पत्ति जैसे अवहित मनमे होती है वैसे दी निरोधस्थसुमे 
भी होगी, निरोध नही होगा। अत वासनाके निरोधके छिए जो मनोग्यापार होगा 
उससे वासना ओर दृढ़ होती जायगी, अत वासनके निरोधसे मोक्ष होता हे 
यह मत सर्वथा असगत है ॥ ९६ ॥ 

द्वितीय पक्षका निराकरण करते है--!निवारयितुम्‌' इस्यादिसे । 

माद्र शुक चसुर्थीकि चन्द्रका ददन कलङ्कमद है । इस कारण भारतीय 
भं्यैगण भाज चन्द्रददन न करेगे, रसा सङ्कद्प करके असावधानीसे की चन््र- 
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नेत्रादिव्यवहाराथेद्वासनाः स्युस्तथापि. च। 
तभ्िरोधान्न मोक्षोऽस्ति विना बरह्मात्मदश्ैनम्‌ ॥ ९८ ॥ 


बासनानामभावेऽपि सुषुप्त्यादौ न युक्तता । 
मानव्यापारविरदान्न ग्रतीतिदगात्मनः ॥ ९९ ॥ 


द्रीन न हो जाय, इस भयसे धरम बैठ जाते है। उस दिनरोगदेढा भी 
दूरके घरमे फेकते हे, कारण कि यदि चनद्रदरीन हयो जाय, तो उसका प्रतीकार 
दूसरेके घरमे रोडा भेकनेसे हो जाता है, देषा वे मानते दै, परन्तु दुशरेष्ट ोग 
कौतुकवदा दुसरेके षरमें रोड फेकते ह, इस कारण भी शान्तपरङ्तिके रोग घरमे 
बैठे रहते है! फिर भी असावधानीसे किसी गृहच्छिद्रसे चतुर्थकि चन्द्रा दरशन 
हो ही जाता है, क्योकि चक्षु सयोग दुर्निवार होता है ॥ ९७ ॥ 

^नेत्रादि' इत्यादि । यदि नेत्रादिष्यवहारको वासना माने, तो भी वासनाकै 
निरोधसे मोक्ष होता है, यह पक्ष असगत टै, क्योकि ब्रह्मामदद्दानके बिना मोक्ष 
नही हो सकता; यदी सिद्धान्त युक्ति युक्त है ॥ ९८ ॥ 

(वासनानाम्‌ इत्यादि । घषुपिदञ्चामे वासनाओके न होनेपर भी मोक्ष 
नही होता । अत वासनानिढ़त्ति मोक्षसाधन नही है । स्वावस्थामे वासनाोकी 
निति नही होती, किन्तु कारणश्पसे रहती हे, अतएव उनका पुनरुप्थान होता है 
ओर तमी उठनेके बाद इतना काम कर चुके दै, इतना वाकी है, यह पराम होता 
है। यदि उक्त पराम नही होता, तो युक्तिशी अवस्थामे भी यह शङ्क 
हो सकती है कि वासना कारण खपसे स्थित दै, निदृत्त नही हुई । यदि यह 
किष करि सुुपि-अवस्थामे वासनाका दहेतु रहता दहै, अत॒ जागरावस्थामे 
फिर वासना उतपन्न हो जाती हे इस कारण उक्त अवस्थामे मुक्ति नही होती 
ओर शक्तिदशामे वासनाके हेतुका नाश हो जाता दै, अत पुन वासना 
नही होती । एसी अवस्थामे वासनाके हेतुका नाश ज्ञानसे होता है, यद्य मानना 
हयेया, क्योकि दूसरा तो को कारणविरोष उ्यवस्थित नही है, एेसा माननेपर 
हमारा ही मत सिद्ध होता है । ओर जो यह कहा गया हे कि आतमा स्वयपरकार 
दै, अत॒ वासनाभोके निवृत्त होनेपर जो आलप्रकादा होता है वह भी स्वभरावस्था्मे 
व्यभिचारी है । यदपि स्वरूपप्रका रहता दै, फिर भी प्रम्मणके बिना 
ज्मपरकारका म्यवहार नही हो सकता ! उक्त अवस्थामे प्रमार्णोका छ्य माना 
जाता है, मत प्रमाणामाक्ते व्यवहार नहीं होता, इसी ताद्थसे कहते 2-- 
'मानव्यापारविरहान्न' इत्यादि ॥ ९९ ॥ 
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हेत॒थात्मानर्थसञ्धे विधैव न वासना । 
बासनानामपि युतौ सेव यस्मादपेध्यते ॥ १०० ॥ 
अविध्ामन्तरेणात्मन्यसङद्ध वासनायुतिः । 
अनर्थसद्धतिर्वेषा शङ्कितु न च राक्यते ॥ १०१ ॥ 
न वासनानिरोधेन नापि चित्तनिरोधतः। 
शक्रयोच्छेतुमविधैषा विनेकात्म्यावबोधनम्‌ ।॥ १०२ ॥ 
सति त्वात्मावमोधेऽस्मिन्विद्ाया निवृत्तितः । 
वासनानर्थसङ्खोऽय स्वतोऽमद्धान्निवत्ते ॥ १०३॥ 


पुरुष स्त॒ असंग है, परन्तु उसमे कवृत्वादि अनर्थसग अविासे होता है, 
यह ॒वेदान्त-सिद्धान्त है । यदि कतृत्वादि संग वासनासे माना जायगा, तो 
वासनाका संग किन्निमित्तक है यह प्रश्र होनेपर यदि निमित्तान्तर कहा जायगा, 
तो उसके संगमे भी क्या निमित्त हे? यह प्रभ्र उठेगा इस प्रकार अनवस्था 
हो जायगी, इसङिए अविद्याको ही निमित्त मानना उचितहै। अविधा 
तथा वासना कर्तृत्वादि अनथके आरोप कारण दै । विघसे अविच 
की निवृत्ति होनेपर मेोक्षकी उपपत्ति होती है । अविद्याके सदृश वासनाको दयी 
मिखिर संगका निमित्त क्यो नही मानते ‡ वासना स्वय कार्यं है इसरिए कार्य- 
मातरम उसका अन्वय नही हो सकता, अतएव वह यदि कार्थमात्रका उपादाम 
नहीं हो सकती तो फिर स्वोत्पत्तिमे स्वय उपादान कैसे होगी : अविधा तो 
अनादि है, अत काये नहीं है ओौर सब कार्यमे अन्वित है, इस कारण उपादान 
है । अत अविद्याके नासे मोच होता है, वासनाके निरोधसे नही, यही सिद्धान्त 
दिद्वार्नोको अभिमत हे, दूसरा नही ॥ १००, १०१ ॥ 

“अविचयाम्‌' इत्यादि । असङ्ग आतमामे भविद्याके बिना वासनाकां योग अथ च 
सनथेसगतिकी शङ्खा मी नही कर सकते, क्योकि किसीका वास्तविक सम्बन्ध 
कूटस्थ नित्य स्मा नही हो सकता, किन्तु मरूमरीतिकामे जर्पतीतिके सदश 
आत्मामं अनर्थप्रतीति अविंच्यासे ही होती है ॥ १०२ ॥ 

(सति स्वात्मावबोधे" इत्यादि । स्वात्माके यथाथेन्ञानसे अविद्ाकी निवृति 
होती है । अविद्याका वि्यके साथ विरोध है । (असङ्गो ह्यय पुरुष › इत्यादि श्रुति- 

वाक्यसे वास्तविकं भसङ्गक्ञान होनेपर वासना तथा अनथेसङ्ग ये दोनों स्वत॒याने 
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साक्षादात्मावबोधेन प्रत्यगध्वान्तच्छिदा न चेत्‌ । 
दुःखादिवासनाध्वस्ता कथं ॒तद्वासना ञदेत्‌ ॥ १०४ ॥ 
उपासनाचित्तरोधविधी यावुदितौ त्या । 

तौ स्तां तथेव बोधस्य हेतुत्वेनाभ्युपेमि तौ ॥ १०५॥ 
लौकिकव्यवहारेषु म्रषृत्ता धीरुयासनात्‌ । 

अन्तयखा सती स्ात्मविचाररश्षमतां बेत्‌ ॥ १०६ ॥ 


कारणान्तरके बिना ही निवृत्त होते हे । जब आत्मामे सङ्गसामान्यामावका निर्णय 
हो गया, तो सङ्गविरोषका क्या प्रसङ्ग ८ ॥ १०३ ॥ 

(साक्षादात्मावबोधेन' इत्यादि । पमाणजन्य आप्माफे परोक्षज्ञानसे अविघया- 
ध्वस द्वारा वासना निवृत्ति होती है ओर तदनन्तर मोक्ष होता है, यह किए 
तोमेरादही मत सिद्ध होताहै। यदि उक्त ज्ञान अज्ञान ओर उसकी सत्ताका 
निवर्क नही है किन्तु ज्ञानभावना अज्ञान ओौर तद्वासनाकी निवर्तिका टै, तो 
चिरकाशनुगत प्रखूढमूर दु खादिभावनासे विनष्ट सखवस्यन्ञानाभ्यासवासना 
सकार्यं अज्ञानकी निवत्तिका कैसे होगी " अचिरकारोयन्न तत्वज्ञान अनादि 
कारसे प्राप्त अतएव प्रम मी अज्ञानका निवत्तेकं होता है । बुद्धिका तत्त्वम 
पक्षपात है, अत ॒तत््वविषयकल्वेन उक्त आतमन्ञान अज्ञानसे प्रर है । तदुभय- 
वासनाओमे चिरस्थायि मौर अचिरस्थायिखसे ही बराबलका निर्णय किया जायगा, 
अत ॒ज्ञानमावना दी दुबे होगी या अज्ञानभावनासे स्वय नष्ट हो जायगी । इस 
परिस्थितिमे अज्ञान या तद्धावनाकी निवर्तिका नही हो सकती । वार्तिकिमे (माना 
सुदेत्‌" यह पाठ है । वार्सिकसारमे "वासना नुदेत्‌ पूसा पाठ है । दोनोका अथ 
एक ही है, मावनापयार्यवाची वासनारब्द है, विमर्शो मावना चैव वासना च 
निगद्यते! यह अमरकोश्च हे ॥१०४॥ 

(उपासना! इत्यादि । उपासना तथा चित्तनिरोधविधि जो आपने कही है 
वे वैसे दयी रहे अर्थात्‌ उन्दे हम मी मानतेदै, किन्तु भेद इतना हीह कि 
जाप उन्हे मे्षदेतु मानते , हम मेोक्षज्ञानहेतु मानते है ॥१०५॥ 

वेदान्तवाक्यसे आसमन्ञान हो ही जायगा, फिर आममज्ञानके छि उपासना 
तथा निरोष ओर विधियो को क्यों मानते दै, इस शङ्काका समाधान करते है 
लौकिकव्यवदहारेषु' इत्यादे 
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शब्द्स्पशशादिरहितमात्मान स्थूलधीनेहि । 

द्रष्टुं शक्रोति सौक्षम्याथे धीनिरोधो विधीयताम्‌ ॥ १०७॥। 
एष सर्वेषु भूतेषु गूढोत्मा न ॒प्रकादयते । 

हश्यते त्वग्यया बुद्धधा द्शष्मयेति श्रुतेषैच. ॥ १०८ ॥ 
अन्तयुखा द्मबुद्धिः शाख्लजन्यषिवेकतः । 
परयत्यद्ेतमात्मान न॒ पुमर्बीकषितेऽन्यथा ॥ १०९ ॥ 
प्रमितस्याऽऽत्मतत्वस्य बाधाभावात्‌ सदा तथा । 
अर्थात्सिद्धा वासना स्यादन्त्यबुटिश्च नाऽन्यथा ॥ ११० ॥ 


बाह्यग्यवहारोपयोगी आत्मज्ञान वाक्यसे होता है, इसमें विधिकी आवश्यकता 
नही है, परन्तु मेोक्षोप्योगी मिर्विकल्यक ज्ञान उपासना द्वारा ही होता है, अन्यथा 
नही । "पराञ्चि खानि भ्यतृणत्‌ स्वयम्भू ' इत्यादि श्रतिके अनुसार यश्चपि इन्दरियादि 
द्वारा बाह्यविषयक ज्ञान स्वभावत होता ही है, तथापि इन्द्रियोकी दृति अन्तसैख 
होनेफे किए ्रयलनान्तरकी अपेक्षा होती है, अत॒ अन्तसुख मनोदृत्तिके किए 
आत्मोपासना आवद्यक है । आत्मोपासनाके अभ्याससे कवतवादिधमेशू्य केवर 
आत्मज्ञान होता है, तदनन्तर अज्ञानकी निदृत्ति द्वारा मोक्षामिन्यक्ति होती है, इस 
तातर्भसे स्वासविचारक्षम ज्ञानोत्पत्ते ङिए विधि आवरयक हे ॥ १०६ ॥ 

ज्ञानोयक्तिम निरोधविधिका उपयोग कहते दै--शलब्दस्पश्चादि० इप्यादि । 
शब्द, म्पशौदिसे रहित आस्माका स्थूर बुद्धि अहण नही कर सकती, इसकिए 
सष्षम वस्तुके म्रहणकी योभ्यताके सम्पादनके किए मनोनिरोधकी अपेक्षा है ॥१०७॥ 

एकाम्रताके बिना आत्माका यथाथैज्ञान नदी होता, इस अथ श्रुति 
भमाण कहते है-- ष सर्वेषु इत्यादि । 

यह आत्मा सब प्राणियों गूढ़-डछिपा-है, अतएव प्रकाशित नही होता, 
परन्तु वृक्ष अथीत्‌ शरेष्ठ बुद्धिसे दीख पड़ता हे, यह श्चतिवचन है ॥ १०८ ॥ 

“पहयत्य °” इत्यादि । शाखपरिशीरुनजन्य विवेकसे अन्तञ्ुल सूक्ष्म बुद्धि 
अद्वितीय आतमाको देखती है, प्रकारान्तरसे आत्मा दृष्टिगोचर नही दता ॥१०९॥ 

यब्रपि वेदान्ता्षके परि्ीरनसे विवेक-ज्ञान--दोता है, तथापि चरम 
अद्वितीय आस्माके बोधके ङिए निरोधविधिकी अपेक्षा है, अन्यथा मध्यमे 
आतमवासनाकी निवृत्ति हो जायगी, इस शङ्काकी निदृत्तिके रए कहते है-- 

श्रमितस्य' इत्यादि । 
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अन्त्यबुद्धरन्यथात्वासम्भवे जन्म भाव्यपि । 
न मवेदिदुषस्तस्माज्ज्ञानिनोऽनर्थको विधिः ॥ १११ ॥ 
नतु सार्थो बिधि्यस्मात्‌ सिद्धो देहं न पर्यति। 
अविधौ चित्तचाश्चरयाद्‌ दश्येतैव स्वर वपुः ॥ ११२ ॥ 
नेतत्‌ कि बासनारोधात्‌ कि वा चित्तनिरोधत । 
अदितीयात्मबोधाद्या देहादशेनयु्यताम्‌ ॥ ११३ ॥ 








प्रमित मापमतत्वका बाध नही हो सकता, इसरिए उत्पन्न हुदै आत्मभावना 
मरणपरयन्त स्वभावत अनुत्त रहेगी, अत॒ तथाविधं अन्त्य प्रत्ययके ङिष्‌ 
आतमभावनाकी अपेक्षा नदी है । प्रमाज्ञानका अप्रमाज्ञानसे बाघ नही दहो सकता। 
जबतक आत्माका विवेक द्वारा प्रमाज्ञान नही होता, तबतक उपासना तथा 
मनोनिरोधकी जूरत है । अब शाख द्वारा प्रमाज्ञान उद्यन्न हो गया तब मध्यमे 
कोद बाधक न होनेसे स्वभावसे ही सदा अनुवृत्त रहेगा, फिर अन्त्य प्रत्ययके 
ङ्एि निरोधविधि अपेक्षित नही है । इस परिस्थितिमे वासना तथा अन्त्य बुद्धिके 
स्वभावत होनेके कारण उसके छिए निरोधविधि अनाव्द्यक है | वासना तथा 
अन्त्य बुद्धि निरोधविधिके अधीन नही है ॥ ११० ॥ 

अन्त्यबुदधे ०” इष्यादि । प्रमितविषयक होनेसे अन्त्य बुद्धि अन्यथा नदी 
हो सकती अ्थीत्‌ आसमविषयक बुद्धि्टी निवृत्ति हो जाय ओर अनासविषयक 
बुद्धिकी उत्यत्ति हो जाय; एसा नही होता । यदि एसा हो, तो जन्मान्तरकी 
सम्भावना हो सकती है, परन्तु जबाधितविषयक होनेसे अन्तयबुद्धिकी सतत 
अनुदृत्ति रहेगी । अत ज्ञागीके जन्मान्तरकी सम्भावना नही है, पिर उसके 
ङिष्‌ निरोधादिविधि व्व दहीहै। ` 

"ननु सार्थो" इत्यादि । यदि निरोधमे बिधि न मनिगे, तो चित्तके चश्चर 
होनेसे सिद्ध पुरुष स्वररीरको मी अवद्य देखेगा, क्योकि शरीर अति सन्निषित 
ओर मन अतिचश्चरु है । निरोधमे विधि माननेसे यदि शरीरदर्धीनोन्सुल चित्त होगा, 
तो तुरन्त निरोध्‌ कर केगे, अत ॒शरीरादिका भान भी उन्हे न होगा ॥ ११२॥ 

उक्त शङ्काका समाधान करनेके ठ्एि विकट्प करते दै--नितत्‌ 


इत्यादिसे । जीवन्युक्तके स्वदेहके अद्रीनमे क्या निमित्त ह" वासनानिरोध 
किं वा मनोनिरोधष थवा अद्वितीयालवोध 2 ॥ ११३ ॥ 
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नाद्यौ शोके तयोस्तत्र हेतुत्वानभिधानतः। 
यतोऽध्यगमदित्येवं बोधो दहेतुतयोच्यते ॥ ११४ ॥ 
अज्ञानेऽन्यदिव स्याचेत्तत्रान्योऽन्यस्पमरपश्यति । 
ज्ञनेऽभूत्सर्वमात्मेव केन कं कोऽत्र पश्यति ॥ ११५ ॥ 


आदय पक्षका निरास करके अन्तिम कल्पका स्वीकार करते है-- "नाद्यौ 
श्वोके' इत्यादिसे । 

पर्वोदाहत श्रीमद्धागवतके छोकमे आन्ञान ही" देहके ददानम हेतु कहां गया 
है । देदामदरन उसे क्यो नही होता 2 इस शङ्काके समाधानमे "यतोऽध्य- 
गमत्‌इत्यादि वाक्यसे मनोनिरोध या वासनानिरोध हेतु है, यह न कह कर, प्रत्युत 
उय निरोधछ्प हेतुका निरास करनेके तापयर्थसे, अभिमत हैतुको स्पष्ट करनेके षं 
कहा कि अत स्वह्पमूत स्वासाफो जान छ्िया अथौत्‌ स्वात्मावबोध ही स्वश्रीरादिकै 
दनम हेतु है, पसा कहा । ताद्य यह्‌ है कि अद्वितीय आपाका साक्षातकरार 
होनेके बाद कल्पित अनात्मपदाथेकी निदृत्ति हौ जनेसे शरीरादिका भान नही 
होता । (सर्वेतस्त परादाद्‌ योऽन्यत्र आसन प्रश्येत्‌? इत्यादि श्वुतिवाक्योसे आलनज्ञानी 
आत्मातिरिक्त अनातमपदाथको नही देखता, इसकिए शरीरके अदरीनमे उक्त बोध 
ही दहेतु ह, निरोध हेतु नही है ॥ ११४ ॥ 


(अज्ञाने इत्यादि । “त्र त्वस्य सर्वमाभेवामूत्‌ तत्केन क पयेत्‌ केन क श्रणु- 
या केन क विजानीयात्‌" इत्यादि श्रुतिसे यह स्पष्ट है कर सकर अनात्मपदाथे रण्जु- 
सर्पकी तरह कल्पित है, इस परिस्थितिमे जसे रज्जुपाक्षात्कारसे कलित सर्षकी निवृत्ति 
होनेसे सपं नही दीखता, वैसे दी आमसाक्षात्कारसे शरीरादि अनात्मपदार्थोकी 
निदृत्ति होनेसे आसमज्ञानीको चरीरादिका मान नहीं होता। थत्र 
द्वैतमिव भवति तत्र अन्योऽन्यत्‌ पश्यति जब तक अज्ञान है, तबतक द्वैतकी तरह 
अथात्‌ वास्तविक द्वित तो है नही, किन्तु अज्ञानवश्च द्रैतका भान होता है, 
इसङिप्‌ दृसरा दृसरेको देखता है । वस्तुत चोर नही है, तो मी निद्रावस्थामें 
अश्नानसे कलित चोरं जैसे देख पडता दै, जाननेपर स्वाधिक अज्ञानकी 
निवृ्धिके साथ कलित चोरी निवृत्ति हो जाती है, जागनेपर चोरके 
अदशेनमे जामत्‌ बोध ही कारण है, दूसरा नही, उसी प्रकार प्रक्ृतमे अज्ञान-करिपतं 
हारीरादिके अदरीनमे आत्मबोध ही कारण है, निरोध कारण नहीं है ॥ ११५ ॥ 
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यस्मिन्सर्वाणि भूतानि द्यात्मेवाभूष्विजानतः । 

तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमयुपश्यतः ॥ ११६ ॥ 
इत्याद्याः श्रुतयो बोधादज्ञानप्रविरापनात्‌ । 
अनात्मदष्टिश्चोकादीन्वारयन्ति न रोधतः ॥ ११७॥ 
चित्तस्य वासनाना बा निरोधाद्‌ यो न पयति । 
सुतेषुकारवत्तस्य विद्यया न विलापनम्‌ ॥ ११८ ॥ 


ससीको स्पष्ट करके क्ण शरत्यन्तरका सवाद कहते है- 
+यस्मिच्‌' इप्यादि । 

भिस श्रह्मके ज्ञात होनेपर तस्व्ञानी विद्वान्‌के किए सब जगत्‌ जब आत्मम्बङूय होता 
है, अर्थात्‌ सर्वत्र एक ही आपतत दीखता है, तब उसे शोक जौर मोह कषा ! 
इष्ट-वियोगसे शोक होता है । आमन्यतिरिक्तके इष्ट होनेपर वह विनाद्ी है, अत 
उसके वियोगसे अनाभ्ञको योक होता है, त्वन्ञानीको आमा हयी इष्ट है, सो 
अविनाशी तथा नित्य प्राप्त होनेसे बियोगनिबन्धन शोक नही हो सकता । मोह 
भी अन्ञाननिमित्तक होता है । आलक्ञानीको मूरमूत अज्ञान ही नहे, तो मोह भी 
नही हयो सकता। तथा मोह मी ह्िताश्चय है, ञसे करि शयुक्तिमे रजतका मोह 
होता है । ज्ञानको आपमातिर्कि पदाथैका मान नही है, अत मोह भी नहीं हो 
सकता । सवम अनुगत कारण है--आजेकत्वदरन ॥११६॥ 

इत्याधा ' इत्यादि । पूर्वोक्त श्रतिया आमज्ञानसे अक्ञानके भविर्यका 
बौधन कराती है, अज्ञानके प्रविल्यसे अनासदृष्टि तथा अनादृष्टिजनित 
लोकादिका निवारण करती है, निरोधसे नही, अत निरोधसे ज्ञानी स्वशरीरादि 
नही देखता, यह मत श्रुतिविरुद्ध होनेसे अनाद्रणीय है ॥ ११७ ॥ 

चित्तस्य इत्यादि । शुकिके साक्षात्ारसे रजतोपादान अन्ञानके साथ 
जैसे रजतका र्य हो जाता है, वैसे आलमसाक्षाकारसे आत्माधित अङ्गानके साथ 
तकायै दवेतका यदि ख्य नही होगा, तो वासनादिके निरोधसे दवैतका अमान 
होनेपर मी सुक्ति नहीं हो सकेगी, इस अमिप्रायसे कहते है कि चित्तय 
वासनके निरोषसे जो अनाम पदार्थोको नहीं देख सकता, उसका अदन सपं 
पुरुष तथा इषुकार--बाणनिमीणकर्ती--शिस्पीके अदरीनके समान है, जैसे उनका 
अद्दयेन विधया द्वारा अविद्या ओर तत्कार्यके विर्यपयुक्त नदी दै, किन्तु भिदा भौर 
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निद्राभिभूतचित्तस्य णदन्याद्ंनं न तत्‌ । 
बोधप्रयुक्तं तदत्स्याद्धिषणारोधवादिनः ॥ ११९ ॥ 
इष्वासक्तमनस्केन छयन्यचिचतया पुरः । 
सन्य न दृस्यते तददासनारोधवादिनः ॥ १२० ॥ 


तत्कायैके रहनेपर सुषुप्रको साधनाभावसे ओर इषुकारको अन्यासक्त मन होनेसे इतर 
पदाथका भान नही होता, वैसे ही मनोनिरोधसे शरीरादिका अभान होनेपर 
भी उक्ति नही हो सकती ॥११८॥ 

ननिद्राभि°' इत्यादि । जसे निद्रासे जिसका चित्त छीन इ है, एेसे पुरषको 
ओ पदाथान्तरका अदन होता है, वह बोषप्रयक्त नही है, वैसे ही निरोधवादीके 
मतमे बुद्धि हो जायगी । निद्राभिमूतचित्तका घुषुक्तिमे ताद्य) स्वभधमेतो 
अन्यादर्दन नही है, किन्तु अन्यदशैन हीह यचपि घुषि बुद्धिद्ी नही 
हे, तथापि अन्यादश्चन तो होता ही है । अन्यादशैन दो प्रकारके होते है-- 
सर्वथा दरेनामाव भौर तन्मात्रादशेन। पहलेके विषयमे सुषुप्ति दृष्टान्त दै, 
दूसरेमे अन्थकारका अभिम शोक दृष्टान्त है । 

यदि चित्तनिरोधश्चीर पुरुषकी बुद्धि आप्मविषयके बिना सुबुिके सदशं 
विषयान्तरागोचर है, तो मिष्फकरु है, क्योकि इस अन्यादशैनसे मुक्ति नदी होती, 
अन्यथा सुषुपति भी सुक्तिकी साधन हो जायगी ॥ ११९॥ 

ष्वासक्त ०" इत्यादि । इषुके निमीणमे दत्तचित्त रि इषुकार जेसे 
सामनेसे गई इई राजसेनाको नहीं देखता, राजसेना इधरसे गद या मागान्तरसे 
" एसा किसीके परश्च करनेपर इषुकार उत्तर देता है कि अनन्यचित्त होकर इषुके 
निमणमे कगे रहनेसे भेने इस मासे किसी भी सेनाको जते नही देखा । 
इस प्रकार परामिमत स्तुम चित्तको निरुद्ध कृर तदन्याददन भी होता है, किन्तु 
थह निरोधजन्य अन्याददेन सुक्तिकां साधनं नही होता, यह तो केव तद्विषयक 
जञानम निपुणताप्रदमाद्ग है, निरोधविषयक यलके शिथिरु होनेपर फिर दुखादि 
जनात्मपदार्थका मान्‌ अवद्य होगा । 

यदि अन्य पदा्थेके विख्य द्वारा अन्याद्यैन हो, तो अन्य पदूथका 
विर्य आमज्ञानसे ही होता है, वृसरेसे नही, इसि आसमदशैनको ही रक्तिका 
कारण मानना उचित है, निरोधे नदीं ॥ १२० ॥ 
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उपापनाव्यग्रतया यदन्यादश्नं न तत्‌ | 

बोधप्रयुक्त योषादिचिन्तायामपि सम्भवात्‌ ॥ १२१ ॥ 
बोधलीनो भमः पूर्वसंस्कारादुषर्ते । 
स्वभभ्रान्त्योर्बाधितयोरपि स्मृतिरुदेति हि ॥ १२२॥ 
भाधितस्याऽनुष्त्तिस्तु न जन्मानर्थकारणम्‌ । 
भ्रष्टवीजोपमा सवेमोक्षश्ञाख्चेषु डिण्डिम ॥ १२३॥ 

(उपासनाः इत्यादि । यद्यपि उपासनामे चित्ती एकाग्रता करनेसे 
अन्याददौन होता है, तथापि वह अन्यादरन आत्मबोधप्रयुक्त न दहोनेसे 
मोक्षका हैतु नही ह्यो सकता । निरन्तर कामिनीकी भावनाके समयम पुरूषको 
अन्यादन होता है, परन्तु आसमविषयफ़ न होनेसे उससे युक्तिकी जसे सम्भावना 
नही है, वैसे ही इष्टोपासनामे न्यग्रचित्तका मी अन्यादरन सुक्तिसाधन नही हो 
सकता, वस्तुत अन्यादरीनपुर सर आसमदशन मोक्षसाधन हे, केवर अन्यादरन 
नही । मृच्छीदि अवश्थामे भी अन्यादर्न होता है ॥ १२१॥ 

"बोधः इत्यादि । निरोधके निना केवर आतलमबोधसे मुक्तिं नहीं हो 
सकती, कारण करि ८ यहां अ्रमका कर्मव्युप्पत्तिसे अमविषय प्रपश्चमे तात्य है ) 
भात्मज्ञानसे प्रपश्चके बाधित ॒होनेपर भी पूर्वसस्कारवश्च फिर मी वह अनुवृत्त दो 
जायगा, क्योकि बाधित विषयकी स्वे ओर ओआन्तिमे अनुदृत्ति होती है। 
यद्यपि विषय नष्ट हो गयाहै, पेसादठ निश्वयदहेःतो मी भ्रम तथा स्वम 
तद्विषयक दी होता है, इसङिए युक्तिफार्मे विषयभानकी व्यावृ्तिके ठछिए बोध- 
वत्‌ निरोध भी आवह्यक है । बोध ौर निरोषके गुणप्रधानभावमे विवाद है अथात्‌ 
आस्मदशेनविशिष्ट निरोध या निरोधविशिष्ट आत्मद्न अथवा केवरु आसदर्चन 
या वेव निरोध कारण नही है, यदि रेसा होता तो स्वप्नादिकी तरह सुक्स्यवस्थामें 
मी विषयभानापत्ति हो जायगी एव कामिनीसे निषद्ध॒चित्तवाे पुरुषको मेोक्षा- 
पत्ति हो जायगी, अत स्वतन्त्र कारण नहीं है, किन्तु समूय कारण है । पर यह मी 
वेदान्तीको इष्ट नही है, कारण कि निरोधको कारण न माननेसे मुक्ते पूर्वसस्कार 
वश पुन प्रपञ्चका मान हौ जायगा, यह दोष ह । इसमे निकष्य करते है, क्या 
प्पञ्चमान जन्मान्तरारम्भक हो जायगा; इसङिप्‌ निरोधविषि आवदयक है, या 
स्वय दुःखदेतु ह ' ॥ १२२ ॥ 

प्रथम पक्षके निराकरणकर शि कहते दै--धाषितस्याऽ०' हत्यादि । 


णि 
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अयुव्र्ति च ये सोदुमशचक्तास्ते निरोधने । 
मनसो वामनाना बा प्रवतेन्ता निजेच्छया ॥ १२४ ॥ 


आमनज्ञानसे बाधित परपञ्चकी पूवैसस्कारव्च प्रतीति होनेपर भी 
जन्मान्तरारम्भरूप अन्थकी बह कारण नही है, क्योकि भरष्ट बीज अथात्‌ मूना 

हुआ बीज स्वहूपत अनुदृत्त होनेपर मी जसे अङ्करारम्भक नही होता, वैसे ही 
बाधित प्रपञ्चकी अनुडृत्ति मी जन्मान्तरख्प अनथेकी आरम्भक नही हो सकती, यह 
सभी मोक्षशाखरोका उङ्का हे । साख्य आदि दएश्लोके सम्रहके रए सर्वमोक्षदाक्षका 
उपादान किया । बाधित प्रपञ्च ओौर मूना हभ बीज इनकी उपमा उभयानुगत 
स्वकायीनारम्भकष्वखूप सामान्य धर्मसे है । यह मेरी अवट्प्त कल्पना नही दै, 
किन्तु सब मोक्षशाश्ञोमे उङ्केके चाब्द द्वारा यह प्रसिद्धि पायी जती ै। 
द्वितीय पक्षमे अन्वय ओौर व्यतिरेफसे यह निश्चय हो चुका है कि भपन्चभान 
दु खदायक है ओर प्रपञ्चनिवृत्ति ठु बनिवृत्तिकी मूर हे भौर यह जागरावस्था जौर 
सुषुप्ति अवस्थाम सवानुभव प्रसिद्ध है, इसछ्िए निरोधविधिके बिना मी स्वत उक्त 
का्यमे पुरषकी प्रवृत्ति हो जायगी, इसङिए निरोधविधि अनावद्यकं है ॥१२३॥ 

'विधिरत्यन्तमपाप्तौ, इत्यादि शाके अनुसार विधि तो अपरव॑पवतनाथे द, 
पवृततप्रवतेनाथे नही, इस ताययेसे कहते है-अलुड्त्तिम्‌' इत्यादि । 

जो ङोग अनथतमक प्पञ्चकी अनुदृत्तिके सहरनेरमे मसमथे है, वे मनोनिरोध 
या बासनानिरोधमे स्वेच्छासे द्यी प्रवृत्त हो जा्येगे, फिर उनके ङ्एि भी 
मिरोधमै विधि व्यथे ही है--ष्दु खेष्यनुद्धिममना सखे विगतस्पह इस 
श्रीमद्धगवडीताके अनुसार तच्वज्ञानी सुख अथवा दु खके उपस्थित होनेपर स्पृहा 
तथा उद्वेग शून्य होकर उनका अनुभव करता है । दोनोको मिथ्या मानकर हर्ष-- 
सुखफट--ओौर उदरेग- दु सफरु--दोनोका समबुद्धिसे अनुभव करता है, 
अ्थीत्‌ दोनोका वस्तुत आत्मके साथ कोई सबन्य दी नही है, पेसा निर्णय होनेसे 
उसे हषं ओौर उदधेग नही दो सकते । सुख अथवा दु ख स्वसम्बन्धितया ज्ञात ही हषं 
ओर उदधेगके कारण होते दै, जब आत्मामं घुख-दु खोका सम्बन्ध ही नही हैः 
तो फिर तत्फरमूत हष ओर उद्वेग उसे होगे ही कैसे दु ख भी स्वसम्बन्धितया 
ज्ञात ही हेय होता है । इसङिए तत्वज्ञानीको मध्यमे बाधित प्रपश्चकी अनुवृत्ति 
होनेपर भी दु खगन्धकी सम्भावना नदी होती । ईसक्एि दु खपरिहदाराथ उक्त 
विधि व्यथेहे॥ १२४॥ 
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ज्ञानामृतेन तृप्तस्य कृतदत्यस्य योगिनः । 
नैवास्ति किञ्चित्कततैव्यमस्ति चेन्न स तखवित्‌ ॥ १२९५ ॥ 
्षनेऽधथिकारसिदरचर्थयुपासाधीनिरोधयोः । 

विधेः सिद्धेऽधिफारेऽथ वेदान्ता आत्मबोपिनः ॥ १२६ ॥ 





उक्त रीतिसे वेढन्त निरोधविधिपरक नही दै, किन्तु अद्वितीयालसपर 
ही है, एेसा कहते है--्ञानामृतेन' इत्यादि । 

ज्ञानरूपी अगतस वृत तथा इतहृत्य--अनुष्ठितसरवानु्ेय-अथौत्‌ जो सम्पूणं 
कव्य कर्म कर चुका दै, कोई कर्तव्य बाकी नही दै, ठेते योगीके छिए कोई कर्तव्य 
बाकी है नहीं, जिसके छिए उसे विधिकी अपेक्षा हो । यदि ज्ञानम योग्यतासिद्धिके 
ङिए॒तच्वन्ञानीको ज्ञानरोष निरोधविधिकी व्यक्ता ३, तो वह॒ तक्त- 
ज्ञानी ही नहीं दै, क्योकि तच्छज्ञानीको कोई कतैन्य रहता ही नही । अगर 
कतेव्य ह, तो तच््वक्ञानी नही हो सकता, अत ज्ञानीके ठिए विधि नही, 
इस हमारे सिद्धान्ते कोई अनुपपति नदी है ॥ १२५॥ 

क्ञानेऽधिकार०' इत्यादि । ज्ञानमे अधिकारी सिद्धिके ठिए उपासना तथा 
निरोधे विधि यपेक्ित है, यह पले कह चुके है । जते निषाद, चछषम आदि 
सूक्ष्म स्वर उपासना या निरन्तर चिन्तनव्यापारके बिना प्रतीत नही होते, 
वैसे दी सुक्ष्म आमा उपासनाके बिना ज्ञात नही हो सकता। मध्यमे 
विषयक भानकी निदृत्तिके रिए निरोधकी मी जावर्यकता है, किन्तु ज्ञाना- 
धिकारकी सिद्धिके अनन्तर वेदान्त आत्मबोधक है, भत वेदान्तजन्य आलमज्ञानके 
बाद उपासना या निरोधकी आवकयकता नही है । 

साराश॒यह दै कि (त्वमति आदि वाक्यजन्य आतमसाक्षाकारके 
चाद सस्कारूपसे अविचया रहती है, इस कारणसे यदि जीवन्मक्तको प्रपञ्चक 
भान होता है, तो उघके द्वारा न जन्मान्तरकी सम्भावना ही दहै, न दु ख ही 
हो सकता है । सिनेमामें एक दूसरेको मारता दै, यह देखकर भी दरीकोको 
इसलिए दुख नही होता कि वह सारा हर्य कल्पित है, वास्तविक तही, यह्‌ 
निश्चय हे । उसी प्रकार त्वज्ञानीको आपमातिरिक्त सव पदा कल्पित 
है, यह निश्चय हे, अत प्रयश्च मासित होकर भी दु सप्रद्‌ नही होता, इसरिषि 
निरोष आदिमे विधि माननेसे क्या शाम * अर्थात्‌ कुछ नही ॥ १२६ | 
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्रीह्यादिवत्यदाथत्वाद्यक्ता मान्तरगम्यता | 
पत्र हेतुरसिद्धः स्यादवाच्यत्वानिजा्मन ॥ १२७ ॥ 
न पदार्थो न वाक्यां आत्माऽयं वस्तुबृत्ततः ¦ 
तुतमत्याख्यानश्चत्येव तद्याथात्म्यावमोधनात्‌ । १२८ ॥ 


व्रीह्यादिवत्‌०' इ्यादि। त्रीहि पदाथ होनेसे जसे प्रत्यक्ष आदि प्रमाणो द्वार 
ज्ञेय ष, वैसे द्यी आत्मा मी पदाथ होनेसे प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे गम्य हे, यह जो 
आपने पहले कहा था वह ठीक नष्ट है, कारण कि प्रमाणान्तरगम्यत्वमे पदाथलवको 
जो आप हेतु कह रहे दै, वह प्रकृते असिद्ध है, क्योकि स्वात्मा पदाथ ही नही 
ह, क्योकि पदाथ परवृचिनिमित्त बीहितवादिसे विचिष्ट होता है । आतमा निष्क 
है अर्थात्‌ को$ भावात्मक या अमावासक धम आत्मामे नही रहता, अत वहं 
पदाथ ही नही है, रेसी अवस्थमे उसमे पदा्त्व हेतु कैसे रह सकता है 2 
पदाथत्व भी तो धर्मं ही हे, असिद्ध हेतुसे विवक्षित अथकी सिद्धि नही होती । 
द्रष्टा इशिमात्र शुद्धोऽपि प्रत्ययानुपश्य ' ८ यो° सू २।२० ) इस योग सूत्रसे 
मी आलमामे कोई धर्म नही रहता, पेसा ज्ञात होता दै, उक्त सूत्रमे मात्रपद धर्मकी 
निवृक्तिके छिए कहा गया है तएव आतमा दूटस्थ नित्य है ॥ १२७ ॥ 
हेतुकी असिद्धि कहते हैन पदार्थो" इत्यादिसे । आत्मा वस्तुत न 
पदाथ है मौर न वाक्याथ है, क्योकि उक्त रीतिसे भात्मामे पदाथेलका निषेधं 
फर चुके दै, इसकिणए वह॒ पदाथ नहीं हँ । सखष्ट पदाथ या पदार्थोका ससग 
वाक्याथ कहराता है । संसरविशिष्ट अथं सखष्टाथे है । ससग विदोषण है । 
पदार्थससरी ऊहनेसे ससग॒॑प्रधान होता है ओर पदाथ गुण । विनिगमकाभावसे 
वाक्याथको दोनों प्रकारसे कह सकते ह । यदि आत्मा पदाथ नही दहै, तो वह 
वाक्याथ भी नहीं हो सकता क्योकि विरोष्यतया अथवा विरोषणतया पदाथषरित 
ही वाक्याथ होता है, जो पदार्थं ही नहीं है, वह तद्षटित वाक्याथ कैसे हो 
सकता है ° यदि उक्त रीतिसे जसा न पदाथ हीह थौरन वक्याथेदीहे, तो 
ेसी अवस्थामें वह वेदाथ कैसे हो सकता है : वेदाथ कहनेसे बेदस्थ पदका अथे 
अथवा वेदवाक्यका अथ, यही स्वरसत प्रतीत होता है ! आप इन वोनों ्रकारोको 
नही मानते, क्षिर मी आतमा पदाथ है, पसा मानते दै, इसका क्या अभिप्राय है ' 
अभिप्राय यह है कि पदाथैल आदि सम्पूणै धर्मोकि प्रतिषेध द्वारा चिदेकरर 
आत्माका रक्षणादृत्तिसे श्रति द्वारा बोष होता है । नेति नेतिः तथा “अस्थू 
तमनणु, “अ्पमस्पर्च °` इत्यादि श्रुतिया निखिल समारोपितोपाधिनिषेषपू्वक 


३५ 
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न काक नाकागानब् य य 
यदनभ्युदितं वाचा वाग्येनाभ्यु्यते सदा । 
रह्म विद्धि तदेव तवंन चिदं यदुपासते ॥ १२९ ॥ 
इति वागिषयत्वं तु प्रत्याख्यायाऽथ साक्षिणः । 
वाक्पेरकत्वमत्रेण याथात्म्यमवषोण्यते ॥ १२० ॥ 


चेतन्यासाका बोध ऊराती दै, अत चिदुमात्रके रक्ष्याथं होनेसे उसे प्रदाथ कहते 
ह जौर पदाथैत आदि धमि श्यन्य होनेके कारण वह पदाथ तथा वाक्याथ नही है, 
यह मी कहते है, अत विरोध नही है ओौर पदाथेख हेतुके मानान्तर गम्यत्वका 
मनुमान भी नही कर सकते, इस प्रकार मेरे कथनम विरोध नदी है ॥१२८५॥ 
उक्त अमे प्रमाण देते दै-“यदनभ्युदितम्‌' इत्यादि । वाणी जिसको नहीं 
कहती, जो वाणीको कहता है, उसको तुम ब्रह्म जानो, जिस वाणी ओर मनके विषय- 
की उपासना करते हो, वह ब्रह नहीं है, क्योकि यतो वाचो निवततन्ते अप्राप्य मनसा 
सहः, 'यद्टचानभ्युदित येन वागभ्युधते' इष्यादि श्रतियोसे आत्मा वाणी तथा मनका 
विषय नही है, रसा कहा गया है । कारण कि वाणीसे सप्रकारक ज्ञान होता है, 
ब्रह्मम कोई प्रकार या धर्म है नही, इसरिए वह वाणीका विषय नही हो सकता । 
दष्ट तथा श्रत सप्रकार ही मनका विषय होता है। छपादिदल्य होनेसे हयक 
ददीनकी सम्भावना दी नही है " उक्त रीतिसे बह वाणीका विषय नही है, इसङिए 
श्रत मी नही है, अत मनोविषय भी नही है। वाणी ओौर्‌ मनके विषय जिस सप्रकारकी 


उपासना करते हो, बह वस्तुत आत्मा नही है, कलित प्कारीमूत धर्मोक्षा 
त्याग कर शुद्ध निरधर्मको बह्म समञ्च ॥ १२९ ॥ 


इति बाग्िषयत्वम्‌" इत्यादि । उक्त रीतिसे आत्मामं वाग्िषयताका निरा 
करण कर वाणी ओर मनकफे अविषय साक्षीरूप चिदासाका यथाथ बोध करानेके 
ङि केवर वाकरकत्वेन आसमाका वास्तविक रूप जाना जाता दै, यह कहते दैः 
अथौत्‌ वाणी जड हे, स्वत स्वकार्य प्रवृत्त नही हो सकती, अत चेतन आत्मा 
उसका प्रेरक है, जरो कुठार चेतन तक्षादिसे परेरित होकर ही छेदन आदि स्वकाय॑ 
करता ह, वैसे ही आस्प्रेरित वाणी स्वकार्य करती है । पररकख उपरक्षण है, 
जड़ वाणीरमे प्रकारकत्व मी स्वत नही है, किन्तु आतपरकाशित वाणी अथैका 
भकार करती है तमेव मान्तमनुमाति स्वै तस्य भासा सर्वमिद विमाति' 


इत्यादि. शतियोंसे वस्तुत आसा ही मासक्र है, इन्द्ियादिमे जो भासकल 
ड, वह आत्ममयुक्त ही दै, अन्यथा नही ॥ १२० ॥ 
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परत्यभिज्ञायुमानाभ्या चिदस्त्ववगमे सति । 
अद्ितीयब्रह्मतशररूपत्व नाऽबदुध्यते ॥ १३१ ॥ 
वेदान्तानामतो वस्तुन्यक्षवन्मात्वमीक्ष्यताम्‌ । 
नहि कायैव्यपेश्षाऽस्ति कायसाधकसाक्षिण.॥ १३२ ॥ 
स्वानुभूतिबलादेव भवताऽपि विभाव्यते । 
कायादिनिखिो मेयो नाऽ्युभूतिस्तु कायैतः॥ १३२ ॥ 


श्रत्यभिज्ञा ०” इत्यादि । योऽह सुप्त स एवाह जागर्भि" (जो मे सोया था, 
वही अव जागा ह" यह प्रत्यभिज्ञा तथा “यस्मिन्‌ व्यावतेमाने यदनुवतेते ०” जिसके 
व्यादृत्त होनेपर जो अनुडृत्त होता दै, वह॒ भ्यावत॑मानसे भिन है, इत्यादि पूर्वोक्त 
अनुमानसे आत्मतत्वका यद्यपि ज्ञान होता है, तो भी आगम अनुवादक नही है, 
कारण कि उक्त प्रमाणोसे सोपाधिक आमाका ज्ञान होता है, निरपाधिक 
अद्वितीय ब्रह्मतत्चका बोध केवरु आगमसे दी होता है, अत प्रमाणान्तरसे अज्ञात 
अद्वितीय आसाका बोधक आगम प्रमाण ही है ॥ १२१॥ 

'ेदान्ताना ० इत्यादि । अद्वितीय आत्मवस्तुमे वेदान्त प्रमाण दै, क्योकि 
सिद्ध षट आदि वस्तुमे जसे प्रत्यक्ष प्रमाण है, वैसे ही आगम मी सिद्ध आम- 
स्वरूपमे प्रमाण है ¦ कार्थमे ही शब्द प्रमाण होता है, सिद्धम नदी, इसमे आप 
कया युक्ति देते टै” सिद्ध पदाथ प्रत्यक्ष आदि भमाणके विषय है, अत सिद्ध अथेमे 
शब्द ज्ञातज्ञापक होनेसो अनुवादक है, किन्तु साध्य अथे प्रत्यक्षका विषय नही है 
उसी अर्थम श॒ब्दका अज्ञातज्ञापकत्वङ्प प्रामाण्य होता है, सो ठीक नही हे, क्योकि 
अद्वितीय आत्मा प्रत्यक्षका विषय नही है । निर्र्मक होनेसे पदाथलादिहेतुक 
अनुमानका भी विषय नही हो सकता, अत चिदात्मामे आगम ही प्रमाण है, 
दूसरा नही, इसर्ए कहते दै--का्य-अनात्मात्र-के साधक साक्षीको गम- 
प्माणका विषय होनेके किर कार्थकी अपेक्षा नदी है ॥ १२३२ ॥ 

शसवावुभूति०' इत्यादि । नियोगे वस्तुत शब्द प्रमाण दै, नियोग 
सिद्धार्थमे नही हो सकता, किन्तु साध्यार्थमे ही होता दै, इसङ्ए नियोग- 
सेषतासे मी सिद्धार्थे शब्द प्रमाण नही है, यहं आपकी दीरु दीक नही दे, 
क्योकि नियोग जड़ हे। जडकी रिद्धि स्वत, नही हो सकती, किन्तु चिदात्मासे ही 
नियोग प्रतीत होत्रा है । इसरिए भियोगसाधक बिदाप्माफो निमोगकी अपेक्षा नही हे । 
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यस्याऽप्रतिद्धिरनाऽज्ञानात्‌ प्रसिद्धिनांऽपि मानतः । 
तस्याऽयुमबतस्य $तोऽन्यापेश्वतोच्यते ॥ १३४ ॥ 
सप्रकार्चात्मश्ष्टयैव स्वात्मतच्छं प्रसिध्यति । 
तदुव्युत्पस्ये परापेक्षा नाऽनुभूत्यात्मवस्तुनः ॥ १३५ ॥ 





रूपका पकाशक सूयं है, पर सूर्के प्रकाराके छिए रूपकी अपेक्षा नहीं होती । जैसे 
परकाकका प्रकाश प्रकादयकी अवेक्षा नही करता वैसे ही नियोगसाधककी 
धिद्धिके ङ्प साध्य नियोगको अपेक्षा नही है | नियोग आदि सव प्रमेय स्वानु- 
मूतिसे-चेतन्यमकाशसे--ही श्रतीत होनेके कारण माने जाते है। अनुभूति जो सब 
कायकी साधक है, उसकी सिद्धि कार्यं नियोग आदिसे नहीं हो सकती । मन्यथा 
अन्योन्याश्रय दोष होगा ॥ १३३ ॥ 

परमाणसे प्रमेयकी सिद्धि होती है, यह सर्वतन्नसिद्धान्त है । जाप्मामे अन्य 
प्रमाण नदी है, नियोगमे हयी चास प्रमाण होता है, नियोग द्वारा सिद्धार्थे 
परमाण होता है, साक्षात्‌ नही । आपमनियोगमे विधि न माननेसे आमाकी सिद्धि 
नहीं होगी । अत॒ आत्मसिद्धिके छि नियोग मानना दुर्वार दै । इसका खण्डन 
करते है--“यस्या०' इत्यादिसे 

अज्ञानसे--प्रमाणामावसे--जिसकी जपरसिद्धि--असिद्धि- नही होती, तथां 
भमाणसे जिसकी प्रसिद्धि नही होती, उस अनुदित, अनस्तमित, कूटस्थ, ोतैकरस 
भालकी सिद्धिके किए नियोगादिकी अपेक्षाकी शङ्का मी नही है, क्योकि अन्या- 
धीन सिद्धि जिसकी है, उसके विषयमे प्रमाण जौर तदमावसे सिद्धि मौर असिद्धि- 
का नियम्‌ हे, स्वयप्रकारा वस्तुमे यह नियम नही षै) १६३४ ॥ 

रत जथमे कारणान्तर कहते है--“खप्रकाच्चात्म ०” इत्यादिे । 

स्वमधान-अनन्याधीन-अथात्‌ अन्यपिकषाश्ुन्य भातमस्वख्प बुद्धिस (चैतन्ये ) 
प्वातिरिक्त निषि अनालवस्तुकी प्रसिद्धि होती है, उसके ठिषए कर्यबुद्धिकी अपेक्षा 
हो सकती है मगर अनुमूतिस्वरूप एव स्वय निखिर प्रमेमोके साधको अन्यकी 
यक्षा नहीं है । युजङ्गज्ानके छिए रज्जुज्ञानकी अपेक्षा है । य्पि अधिष्ठानमानके 
बिना अध्यस्तकरा भान नहीं होता, तथापि रज्जुज्ञानके किए युजङ्गानकी जपेक्षा 
नही है, क्योकि मबिष्ठानततत्वसाक्ाप्कारके छि अध्यस्तकी अपेश्ा दृष्टिगोचर नही 

होरी है । भातमा निलिर प्मेयक्रा मथिष्ठान है, अत अध्यस्त अनात्मभानके डिए 
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अविद्याया निवच्यथंमेव व्युत्पत्यपेक्षिता । 
स्वसत्तास्फूतिंसिद्धयथं नान्यक्किञ्चिदपेक्ष्यते ॥ १३६ ॥ 


अस्षज्ञडमपि देतं यद्योगादस्ति भाति च । 
तत्सच्चिद्रपमन्यस्मात्कथं सिद्धिमपेक्ष्यते ॥ १३७ ॥ 
नन्वद्टपुमथत्वमनुभूते कदाचन । 
दृष्टाऽतुभूयमानस्य स्वगदिः पुरुषार्थता ॥ १३८ ॥ 





भषिष्ठानमूत आत्मज्ञान अपेक्षित है, किन्तु आत्मके स्बयप्रकाशस्वष्प होनेसे 
आ्मसिद्धिके क्एि किसकी अपेक्षा नही है ॥ १३५ ॥ 


‹अविद्यायाः इत्यादि । अविद्याकी निवृ्तिके ङ्प वेदान्तवाक्यजन्य 
अद्वितीय आमसाक्षात्कार अपेक्षित है, यदपि आप्माका, स्वयप्रकार होनेसेः 
स्वत स्फुरण है, पर वह अविद्याका निवर्तक नही है, किन्तु अविघाका साधक है ¦ 
वेदान्तभमाणजन्य इृत्यातक अद्धितीय आमज्ञानसे अविचयाकी निदृतति होती हे । 
अद्वितीय आमा इतिनज्ञानके बिना तादश शाब्द ज्ञान नही हो सकता, इसङ्िएि 
ताय अथेमे इब्दब्युप्पत्ति अपेक्षित है । स्वसत्ताकी स्कूर्तिके रिष आल्मासे 
अतिरिक्त किंसीकी अपेक्षा नही है ॥ १३६ ॥ 


'असज्ञडमपि' इत्यादि । जिस आस्माके सम्बन्धसे असत्‌ द्वैत अनाप्म पदार्थ 
सत्‌ प्रतीत होता है, जैसे अधिष्ठान्युक्तिसत्ता हयी अध्यस्त रजतमे सत्‌ रजतम्‌" 
एसी प्रतीति कराती है, नषिष्ठानसत्तासे अतिरिक्त सत्ता कल्यितमे नही मानी जाती 
वैसे ही "सन्‌ प्रपञ्च › इस प्रतीतिमे ब्रह्मपत्ता ही प्रपश्चमे प्रतीत होती है तथा 
जड मपञ्चं भी जिस आत्मसम्बन्धसे मासित होता है वह सत्‌ चिद्रूप मात्मा 
अपनी सिद्धिके ङ्एि अन्यकी अपेक्षा नही करता ॥ १२३७ ॥ 


शनन्वदृष्टम्‌' इत्यादि । आत्मा यदि अनुमूतिम्बरूप है, यनुभाव्य नही है 
पो वह पुरुषार्थे नही हो सकता । केवलानुभूति पुरुषां की नही देखी गई है, 
किन्तु अनुमूतिविषय स्वर्ग आदि ही पुरुपा माने जाते है । एवच अपुरुषाथमूत 
आत्मस्वश्ष्पका प्रतिपादन फरनेवाख जगम प्रमाण नही हो सकता । सपद्रीपा 
वुमतीणके समान भपुरषाथेपरक वाक्य प्रमाण नही होते ॥ १३८ ॥ 
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ततोऽपुमर्थरूपा तामलनुभूति श्रति कथम्‌ । 
प्रतिपादयतीत्येतच्चोच् मूदटेषु शोभते ॥ १३९ ॥ 
प्माणयूभूतत्वादयुभूतेः पुमर्थता । 
अनुभूतिग्रसिद्धय्थं प्रमाणव्याएतिभेवेत्‌ ॥ १४० ॥ 
स्वर्गानुभूतिरेवार्थ्या पुभ्मिने खगेमात्रकम्‌। 
नो चेत्स्वर्गोऽन्यदीयोऽपि सर्वदाऽभ्यैत मामवेः ॥ १४१ ॥ 
^ततो' इप्यादि । अपुरुषाथेस्वूप अनुमूत्याप्मक आत्माफ़ा श्रुति प्रतिपादन 
कैसे करती है, यह शङ्का मूरखोमि ओोभा पाती है अर्थात्‌ रोता वक्ता दोनो 
मूखं हो, तो यह अक्षि हो सकता है, कारण कि केवर सुख या दु खनिडृत्ति 
पुरुषां नही है, किन्तु स्वसम्बद्धरूपसे ज्ञात सुख या दु खनिढृत्ि ही पुरुषार्थ 
(पुरुषैरथ्यैमान ) है, “युख मे स्यात्‌ दु खमे मा मूत, यही पुरुषो द्वारा अर्थनीय दै, 
ज्ञायमान सुखादिको--अनुभव विशिष्ट स्वगीदिको-पुरुषाथ माने, तो (नागृहयीत- 
विषणा बुदधिर्विरिष्टमवगाहते' शस न्यायसे ज्ञानम पुरुषाथस्वके बिना जाने ज्ञायमानं 
सुखमे पुरुषाथषका ज्ञान नही हो सकता, फिर ज्ञानको छोड़ केवर स्वरम 
आदिमे पुरुषाथंत्व कहना तथा मानना यह दोनो जडबुद्धियोमे ही शोमित होता ह । 
समञ्चदार मनुष्य तो यह आक्षेप सुनकर मुसुकुरायेगा अर्थात्‌ स्मेरमुख हो जायगा । 
मह भगे स्यष्ट होगा ॥ १३९ ॥ 
श्रमाण०” इत्यादि । प्रमाणोका मूर अनुमति टै, प्रमीयतेऽनेन' इसं 
्युत्पत्तिसे प्रमाणरब्दका प्रमितिकरणमे शक्तिमह होता है, इसङिए प्रमाण 
प्मितिमूक है । भमाण उपरुक्षण है अर्थात्‌ भमाण, प्रमाता जौर प्रमेय--इन तीनोमे 
भमिति मू है । श्रमाका करण प्रमाणः, '्रमासमवायी भरमाताः ओौर श्रमानिषय 
भमेय' कहता दे । परमितिषप अनुमूतिकी अभिव्यक्तिके किए प्रमाणव्यापार होता 
है, इसक्एि ममाणन्यापारका फ अनुमूति दै, अत अनुमूति ही पुरुषा ह, 
अनुमूतिसम्बन्धसे स्वगादि मी पुरूपं कहता दै, केवर स्वगादि पुरुषा नहीं 
है, तएव छोग प्रचुरद्रम्यव्यय तथा जायाससे य, इन्द्रजाल आदि कौतुकमद 
वस्तुभोका निरीक्षण करते है, तथा अपू्मे सादिप्यकथाश्रवण करते है, उसमे 
पुखात्क प्रतीतिस्े अतिरिक्त ओौर क्या प्ररषाथं हे ॥ १४० ॥ 
्वगोलुभूति ०” इत्यादि । स्वगौनुमूति ही पुष द्वारा प्रार्थनीय हनेस 
परषाये हे, स्रीमत्र पुरुषाय नही है । मात्नपदसे अनुभूतिकी यादृत्ति क्रते ट 
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दुःखासुभृतेर्यत्वं न इष्टमिति चेत्तदा । 
सुखस्याऽपि पुम्थत्वहेतुत्वमनुमन्यताम्‌ ॥ १४२ ॥ 





अर्थीत्‌ अनुमृतिरहित केवर स्वगं पुरुषां नदीं हे, पहटे असुमूयमान स्वगेको 
ुस्षा्थं कहा, जव स्वगनुमूतिको पुरुषां कहते है । पूरधमे अनुमूति गुण 
है, स्वग प्रधान है । इस पक्षम स्वग गुण दै, अनुभूति प्रधान है, यदी पक्ष 
सिद्धान्तीका सम्मत है । नृत्यादिम अनुभूतिसे अतिरिक्त कोई पुरुषा नही है, 
स्वसमवेत स्वगोनुमूति अथात्‌ स्वसम्बन्धितया ज्ञात पुरुषां है, अन्था अन्यदीय 
८ पुरषान्तरीय ) स्वरी पुरुषान्तरसे प्राथनीय होना चाहिए । 

यपि पितृस्वग पुत्र द्वारा प्राथनीय होता हे, तथापि पुरुषान्तरका अभिप्राय 
उदासीन या शध है । यदि स्वभावसे खख प्राथनीय हो, तो शथरुका सुख 
भी सुख ही है, फिर वह प्रार्थनीय क्यो नही होता * ॥ १४२ ॥ 

वस्तुतस्तु न केवर सुखादि तथा न केवर अनुमूति पुरुषाथ है, किन्तु सुखा- 
नुभूति पुरुषार्थं है । अन्यथा दु खानुमूति भी पुरुषाथ दहो जायगी, यह्‌ 
कहते दै दुःखाञु०' इत्यादिसे । 

यदि अनुमूतिमात्रको परषां मानो, तो दु खानुमूति मी पुरुषा हो जायगी 
सुखानुभतिको दी पुरुषा मानना उचित है, सुखानुभतिसे सुखविषयक 
अनुभति ओर सुखस्वषूपानुभूति इन दोनो पुरुषाथेमत अनुभतियोका 
सम्रह हो जाता दैः छुखस्यानुमूति ' हस षष्टी समाससो लौकिक तथा 
पारकौकिक सुखानुमूति ओर छख चासौ अनुमूतिश्च' इस ॒कर्मषारय 
समाससे युखस्वरूपात्मक मोक्ष इन दोनो पुस्षार्थाका सग्रह हो जाता है । “सुख- 
स्यानुमूति ` इस षष्ठीका जन्यघ्व अथ हे, अत॒ सुखजन्यानुमूति यह जथ हुमा । 
विषथ अनुमतिम काएण है, इसिए पुमथहेतुप्व कहा । वस्तुत पुरुषाथकारणत्व 
कहनेसे यख वास्तविक पुरुषां नही ह, वास्तनिक पुरुषार्थ सुखजन्यायुभति ही हे 
तादर्थ्या्ताच्छन्यस्‌ः इस न्यायसे सुख भी पुरुषा कहखाता ह, यहं सातिशचय 
जन्य पुरुषाय है, नित्यमोक्षरूप पुरुषाय सुखानुभूत्यासमस्वरूप हे । 

भाव गह है कफं ज्ञान तथा सुख अरुग-जक्ग पुरुषां नहीदै 
किन्तु मिरु कर पुरूपाथ दै, दोनोँका मेरु तमे दीद, अत जह दी 
पुरुषाय है ॥ १४३ ॥ 
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(शि, 


अतो विज्ञानमानन्दं अचेति श्रतिरमवीत्‌ 
या प्रतीति्थटादीना वद्विज्ञानमिदं मतम्‌ ॥ १४२ ॥ 


षातायादाोगभयाययताकोकाकयानतियेकककटादेककामाथायणनोतताष्ासाकटातारतयययक यणिनि य ० =. 





(अतो इत्यादि । "सत्य ज्ञानमानन्द नह्य इस श्रतिसे ज्ञानयुखासक 
ब्रहम है, अत ब्रह्म ही पुरूषाथे है। यद्यपि उदाहृत श्रतिसे ्हमस्वरूपा- 
सुमव पुरुषा हे, यह सिद्ध होता है, तथापि ब्रह्म नित्य है, अत ॒प्रमाणाजन्य 
नहीं है, तो प्माणफरु कैसे हो सकता है दूसरी शङ्का यह भी होती है कि 
(्रीहीन्‌ पोक्षति इष्यादि स्थरमे परोक्षणक्रियाजन्य फर-सस्कार- जसे ब्रीहि 
निष्ठ होता है, वैसे ही “धट जानाति' य्होपर चक्षुरादि प्रमाणजन्य अनुभवल्प 
फलको रूपादिके समान घटादिनिष्ठ॒दही मानना चाहिए, आत्मस्वरूप नदीं, 
तथा ्युखमनुभवामिः इस प्रतीतिसे अनुभूतिरूप फरु अनुमान्य सुखनिष्ठ 
होनेसे अनुभाव्य ही पुरुषाथ होना चाहिए, अनुमवासमस्वरूप नहीं । उक्त 
तिम आनन्द पदका ।आनन्दोऽस्ति अस्य इस अथेमे मत्वर्थीय (अच्‌, प्रत्यय 
करके आनन्दशब्द का गया है, अतएव उक्त श्रुतिमे “आनन्दम्‌” एेसा नपुसकं 
निर्दृश है । अत॒ आनन्द ओर ज्ञान एकं नदीं है। अनुभाग्यनिष्ठ कर्मके 
कतुसम्बन्धसे कवृनिष्ठ॒होनेसे शयुखी देवदत्त, यह व्यवहार होता है । जसे 
वृचिज्ञान वस्तुत अन्त करणनिष्ठ है, फिर भी “अह जनामि इस परतीतिसे 
आसाम भरतीत होता है, वैसे दी “अय धटः इत्यादि श्षान भी बह्म 
स्वखूप ही है मनोदृत्तस्वरूम नहीं है, कारण इत्ति जड़ दै, षह पकाशक 
नहीं हो सकती । 

अन यह प्रदन रह गया कि प्रमाणजन्य होनेसे प्रमाण फर कैसे करता 
है, इसका यह उत्तर है कि प्रमाणजन्य षटाकारदृत्यभिव्यक्त षटावच्छिनन 
चेतन्यातक ब्रह्म दयी घरज्ञान है, वृत्ति प्रमाणजन्य है, इसर्िए ताद्य ज्ञानम 
मी प्रमाणजन्यत्व मानकर फठस्वका व्यपदेश होता है । रिखागतध्वसका दिखीं 
आरोप कर जैसे शिखी ध्वस्त यह व्यवहार होता दै । 

इस अमिमरायसे कहते दया प्रतीतिर्वटादीनाम्‌'। जो षरादिकी प्वीति-- 
अनुमूति-ै, वह ब्रह्मस्वरूप ही है, उससे अतिरिक्त नदीं है, क्योकि षटादि- 
ज्ञान ब्रहमप्वरूप दी है । द्वितीय शद्धाका उत्तर प्रमाणका फर अनुभव है, इसमे 
निबाद नदीं है, विव्रद इमे है कि प्रोक्षणफख्वत्‌ पमेयनिष्ठ दै या प्मातृनिष्ठ है ! 
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प्रतीतेर्माफरत्वेन कथ मेयैकनिष्ठता । 
माक्रियाफल्योगोऽय युक्तो मातरि भोक्तरि ॥ १४४॥ 
लौकिको वैदिकः सर्वो व्यवहारो जगत्यपि । 

भोक्तूर्थं एव तेनाऽस्य प्राधान्य भोहतुरिष्यते ॥ १४५ ॥ 


अनुभव प्रमाणका फक ह । प्रमेय जड है, जत वह प्रमाणके फरका आश्रय नहीं हो 

सफ़ता, कारण कि जड ओौर अजडका आश्रयाश्रयिभाव कपर मी दृष्ट नहीं ह | 
फर अस्वतन्त्र अथात्‌ पराशित होता है, इसर्ि उसका कोई आश्रय तो 
अपश्य मानना पडेगा । प्रकृतमे यदि परिशेषसे प्रमेयको दी उसका आश्रय माने, 
तो क्या आपत्ति है अपति यह है किं यदि फरुको प्रमेयनिष्ठ मनि, तो 
पमाणका फर प्रमातनिष्ठ होता है जौर क्रियाका फर भोक्तनिष्ठ होता है, इस 
नियमक्ा भङ्ग हो जायगा। प्रकृते प्रमाता तथा मोक्ता भिन्न नहीं है, अतः 
मानक्रिथाका अनुभाव्प जो ओौपचारिकिं फर है, उसके सम्बन्धकी आस्मामे ओौप- 
चारिक वृत्ति मानकर फलरको आत्मनिष्ठ कहते है, अत ब्रह्मप्शूपन्ञानसे अतिरिक्त 
घटादिज्ञान नही है । "यो वै भूमा तस्युखम्‌ , को द्येवान्यात्‌ क प्राण्यात्‌ यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात्‌" “आनन्दाद्धयेव खस्पिमानि मृतानि जायन्ते, इत्यादि अनेक श्रुतियोँसे 
आनन्दस्वखूप ब्रह्म है, यह दृढ़ निश्चय है, अत उक्त श्चतिका मी ताप्यं आनन्दा- 
भिन्न ब्रहममे ही है। मलर्थीय भ्प्यय माननेमे गौरव तथा श्रतिविरोध मी है ॥१४२॥ 

घटनिष्ठ घटज्ञानका जह्मस्वख्प ज्ञानके साथ अमेद कैसे हो सकता है, यह 
कहते है--श्रतीते०* इस्याविसे । 

पूरवैशछोकमे इसका व्याख्यान हो चुका है, किन्तु सकषेपसे उक्त अथं यहा 
भी कहते है । षटादिज्ञान चक्षुरादिप्रमाणसे जन्य है, अत वह परमाणका एरु है, 
वह्‌ प्रमेयनिष्ठ कैसे हो सकता है ४ जड ओौर अजडका आश्रयाश्रयिभाव कदी भी 
दृष्ट नही है । षटादिकी प्रतीति मनोदृत्तिरूप नही है, किन्तु इक्तिमँ अभिव्यक्त 
धावच्छिन्न चैतन्यस्वरूप है । प्रमाणका फरु प्रमातामे मौर क्रियाका फर भोक्तामे 
होता है । प्रमाता ओौर मोक्ता आत्मा ही है, अत अनुमव ओर फर उन मेरयोसे 
उपहित आस्माम ही हे ॥ १४४ ॥ 

(लौदकिद्धो' इष्यादि । नियोगके अविषय निप्यनिरतिययुखरूप परम पुरुषा- 
धभत चिदासामे भमाण वेदान्त दै इसमें सर्वपधान हेतु कहते हैँ ससारमे किक 
सौर वैदिक सब म्यवहार भोक्तके लि ही होते दै, दूसरेके किए या स्वतन्त्र नहीं 

१६ 


२८२ बृहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याय 








क ककन कक क कक का-क-का कन -का ध ^ 





५ 0 4 


न वा अरे पत्युरिति तदेतत्पेय इत्यपि । 

निखिलेऽपि जगत्यत्र प्राधान्यं स्वात्मन श्रुतम्‌ ॥ १४६ ॥ 
न प्रमाता प्रमाणं वा क्रिया मेयफलानि बा । 

प्राधान्यायेह च्श्यन्ते ह्यभोक्तत्वेन हेतुना ॥ १४७ ॥ 


होते है, इस कारणसे भोक्ता ही षी है । वही परमप्रमास्पद होनेसे प्रधान है। 
अपूर्वं भी स्वय पुर्षार्थं नही है, किन्तु प्रधान पुरुषा रोष दही है, इसङिए 
अपूर्वैको पुरुषायै माननेकी अपेक्षा प्रधानमूत आत्मको ही पुरषाथे मानना 
समुचित है । अत आनन्दस्वरूप भआस्मामे साक्षात्‌ वेदान्त प्रमाण है, अपूर्व 
दवारा नदी हे ॥ १४५ ॥ 

सकर व्यवहारका रोषी आमां प्रधान है, यह सिद्ध कर उसकी निरतिशय- 
सुखस्वख्यतामे प्रमाण एहते है--न वा अरे" इप्यादिसे । 

याज्ञवस्पय मुनिन अपनी भायां मेत्रेयीको आतलमतच्वज्ञानका उपदेश 
दिया किन्न वा अरे पष्य कामाय पति प्रियो भवव्यासमनस्ु कामाय 
पति प्रियो भवतिः अथात्‌ हे मैत्रेयी, ्ीको पति परिय होतां है, किन्तु 
पतिके सुखके ङ्एि पति परिय होता दहै, यह बात नही है, अप्तटी बात तो यह 
है कि खी अपने सुखके किए पतिम प्रेम करती है| इसी तरह पति भी स्ीके 
सुखके छ्ए खी परम॒ नही करता, किन्तु स्वसुखके ङ्िए खीमे प्रेम करता है । 
इसी तरह ससारभरमे जो जिसमे प्रेम करता है, वहं उसके सुखके ङ्एि 
नही, किन्तु अपने सुखके रए प्रेम करता है । इस प्रकार निरुपाधिकं प्रेमा 
आश्रय आत्मा है, अत वही परममरेमास्पद है । तदेतस्य पुत्रात्‌ इत्यादि 
श्तिसे मी यही सिद्ध होता ह । निरतिश्चय प्रीतिका आस्पद होनेसे परमसुखस्वरूप 
आत्मा ही प्रधान पुरुषा हे ॥ १४६ ॥ 

प्रमाता आदिको भी प्रधानरूपसे ठे सकते दै, भोक्ता ही प्रधान क्यो 
इसपर कहते दै-- न प्रमाता! इत्यादि । 

प्रमाता; भरमाणक्रिया, ममेय ओर फर को$ भी व्यवहारद्चामे प्रधान 
नही हो सकते, क्योकि इनमे को मी भोक्ता नीं है । अत मोक्तके लिए 
ये सब दै, मोक्ता अन्यके किए नही है । इसङ्िए अनन्यदोष भोक्ता हय पधान 
है । अन्य सब मोक्ताके रोष होनेसे प्रधान नहीं है ॥ १४७ ॥ 





मरामाण्यपरीक्षा 1 भाषायुपादसहित २८३ 





०८ "ष 


आत्मनः कत्रैवस्थाऽपि मोक्तूर्थति विनिश्वयः। 
यतोऽतोऽपरमप्येतद्धोक्छथे विनियुज्यते ॥ १४८ ॥ 
क्रिययोपदहित कत्ता माता मानोपधानतः । 
अनुपाधिधिदात्मा त॒ भोक्तेत्यत्र विवक्ितः ॥ १४९ ॥ 
युजिक्रियावेश्चतो यो मोक्ताऽसावत्र कत्तैरि । 
अन्तभूतः, प्रधानत्वं चिन्मात्रस्यात इष्यते ॥ १५० ॥ 
आप्माी कवै-जवस्था मी क्रियाकी आश्रय होनेसे प्रधान है, फिर भोक्त 
अवस्थाको ही प्रधान क्यो कहते हैः इस शङ्कार निवृत्ति फते दै- 
आत्मनः" इत्यादिसे । 
आस्माकी कवर-गवस्था मी मोगके किएही है, क्योकि फरुके उपभोगके 
र्षी रोग कर्म करते है, अन्यथा "कष्ट कर्मः इस न्यायसे ऊर्ममे किसीकी 
प्रवृत्ति दही नही होगी । 
रङ्गा--युरतादि क्रियामे भ्रदृत्त पुरुष सुरतादिकी अपेक्षा पुत्रादिरो दी 
प्रान मानता है, इसङिए भोक्त्‌-अवस्था मधान कैसे 
उत्तर--कदैव भोक्तुषवके रिष है, यह विरोषरूपसे निश्चय हो चुका हेः 
इसङिए पूत्रादिमे प्राधान्यका अभिनिवेश भान्तिवश्च है अथवा पुत्रादिसाध्य सुखके 
उपमोगके छिए पुत्रादिमे प्राधान्यका अभिनिवेश है । यचि वहां भी मोक्तुल ही 


प्रधानहै, तथापि उससे पूर्वं क्रियाकी अपेक्षा होनेते पुत्रमराधान्यकी शङ्कामात्र है, 
वस्तुत उक्त श्रतिसे आप्मसुख ही निरुपाधिक होनेसे सर्वत प्रधान हे ॥१४५]) 


यदि भोक्ता प्रधान दहे, तो मोक्तामे ही वेदान्त प्रमाण होगे; शद्धे नदी, 
इस शङ्काकी निडृत्तिके छिए कहते ह -प्रिययो०' इप्यादिसे । 

क्रियासे उपहित आसा कतौ ओर पमाणसे उपहित आपमा प्रमाता कहखतां 
हे । अनुपहत भर्थात्‌ उपाधिरहित चिदाप्मा भोक्ता ह । यहा मोक्तासे ञुद्ध चिदात्मा 
विवक्षित दहै, इसरिए वेदान्त यदि भोक्तामे प्रमाण हुए; तो चिदात्मार्मे 
ही प्रमाण हष, किर विदाप्मामे वेदान्त प्रमाण नहींहे, यह शङ्का ही 
निराधार है ॥ १४९ ॥ 

(युनिक्रिया०? इत्यादि । अन्त करण आदिसे उपहित सुख, दु ख आदिका 
अनुमव करनेवारा आत्मा कती है! आस्मामे कलित होनेसे अन्त करण्र आदि 
अप्रधान दै। अिष्ठानमूत चिन्मात्र ही प्रधान विवक्षित है । विरोष्यानन्वथी होकर जो 
इतरघ्यावसक हो,वह्‌ उपाधि कहलती है । क्रिया ओौर प्रमाण कतां जौर प्मातामें उपापि 
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चित्ततद्वासनारोधतात्प्यऽ्र  निराद्रते । 
परतिपत्तिषिधौ शास्त्रतात्पये केचिदूचिरे ॥ १५४ ॥ 
आत्मा द्रष्टव्य इत्येव प्रतिपत्तिविधिः श्वत । 
कोऽसाबास्मेति वीक्षाया सर्वमात्मेति वण्यते । १५५ ॥ 
सत्यज्ञानादिवाकथानि तत्वमस्यादिकान्यपि । 
विविशेषतया ब्रह्म स्वात्मस्वेनार्पयन्ति हि ॥ १५६ ॥ 
प्माणान्तरका विषय नहीं हे, किन्तु वह आगमेकवे् हे, अत (“ज्मान प्रमिमतेः 
यह नही का है ॥ १५३ ॥ 
^चित्ततद्‌०' इत्यादि । चित्त तथा उसकी वासनाके निरोधमे वेदान्तका 
तात्प है, इस मतका निराफरण हो जानेपर उक्त रीतिसे यदि चित्तादिनिरोधपरक 
वेदान्त नही हो सक्ते, तो प्रतिपत्निविधिपरक बे अवद्य हो सकते हे, यह भी 
कोई ऊहते है ॥ १५४ ॥ 
आत्मा इष्यादि । (आसा वा अरे द्रष्टव्य श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिष्या- 
सितन्य ` इस वाक्यसे मेक्षार्थकि किए उसके उपाय आपमदरनका विधान है 
जओौर इसी श्वतिमे आपमदशनका उपाय निदिध्यासन-- निरन्तर चिन्तन--का 
विधान है । यदि आप्माके यथां ज्ञानके बिना आरोपितद्पतसे उसकी चिन्ता की 
जायगी, तो उससे आस्माका साक्षाकार भी अयथाथे ही होगा; इसकिए प्रथम 
उक्त श्रतिवाक्य द्वारा श्रवणका विधान फिया गया है । [ श्रवण शब्दस शाब्दज्ञान 
विवक्षित है ] अनेफ़ प्रकारका श्रवण होनेसे आत्मामे सश्चय होगा, अत उसकी 
निवृत्तिके छिएु मन्तव्य ' से मननका विधान किया गया हे । प्रतिक्रूर युक्तियोका 
निराकरण कर सतक युक्तयो द्वारा श्रुत अर्थका अविरोधसे हृदयमे दद करना 
मनन कहलाता है अर्थात्‌ वह॒ अयुमितिरूप है, इत्यादि उपायपूर्वकं उपासनासे 
आमदर्दीन होता है, उसके बाद मोक्षफल्की भरापि होती हे । इसमे "कीदृश आत्मा 
द्रष्टव्य › ८ किस प्रफारके आस्ाका दीन करना चादिए ) इस अपेक्षासे “एतप्सवै 
यद्यमाप्माः इत्यादि शरुतियं जास्ख्वहपका निरूपण करती हे ॥ १५५ ॥ 
(सत्यज्ञानादि ०” इत्यादि । प्रतिपत्तिविधिका विषय आत्मा केसा है £ इस 
जिज्ञासाकी निदृत्तिके किए "सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म, “तत्त्वमसि! आदि वार्य ब्ह्मके 
स्वरूपका निरूपण करते ट । एवूप आत्मा प्रतिपत्तिका विषय हे, इस प्रकार 
प्रतिपर्तिविधिके शोषरूपसे वेदान्त बहम परमाण है, साक्षात नही, क्योकि सिद्ध 
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विधिरोषतया युाहवनीयाद्यलोकिकम्‌ । 
शाब्धेणेवार्यते यदत्तथा अरह्याप्यलौकषिकम्‌ ॥ १५५७ ॥ 
यद्वा स्यरूपवाक्यानि स्वरूपविधिमागेत । 
मोधपयैवसायीनि ततो बोधबिधिर्मतः ॥ १५८ ॥ 


अथेमे उपायके अभावसे शक्तिका अह नही हो सकता, ओौर उसका कथन 
निष्प्रयोजन भी है, क्योकि जिस वाक्यसे इष्टमे प्रइृत्ति तथा अनिष्टसे निवृत्ति 
त्‌ हो, वह स्वभ्रकथावाक्यकी तरह व्यथ है । बेदान्तोमे वेयभ्यैके परिहारके रए 
उन्हे प्रतिपत्तिविधिका रोष मानना आवदयक है ॥ १५६ ॥ 


(विधिरोषतया! इत्यादि । विधिपरक वाक्यसे भी वस्तुका निश्चय होता 
है । इसमे दृष्टान्त है-- अलौकिक यूप, आहवनीय आदि । यद्यपि यूपादि पदाथ 
अलेकरिफ़ होनैसे प्रत्यक्षादि प्रमाणके विषय नही दै, अत युपादिमे शब्दशक्ति- 
मह्‌ स्वत नदी हो सकता, क्योकि प्रमाणसे उपस्थित पदार्भमे ही राक्तिग्रह होता है, 
यह निश्चय है, तथापि धयुपे पह बघाति' इस वाक्यसे पञ्युको बोधनेके छिए यूप 
विनियुक्त है । इस वाक्यके बोधके बाद यूप क्या कहता है सी अपेक्षा 
होनेपर खादिरो यूपो भवति' शयुप तक्षति! शयुपमष्टाश्रीकरोतिः इत्यादि तक्षणादि- 
विधिपरक वाक्योसे सस्कारविरोषविरिष्ट कष्टा सस्थानविदोष यूष दहै, यह 
निश्चय होता है । इसी तरह यदाहवनीये जुदोति, (जो आहवनीयम होम करता है) 
दसा बोध होनेपर आहवनीय क्या है " यह आकाशा होमेपर वसन्ते ब्राह्मणोऽ- 
गरीनादधीत' इत्यादि वाक्यसे स्कारविदोषवििष्ट अभि आहवनीय रै, 
यह निश्चय होता है । यपि कष्ठ जओौर अभि प्रतयक्षप्रमाणसे गम्य है, तथापि 
सस्कारके अलौकिक होनेसे सस्कारविरिष्ट काष्ठ॒एव सस्कारविशिष्ट अभि मी 
अरोकिफ़ कदी गई है, इसरिषए परतयक्षादि भमाणसे शाक्तिग्रह नही होता, किन्तु 
उक्त विधिवाक्य द्वारा दही होताहै। उसी परार “आपा द्रष्टव्य › इस वाक्यके 
श्रपणके वाद्‌ कैसे आतमाका ददन करना चादिए, एेसी आकाक्षा होनेपर यदपि 
वह अलौकिक होनेसे प्रत्यक्षादि प्रमाणका विषय नहीं है, तथापि दशनविधिका 
रोष होनेसे सत्यज्ञानादि वाक्यसे उक्त बरहमके स्वखूपका बोध होता है । 


मतान्तर कहते दै "यद्रा इत्यादिसे ¡ उव्यत्तिविधि जौर अधिकारविधि इसं 
प्रकार वेदान्तमे दो प्रकारकी विधियो है । "सत्य ज्ञानमनन्त रह्म इस ब्क्षस्वरूप- 
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फमोत्पत्तिविधिरयदहत्‌ कर्मबधे व्यवस्थितः | 
आत्मतष्ठविधिस्तददात्मबोधेऽवतिष्ठताम्‌ ॥ १५९ ॥ 
अष्टाकपाल आग्नेय इत्यत्र द्रव्यदेवते । 

कमस्वरूपम्‌, उत्पत्तिविधिनाऽनेन बोध्यते ॥ १६० ॥ 


बोधक वाक्यके स्वरूपविधि द्वारा ब्रहमस्वहूपके बोधमे पयैवसायी होनेसे बोधमे विधि 

मानते हे । तादय यह है कि (सत्य ज्ञानम्‌ इत्यादि वाक्यसे आत्मस्वरूपफा 
अभिधान किस रए दै, क्योकि इस वाक्यमे तो कोई फल्मतिपादक शब्द्‌ है 
नही । निष्फरु अमिधान व्यर्थं है, इस अपक्षामे "मोक्षकामिना आला द्रष्टव्य › इस 
जधिकारििक्यसे मोक्षके ङि आप्मददनका विधान है, यह ॒निदचय करके 
मुसुश्च आसदशनमे भवृत्त होता है, इसक्िए आतमदशनविधि द्वारा ब्रह्मस्वरूप 
बोधक वाम्य मी बोधविधिके रोष हे । 

इसी अथेमे इष्टान्त कहते दै--"कर्मोत्पत्ति' इत्यादि । 

कर्मोसमत्तिविधि जिस तरह कर्मके बोधमे व्यवस्थित ३, उसी तरह आलस- 
तत््वविधि भी आप्मतत्त्वके बोधमे भ्यवस्थित हदो ॥ १५९ ॥ 

दृष्ठान्तमे उत्पत्तिविधिमे बोधपयैपसायित्र दिखरते है- अष्टाकपाल 
इप्यादिसे । 

दर्ीपूणैमासप्रकरणमे "यदामियोऽष्टाकपाङ अमावास्याया पौणैमास्या चाच्युतो 
मवति, यह श्रुति है । “अष्टसु कपालेषु सस्छृत पुरोडाशोऽष्टाकपार ' (आठ कपा 
सस्छरत परोडाशको अष्टाकपार कहते है यह पुरोडाशछप व्य है ) | (अभिदेवता 
अस्य इति आभेय ` इस व्युत्पत्तिसे आग्नेय शब्दसे अभिदेवताकी प्रतीति होती है । 
यहापर “अभेदैक्‌' इस सूत्रसे दक्‌” तद्वितप्रत्यय हुभा है । ^द्धितेन चतुध्य वा 
मन्त्रवर्णेन वा पुन देवताया बिषिस्तत्र दुरु तु पर परम्‌ अथात्‌ जहो तद्धित, 
चतुर्थी विभक्ति अथवा मन्तरवर्णसे देवताकी प्रतीति होवी हे, ओौर जहों परस्पर विरोधं 
होता है वहो उत्तरोत्तर दुबैरु होता है। तद्धितसे चतुर्थी तथा मन्त्रवण जौर 
चतुर्थासि मन्त्रव दुर्बरु होते हे, यह बाध्यबाधकके ङिए उपयोगी है । यागके दो 
ख्प होते £ भ्य जौर देवता । वर्होपर पुरोडाश द्व्य है, तथा अग्िहप 
देवता मी है, सत॒ यागकी उत्यत्तिके बोधक राब्दके न रहनेपर भीं यागके स्वह्प 
द्रव्य ओर देवताके रहनेसे उत्पत्तिवाचक शब्दका अध्याहार करके कर्मोपित्तिविधिं 
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स्वगंकामो यजेतेति विधिरेषोऽधिकारिणम्‌ | 
उत्पत्तिविधिबुद्धेऽस्मिनननुष्ठातु प्रवत्तयेत्‌ ॥ १६१ ॥ 
तथा द्रष्टव्य आत्मेति प्रेरयम्मोक्षकामिनम्‌ । 
अधिरारविधिस्त्वेष प्रतिपत्तौ भविष्यति ॥ १६२ ॥ 
अवुद्र॒ बोधर्यस्तद्दप्रवृत्त प्रवत्तेयन्‌ । 
उत्पस्याख्योऽधिकाराख्यो विधिरेष दिरूपकः ॥ १६३ ॥ 





मानी जाती हे, जेसे “सा वेशवदेन्यामिक्षा वाजिभ्यो वाजिनम्‌" इस वाक्यमे अपि 

“यजेत, यह यागोयत्चिोधक पद नहीं है, फिर मी विश्ेदेवा देवता तथा आमिक्षा 
द्र्य रहनेसे यागस्रूपकी शति है । इसङिए धयजेतः पदका अध्याहार फरके वैदप- 
देवयागका विधान माना जाता है, अन्यथा यागस्वह्पका श्रवण व्यथं हो जायगा | 
रतम ।यदाग्नेयो" इस वाक्यमे द्रव्य जौर देवताकी शति है, अत यह कर्मोपत्ति- 
बोधक वाक्यहे, पर फरुफा निर्देश इसमे नही है । इसर्एि नियोज्यरी 
प्रतीति नहीं होती है, अत फर्वदधिकारी वाक्यकी अपेक्षा हे ॥ १६० ॥ 

अधिकारी-वाक्यकीं एकवाक्यताके बिना अनुष्ठान नही हो सकता, 
इसरिए अधिकारी-वाक्ये व्यापारी अपेक्षा दिखरते है- “सयर्मकामो' 
इत्यादिसे । 

श्वगकामो यजेतः यह अधिकारिविधि उद्पत्तिविधिसे ज्ञात पूवोक्त 
दशेपूणैमासयागके अनुष्ठान अधिकारी पुरुषो प्रेरित करती है ॥१६१॥ 

(तथा! इप्यादि । उसी प्रकार (आसा द्ष्टम्य, मोक्षफामिना! यह अधिकारी- 
वाक्य मोक्षकामी अधिकारीको प्रतिपक्तिम--बह्मपाक्षाकारमे- प्रेरित करता हज 
दशनम बिधि है ॥ १६२ ॥ 

उत्पततिव्रिधिं जौर अधिकारिविधिका स्वरूप कमश इस दरोकमे बताया गया 
है । अज्ञातज्ञापक उत््तिविषि हे । "यदाग्नेयः इस वाक्यसे पूर्मं इस यागके स्वरूपका 
ज्ञान किसी प्रप्यक्षादि प्रमाणसे नही हो सकेता, इसर्एि ्यदाभेयोऽष्टाकपार 
इत्यादि वाक्य अज्ञातस्वख्पका ज्ञापक होनेसे उत्पत्तिविधि है । "यजेत स्वकाम्‌ 
यह अधिकारिवाक्य है ¦ "फरस्वाम्यबोधक विधि जधिकारिविधि है, यह इसका 
रक्षण हे । फरुस्वामितखका बोष यह कराती दै, यदि. स्व्मफर्का स्वामी-मोक्ता- 
होना चाहते हो, तो याग करो, इस भकार यागम परक यह विधि अभिकारिविषि ै। 
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एवं विधिमिहेच्छन्ति विध्ययोग्पेऽपि वस्तुनि । 
विधिरागवशात्‌ केचित्‌ ताच्‌ प्रतीदमथोच्यते ॥ १६४ ॥ 
प्रतिपत्तिविधिस्तावन्नात्मा द्रष्टव्य इत्ययम्‌ । 
विधेर्भाव्यार्थनिष्ठतादरस्तुम्यनुपपत्तितः ॥ १६५ ॥ 
किमेकात्म्य विधेय स्यात्‌ फि वा तदशन षद । 
नोभयत्र विधिरुक्तः पुव्यापारानधीनतः ।॥ १६६ ॥ 


एव (सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म इत्यादिः वाक्य शज्ञातव्य' पदके अध्याहरसे उत्पत्ति 
विधिके बोधक है, अथीत्‌ “उक्तरूप ब्रह्म ज्ञातव्यम्‌, इस प्रकार बहाज्ञानोत्पत्ति 
विधिके बोधक है। जौर ्युखुक्चभिराता द्रष्टव्य ' यह अधिकारिविषधि है । यदि 
मोक्ष चाहते हो, तो आसमददनमें प्रवृत्त होमो, इस प्रकार आत्मद 
मोक्षाधिकारीकी भरणा करनेवाटी यह अधिकारिविधि है । वेदान्त उत्यत्तिविधि 
जौर अधिकारिविधि-- ये दोनो विधियो स्वीड्ृत है, इसङिए वेदान्त प्रतिपर्तिविधिके 
शोषरूपसे प्रमाण हे, अन्यथा नही, यह ॒पू्ैपक्षका सार है ॥१६३॥ 

न दो विधियोका असम्भव दिखाते इए समाधान करते दै एवम्‌! 
इत्यादिसं | 

को$ विद्वान्‌ विधिपरेमवश्च विधिके अयोग्य बस्तुमे विषिदी इच्छा करते है । 
राग चित्ता प्रधान दोष है, दोषे अपरमा्थका ज्ञान होता हे ओौर उससे अनुचित 
वस्तुकी इच्छा होती है, इसि विधिके अयोग्य वेदान्तमे जो विषि मानते ह, 
उनके प्रति वक्ष्यमाण निराकरणका प्रकारं कहते है ॥ १६४ ॥ 

प्रतिपत्ति? इत्यादि । वेदान्ते नियोग--विधि-- का निराकरण नहीं 
हो सक्ता, कारण कि "आत्मा द्रष्टव्य › यह विधि है, क्योकि इसमे तव्यत्‌! 
विषि बोधक प्रत्यय श्वत है । इसके निराकरण करनेके छिए्‌ धस्तुनि' कहा ह । 
विधि भाव्य--अनुषटे--धालवर्थमे होती है, जो कवैमकदैमन्यथाकतैम्‌ योग्य है । 
आत्मा कूरस्थ-- नित्य है, अतएव उसमे बिधिकी सम्भावना दयी कैसे हो 
सकती है ' सिद्धम निधिकी अनुपपत्ति होनेसे “आत्मा द्रष्टव्य ' यह प्रतिपत्ति 
विधिनहीहे॥ १६५ ॥ 

नुपपततिको स्फुट करते दै--किमात्मेक्यम्‌' इत्यादिसे । 

एेकाल्यम अथात्‌, आसकस्वमे विषि है अथवा आलेकत्वदशेनमें " दोनोमे 
एक ही दोषसे विधिका खण्डन करलेके किए कहते द--'नोभयतर'। दोनमिं 
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सिद्धेऽपिदधेऽथवैकारम्ये विधिेवोपपदयते । 
माकारो नापि तत्पुष्पे विधिः सम्भाव्यते कचित्‌ ॥ १६७ ॥ 
न विधिदशनेऽपि स्यादन्योन्याश्रयदोषतः । 
दरनाद्‌ विधिसंसिद्धविधेददौनसिद्धितः ॥ १६८ ॥ 

विधि नही हो सकती, क्योकि आतमैकघके नित्य सिद्ध नेसे वह पुरुषके 
म्यापारके अधीन नही है ॥ १६६ ॥ 

थम कल्पको ही अति स्फुट करनेके छिए विकद्प करते दै- सिद्ध 
इत्यादिसे । 

आजेकत्र यदि सिद्ध-निप्य--है, तो आकाशके समान उसमे विधि नदीं 
हो सकती । जौर यदि असिद्ध है, तो भी माका पुष्पके समान अत्यन्त असत्‌ 
होनेसे जेसे उसमे विषि नही होती तैसे दी एेकास्म्यमे मी विधि नही हो सकती । 
आकाराका इष्टान्त परमतके अनुसार दिया गया है, अपने मतम तो ब्रह्मसे अति- 
रिक्त कोई नित्य ह ही नही । अलोकत्वको चाहे सत्‌ मानो या असत्‌ , दोनो 
पमि मी बह पुरुषव्यापाराधीन नही है, अत॒ विधि अयुक्त है ॥ १६७ ॥ 

(न विधि इत्यादि । यदि असाध्य वस्तुमे विधि नहीं हो सकतीषै, तो 
मावा्थं आसेकलत्वदरौन-- म विषि मानिये " इस द्वितीय पक्षका निराकरण करते 
है--अन्योन्याश्रयदोषतः' इत्यादिसे। अन्योन्याश्रय दोषे दशनम मी विधिकी 
सम्भावना नही है । यहोपर भी यह विकर्ष हो सकता है कि दर्शनमात्रमे विधि 
है अथवा ब्रह्मविरोषित दनम ? प्रथम पक्षका स्वीकार करनेपर धटादिददीनमे भी 
विधिकी प्रसकिं हो जायगी । द्वितीयपक्ष भी नही मान सकते, क्योकि उसमे 
अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट है । यदि त्रहमविरोषित दर्दने विधिदै, तो ज्म ज्ञात 
होना चाहिए, क्योकि विदोषणज्ञानके बिना विरिष्टका ज्ञान नही होता। 
जीर विरिष्टजञानके बिना विशिष्टमे विधिं दुर है, भत त्रह्मका ज्ञान होनेपर 
तद्‌ घटित दनम विषिं भौर विधिके होनेपर ब्रहका ज्ञान, ज्ञानाधीन विधि ओर 
विध्यधीन ज्ञान; इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट दीहै। इसरिए विशिष्टं 
विधि नही मान सकते । यदि कथतित्‌ विशिषमे विधि मान ङे, तो भी आत्मामं 
वेदान्त परमाण नहीं होगा, आसद्चनमै दी प्रमाण होगा । यत्र शब्द 
स शब्दां ' यह्‌ न्याय सर्ैमान्य है, यदि इसे उभयपरक माने, तो वाक्यभेद दोष 
दोगा । जव एकवाक्य हो सकता हे, तव वृक्यमेद मानना अनुचित है ॥१६८॥ 


[अ का आ का ककन काशा वाशा वाथा काका कभा र 
॥ 
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किमो 





पुंसाऽऽत्मदशेने ज्ञाते विधिना प्रयते पुमान्‌ । 

अज्ञाते विषये तत्र प्रेरणा नेव युज्यते ॥ १६९ ॥ 
ज्ञायमाने दरनेऽ्थादात्मा दृश्यतया तदा । 

ज्ञातोऽतो देने सिद्धे पात्‌ सिध्यति तद्विधिः ॥ १७० ॥ 
विधिना प्रेरितो मर्त्यांऽचुतिष्ठति ततः परम्‌ । 

दन सिध्यतीत्येवमन्योन्याश्रय ईरितः ॥ १७१ ॥ 


"पुं साऽऽत्मदरीने' इत्यादि । यदि पुरुषको बिधेयमूत भातद्चन का ज्ञान हो 
तो विधि पुरूषको उसमे प्रेरित कर सकती है । यदि विषय-आमदद्येन-अन्ञात 
ह, तो पुरुषको किसे प्रेस करेगी 2 बिधि मी इष्टसाधनतके बोधन द्वारा प्रवतैक 
होती है । यदि विधेय सर्वथा अज्ञात है, तो धर्मीकि ज्ञानका मभाव होनेसे इष्ट- 
साधनताका बोध नही हो सकता, फिर पत्तिकी सम्भावना दी कैसे होगी ४ ॥१६९॥ 

ज्ञायमाने! इत्यादि । यदि विधिके डिएि आसद्चैनका ज्ञान पूर्वमे हे, 
यह मनि, तो विरोषणके ज्ञानके बिना विरिष्ठका ज्ञान नही हयो सकता, अत, 
आसदर्नके ज्ञात होनेपर उसके विरोषणमूत आलाका ज्ञानदहै ही यही माननां 
पडेगा। इस परिस्थितिमे प्रथम आमन्ञान पश्चत्‌ भआसदशैनकी विधि, यह प्राप्तं 
होता है, सो अत्यन्त असंगत है, क्योकि रास्रका अनुशासन है-- 

'विधिरत्यन्तमपराप्तौ नियम पाक्षिके सति । 
तत्रै चान्यत्र च प्राप्तौ परिसख्येति गीयते ॥” 

भथौत्‌ जो सर्वथा अप्राप्ते, उसमे ही विधि होती है, प्राप्तम नही, 
अत वैषा मानना केवर उपहास है। आसद्ैनके पीठे तो विधिकी 
सम्भावना ही नही हे ॥ १७० ॥ 

“विधिना इत्यादि । पूर्वदलोकमे प्रथम आलदशचैन तदनन्तर विधि कदी गई 
हे । इस इरोकमेँ प्रथम विषि तदन्तर आपमदर्च॑न कहते है--इस प्रकार आतद्चन 
तथा विधिम अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट है । विधित प्रेरित मनुष्य विधेयका अनुष्ठान 
कैरता है, अत, प्रेरणासे पटे विधेयका ज्ञान आवदयक है, अन्यथा विषयके अज्ञानसै 
भरेरणा नदी हो सकती । यदि विधिसे विषयका ज्ञान होगा, तौ अन्योन्याश्रय होगा 
अथात्‌ विधिसापेक्ष आसमदशन ओौर आसमदश्यनसापेक्ष विधि, इस प्रकार उत्यत्तिमे 
हयी अन्योन्याश्रय है, अत, उत्पत्ति ही नही होगी ॥१७१॥ 
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न च यूपादिवच्छक्यं वेदेनैव समपेणम्‌ । 

ठेकातम्यस्य स्वतः सिद्धेः साध्यत्वाद्‌ यूपवस्तुनः ॥ १७२ ॥ 
सिद्ध चेद्‌ द्येद्‌ वेदः प्रसिद्धं दशन तदा । 

तन्निष्ठमेव वाक्यं स्यात्‌ का वाऽस्य विधिरेषतां ॥ १७३ ॥ 


(न चः इप्यादि । जसे यूप तक्षतिः यह वाक्य अलौकरिकसस्कारविरोषसे 
विशिष्ट काष्टविदोष यूपका युपे पद्यु बध्नातिः इस विधिकर रोषरूपसे समर्पण करता 
है, वैसे दी सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म" यह वाक्य अङौकिक एेकात्यका "आत्मा द्रष्टव्य › 
इस दद्येनविधिके रोषख्पसे सम्पण करता है, यदि यह को तो यह कथन 
ठीक नही है, क्योकि दृष्टान्त गौर दा्टौन्तिकमे वैषम्य है । युप साध्य है ओर 
आसिक्य सिद्ध है अर्थात्‌ साध्यमे विधि होती दहै, अत भ्यूपे पञ बध्नाति 
'खादिरो युपो भवति, इत्यादि विधिके दोषरूपसे यूपका बोधन हो सकता है, अत 
"यूप तक्षति, प्युपमष्टाश्रीकरोति' ये सव वाक्य विधिके रोषसे यूपका अपण कर सकते 
है । (सस्य ज्ञानमनन्त ह्म, "तत्वमसि, इत्यादि सिद्धार्थकं वाक्य है, अत ये 
द्शंनविधिके रोषरूपसे पेकास्यका समर्षण नही कर सकते ओौर्‌ दर्शनम उक्त 
रीतितसे विधि हयो भी नही सकती ॥१७२॥ 

सिद्ध ब्रह्मका द्नविधिके रोषरूपसे समर्पण करनेमे दोष कहते है-- 
'सिद्धम्‌' इत्यादिसे । 

यदि वेव्‌--सत्य ज्ञानमनन्त बह्म-सिद्ध-नित्य- ब्रह्मा बोधं 
करता है, तो बेद्‌ तन्निष्ठ अथात्‌ दूटस्थ--निप्यात्मनिष्ठ दही इभा, फिर वह 
विधिका शेष हे, इसकी क्या चचाँ 

तोय यह है कि (पप्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म यह वाक्य यदि हममोधक है, तो 

“उपक्रमोपसहारावग्यासोऽपूवैता फरुम्‌ । 
अथेवादोपपत्ती च शिङ्गि तात्पर्यनिर्णये ॥ 

इस शछोकमे निर्दिष्ट उपक्रम भौर उपसहारके एेक्य आदि छ तादपयैके 
मिणोयक्‌ लिङ्गि माने जाते है, सन्दिग्ध स्थलमे इनके द्वारा इस अर्मे इस 
शब्दका तात्प है, यह निर्णय किया जाता ह । 

भतम “सप्यजञानादि' वाक्य द्र्ट्यविधिके रोषरूपते बहक बोध कराते ह, 
या साक्षात्‌ बरक बोष राते दे : इस सन्देहवेः समयमे उक्त षड्विधठिञोक 
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तस्माद्‌ द्रष्टव्य इत्येष प्रतिपत्तिविधिभहि । 
बदिखत्वव्यादृततिरविधेरहार्थताऽथवा ॥ १७४ ॥ 

द्वारा यह निश्चय होता है कि साक्षात्‌ ब्रह्मम इन वाक्योका ताय है, अत वे 
साक्षाद्‌ बरहमके बोधक दै, विधिके रोषरूपसे नही । 'सदेव सौम्येदमग्र मासीत्‌, "एक- 
मेवाद्ितीय ब्रहम यह उपक्रम है %ेतदा्यमिदे सर्वम्‌" यह उपसहार है । (तत्व- 
मसि, यह नो वार कहा गया है, वह अभ्यास है । जीव ओर ब्ह्मका अभेद 
अर्थात्‌ आलैकत्व अपूर्व हे-ममाणान्तरका अविषय है । आञेकलका फर 
है- मोक्ष । (सवे सखिद बह्म" इत्यादि अवाद है । कार्यं ओर कारणका 
अभेद, एकके विज्ञानसे सवेविज्ञानकी प्रतिज्ञा भादि तथा सत्यानन्दादि वाक्य 
उपपत्ति है । अत॒ वेद्‌ ब्रह्ममात्रनिष्ठ है, प्रतिपत्तिविधिका रोष नही, अत 
उक्त वाक्य ब्रह्मम स्वत प्रमाण दहै, इसकिए विधि व्यर्थ है। यद्यपि यह 
राद्धा हो सकती है कि विधिके बिना वाक्य वस्तुबोधक नही होता, इसलिए विधि 
व्यथं नही हे, तथापि यह ठीक नही है, क्योकि यदि व्युघन्न पुरुषको विधिदयु्य 
वाक्यसे बोध न होता, तो यह कृ सकते कि विधिकी आवद्यकता है, परन्तु त्रपते 
जात › इत्यादि विधिदनूल्य वाक्योसे बोध स्वैजनप्रसिद्ध है, अत एेसा नही कह 
सकते, अन्यथा बोधके बिना श्रोताका मुखप्रसाद कैसे होता । यदि कहो कि वहा 
भी विधिका अध्याहार माना जाता है, तो यह कहना ठीक नदी है, कारण कि यदि 
विधिद्युन्य वाक्यसे बोध न होता हो अथात्‌ जहापर विधिका अध्याहार करके 
हयी शाब्दबोध अनुभवसिद्ध होता हो, तो अगत्या अध्याहारकी कद्पनाकी भी 
जाती, किन्तु एेसा अनुमवसिद्ध नही हे ॥१७३॥ 

अपने मतमे आतमा द्रष्टव्य ` इसका अथं बतरते हुए अधिकारिविधिके 
निराकरणका उपसहार करते ै-- तस्माद्‌" इत्यादिसे । 

यदि श्ण हो कि “आत्मा व्रटम्य ' यह प्रतिपत्तिनिधि नहीं है, तो विष्य्थकं 
"तव्यत्‌ प्रत्यय उसमे क्यो है : इसका उत्तर यह है कि बहिञैख अर्थात्‌ बाह्य- 
विषयक प्रवृत्ति रोकनेके साथ अन्तयुख मरदृतिके छिए भनिषिच्छायापन उक्त 
वचन्‌ दै, वस्तुत बिधि नही है। जो सासारिक पुरस ऊच आौर नीव अर्थीत्‌ हित 
ओर अहितकी प्रापि ओर परिदारक्य इच्छासे विहित ओर्‌ निषिद्ध कर्मके 
अनुष्ठान ओौर परिवशनमे ही रात-दिनि व्यग्र है, अध्यातमश्चाखके श्रवण, मनन 
जदिका अवसर दी जिनको ची मिर्ता, उनकी अध्यामशाख्लके श्रवण भादि 
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नाऽपि सरूपवाक्यानि विधातुं बोधमीश्ते । 
विधिग्रयोजनस्याऽ्र दुर्निूपत्वहेतत ॥ १५७५ ॥ 
फं विधिर्वस्तुसिखर्थः कि बा विज्ञानसिद्धये । 

यद्वा निश्वयसिद्धयथं विवक्षासिद्धयेऽथवा ॥ १७६ ॥ 
पुमर्थसिद्धये षोत निरपेकषत्वसिद्धये । 

पदानामन्वयाथं वा सर्वथाऽपि न युज्यते ॥ १७७ ॥ 


प्रवृत्ति होनेके ठिए कचैव्यबोधन द्वारा कहा गया है कि (आसा द्र्टग्य ` अर्थात्‌ 
कर्मकाण्डे ही निखिक पुरुषार्थं नही हैः किन्तु वह पुरुषार्थका आभास हे । परम 
परषां तो अध्यालदाख्मके श्रवण आदिमे दी है, इसङिए वास्तविक ओौर निप्य सुष 
यदि चाहते हो, तो आलाका श्रवण मनन आदि करो । जिस तरह एक ओर से 
जरप्रवाहका निरोध दूसरी ओर प्रवाहको मा देकर दी होता है, सर्वथा निरोध अस- 
म्भव है, उसी तरह चित्तमरवाहका सासारिक विषयोसे निरोध करनेके ठिए्‌ आपा 
द्रष्टव्य › इत्यादि वाक्यसे चित्तमवाहका माग॑ बतलाया गया है, अथवा (अर्हं 
कृत्यतृचश्च इस भगवान्‌ पाणिनि द्वारा प्रणीत सूत्रसे अहं अर्थम "तव्यः प्रत्यय दै, 
जथीत्‌ आला ददचैनयोग्य है, यह "आमा द्रष्टव्य ” इस श्रतिका अर्थं है । इस 
पक्षम विधिकी सम्भावना दी नही हो सकती, अतएव ब्राह्मणो न॒ हन्तव्य 
धुरा न पातव्या" इत्यादि वाक्य भी उपपन्न होते है, अन्यथा हननामाव ओर 
पानामाव अमाव पदाथ होनेते, कृतिसे, साध्य नही हो सकते, किन्तु हनन 
ओर पानम परवृत्ति न करनेपर हनन ओर पाना अमाव स्वत सिद्धहो जाता 
है । कृतिसे असाध्य होनेपर मी हनन ओौर पानकां अमाव योग्य है, इस असे 
तव्यत्‌” की उपपत्ति होती ह ॥१७४॥ 

(सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्मः इप्यादि ब्रह्मप्वखूपबोधक वाक्य नित्य-सिद्ध- 
जात्माके यदि विधायक नही हो सकते, तो तद्विषयक शाब्दज्ञानके ही विधायकं 
ही, चाग्दज्ञान अनित्य होनेसे विधिके योभ्य हो सकता हे इस शङ्काकी निदत्त 
करते हँ नापि इत्यादिपे । 

उक्त वाक्य चछाब्दबोधके विधाथक हौ सकते, यदि विधिकी सम्भावना 
होती, परन्तु प्रयोजनके बिना विधि नही मानी जाती | यहा विचार करनेषर 
मी विधिका कुछ प्रयोजन नहीं दख पडता, इसक्िए शाम्दबोधके विधाथक उक्त 
शक्य नही ह ॥ १७५ ॥ 

विधिका सर्वेथा निरूपण नहीं हो सकेता, ईस विषथको भतिस्छुट करनेके 
ङ्टि विकद्प करते द-- कि विधि°” इत्यादिे । 


क्या वरस्तुकी सिद्धिके सिप या व्िज्ञानकरी दिद्धिके किष अंथती निश्चयी 
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म ताबद्रस्तुसिद्यथं कियते व्यापएतिविधेः । 
सर्वमास्मेत्येव बाक्यादक्षवद्रस्त॒साधनात्‌ ।॥ १७८ ॥ 
आत्मा बलेति विज्ञान विधि नैव व्यपेश्षते । 
यस्मा्तच्छुतवाक्यस्य स्वयमेवोपजायते ॥ १७९ ॥ 


सिद्धिके छ्एि या विवक्षाकी सिद्धिके ङि अथवा पुरुषाथेकी सिद्धिके छ्ए या 
निरपेश्चलकी सिद्धिके ठिए या पदोके परस्पर अन्वयकी सिद्धिके ङिए विधिकी 
आवश्यकता है : सर्वथा-किसी प्रकारसे भी--विधिकी सम्भावना नदीदो 
सकती ॥१५७६,१७५७]॥ 
प्रथम विकल्यका निराकरण करते दै--*न तावदस्तु 9! इत्यादि । 


व्याकरण आदिका अध्ययन करनेसे जिसको भली -मोति पद-पदाथका परिज्ञान 
हो गया है, देसे व्युयन्न पुरुषको “सर्वमात्मा दप्यादि वाक्यसे जब तदथेविषयक 
दाब्दगोध हो ही जाता है, तब उसमे विपि माननेकी क्या आवहयकता है ! जैसे प्रत्य- 
क्षादि प्रमाण विधिनिरपक्च सिद्ध घट आदिम पमाण होते दै, वेसे दी शब्द मी स्वाथे- 
विषयक शाब्दबोधका जनक होता एव अपने विषयमे प्रमाण मी होता है, अत- 
एव देवदत्त ! पुत्रस्ते जात * इत्यादि वाक्यसे मी शाब्दबोध होता ्ै । अन्यथा 
विधिके अभावसे उक्तं बाक्य बोधजनक नही होगा । मौर इष्टापत्तितो कर नही सकते; 
क्योकि राढ्दश्रवणके बाद शरोताके मुखपसादसे शाब्दबोधका होना निर्विवाद्‌ है, 
अतएव प्रियशब्दके श्रवणसे पारितोषिक भी देता है । छोकमेँ मी विधिके बिना 
(विचित्र विन्ध्याटवी" जदिके वर्णनसे शाब्दबोध होता ही है, इसि 
स्वूपबोधक वाक्यको स्वा्थैबोधनके किए, मत्यक्षके समान, विषिव्यापारकी अपेक्षा 


नही है ॥ १७८ ॥ 

विषिद्यूल्यवाव्यसे वस्तुस्वरूपकी सिद्धि प्रलक्षादिके समान होती दै, यह ठीक 
है, फिर भी श्रह्म आत्मासे अभिन्न हैः इस प्रकारके विज्ञानके छ्एि विधिकी 
आवश्यकता 2, इस द्वितीय विकद्यके निराकरणके क्एि कहते है-- 
(आत्मा इत्यादि । 

४जआत्मा ब्रह्म इस वाक्यका॒ श्रवण करनेवाटे व्युत्प्न पुरुषको उक्त वाक्ये 
आत्मा जहा-स्वख्प है, यह बोष होदही जाता दहै, उसके क्एि विधिकी 
अपेक्षा नहीं है । विधिद्यूल्यवाक्यसे भर्थका बोध होता है, यहं सिद्ध कर 
चुके दै, अत ग्रकृत वाक्य भी विधिरहित स्वार्थवोषक होता है, इसमे विरोष 
कहनेकी आवद्यकता हयी नदी है ॥ १७९ ॥ 


९ बृहद्‌ारण्यक्रवांतकसार [ १ अध्याय 


यजेतेति विधिह्ञान वाक्यात्‌ स्याम्न विधेेरात्‌ । 
विधिञाने विधे" छ्वप्तावनवस्था प्रसज्यते ।॥ १८० ॥ 
अथेतद्धिधिषिज्ञान वेदाधीतिषिधेबखात्‌ । 
तर्यात्मबोधस्तेनेव विहितो माऽत्र तद्विधिः ॥ १८१ ॥ 


युप पुर्को विषिनिरपेश्च वाक्यसे शाब्दबोध होता है; ईसमँ दृष्टान्त 
कहते हे--“यज्ञेत* इत्यादि । 

(स्वगेकामो यजेतः इस वाक्यसे, थाग स्वगेकामी पुरषकी कतिसे साध्य 
ह, क्या यह बोध होता है? ह, होता है, पर विधिसापेक्ष दी वाक्य इस अथका 
बोधक है, निरपेक्ष नही । अच्छा तो यह किये कि एतद्भाक्याथेज्ञान एत- 
दवाक्यधटकविधिकी अपेक्षा करता है अथवा विध्यन्तरकी किं वा प्स्वाध्यायोऽध्येतव्य › 
इस स्वाध्यायाध्ययनके विधायक वाक्यधटक विधिकी अपेक्षा करता है ८ प्रथम पक्षका 
निराकरण करते दै-“न विधेबेलात्‌ इत्यादि । अथात्‌ वाक्य वाक्यान्तरके समान 
स्वत अर्थज्ञानका उत्पादक है, विधिवकसे नही । याग इष्टसाधनम्‌' इस वाक्यम विधि 
नही है, ठेकिन इससे अथेक्षा बोध होता है, अत विधिनिरपक्ष उक्त वाक्य भी स्वाथका 
नोधक हे । द्वितीय विकरपका निरास करते दै--।विधिज्ञाने" इत्यादिसे । अर्थात्‌ 
विधिज्ञानमे यदि विध्यन्तरकी अपेक्षा किये, तो अनवस्था दोष होगा । धयजेतः यह 
विधिधटित वाक्य ह, इसको स्वार्थबोधनके किए विधिषरित वाक्यान्तरकी अपेश्ा 
हो, तो वह मी स्वाथेबोधनके किए विष्यन्तरकी अपेक्षा करेगा, उसके छ्णि जो 
विध्यन्तरघरितवाक्य अपेक्षित होगा, सो भी स्वा्थबोधनके ङिए विष्यन्तरकी 
गपेक्षा करेगा; ईस परकारकी अनवस्था होनेसे, अन्तत॒ किसी वाक्यको विधि- 
निरपेक्ष ही शाब्दबोधजनके मानना होगा या कोई भी वाक्य बोधजनक 
दी नदीं होगा, इन दोनोमे अनिष्ट है । सुषुपि तथा विषयान्तरके सचारके ङ्प 
विध्यन्तरफी अपेक्षाका कदं प्याग करना आवद्यक है, तो दौड़ कर त्याग करनेकी 
अपेक्ष पूर्वै ही त्याग करना आ्रयस्कर है, अत॒ विधिनिरपेक्च वाक्य स्वाथ- 
बोधक होता है, एसा अङ्गीक्रार करना दी उवित माग 2 ॥ १८० ॥ 

निराकरणके किए दृतीय विकद्प कलते हैँ--अथेत ०” इत्यादि । 

यंदि “वलेत' इत्यादिः वाक्य ` स्वार्थेके-बोधनके छिए ्वाध्यायोऽ- 
ववेतन्क॑र इस प्वाष्याकाध्ययनविधायकृ वाक्यगत॒ विषिकी वेषा 
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सखपरोभयनिर्बादसामभ्याङ्गीढृतेरिह । 
बेदाधीतिविधेर्थज्ञाने विध्यन्तरं नहि ॥ १८२ ॥ 
वस्तुतस्त्वर्थमोधो न कश्चिद्विधिमपेशृते । 

मानस्य मेयबोधित्व वभाग्यादक्षिङ्वत्‌ ॥ १८३ ॥ 


करता, लो वेदान्त भी उसी विषिसे स्वार्थका बोधक हो सकता है, इस 
किए षैदान्तभ अतिरिक्त विधिकी क्या जरत है 2 वैदिक वाक्यमात्रसे जन्य बोधके 
ङिए उक्त वाक्यधटक विधिप्रत्यय उपयोगी है, अत कर्मकाण्डस्थ वैदिक वाक्यके 
समान वेदान्तवाक्य भी उसी विधिके प्रभावसे स्वार्थका बोधक होगा, अत 
वेदान्तमे विधिका स्वीकार करना व्यथं है ॥ १८१ ॥ 

पूर्वोक्त अवस्थामे परिदारके छिए कहते है -“स्वपरो०' इत्यादि । 

श्वाध्यायोऽध्येतव्य ` यह अध्ययनविधि जसे अपने जौर दृसरेके अध्ययनकी 
विधायक है, वैसे ही वाक्य स्वकीय वाक्याथबोध तथा अन्यदीय वाक्याथबोध 
दोनो उपयोगी है । अन्यथा इस वाक्यके अथबोधरमे विधष्यन्तरकी अपेक्षा होनेसे 
उक्त रीतिसे अनवस्था हो जायगी, इसङिए उक्त विधिको स्वपरोमयनिवाहक मानते 
हे। स्वपरोभयनिवीहकलत्व इसे क्छ है, अन्यथा स्वाध्यायोऽध्येतव्य ' इस वायसे 
सकर वेदराशिका अध्ययन विहित दहोनेसे सकर वेदराशिं 'स्वाध्यायोऽध्येतव्य 
यह वाक्य भी है, एेसी अवस्था इसके सध्ययनफा विधायक कौन होगा ‡ यदि 
विधान न होनेपर इसका अध्ययन करिया जाता है, तो वेदका मी अध्ययन हो 
ही जायगा, फिर वेदाध्ययनके विधानकी सावक्यकता ही क्या हे यदि 
संस्कार अथवा अवदयकतंव्यता आदिके बोषनके किए वेदाध्ययनविधि आबृक्यक 
है, तो इसका भी अध्ययनविधान जआवदयक ही ह । ओौर भस्वाध्यायोऽध्येतव्य ' 
इस वाक्यसे यक्किञ्चित्‌ वेदाध्ययनका विधान इष्ट नही है, किन्तु सम्पूण वेदक 
अध्ययनका विधान इष्ट हे, सम्पूण वेदम उक्त वाक्य मी आता हे, अत उसके 
मी अध्ययनका विधान आवदयक है, परन्तु उसके अध्ययनका विधायक अन्य वाक्य 
है नी, भौर दहो मी नहीं सकता । अनवस्था दोष मी कह चुके हँ । इसङिप 
स्वपराध्ययननिरवाहकतल्र माननेसे ही निस्तार है, दसरा उपाय नहीं है । उसी 
तरह स्वपरबोधनिवहकत्व मी मानते है, य्ह ॒विधिसापेक्ष ही बाक्य वाक्यार्थका 
बोधक होता है, यह पूर्वषक्षवादियोका अभिप्राय है ॥ १८२ ॥ 

वस्तुतः यह वेदान्ति्योको स्वीकार नही है, इसङिए इसका त्याग करते 
'वस्तुतस्त्व ° इत्यादिसे 


३८ 
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अथ निश्चयसिच्यथं बिधिरित्येतदप्यसत्‌ । 

स॒ निश्चयो वः फि शब्दादुतान्यस्मादितीयताम्‌ ।॥ १८४ ॥ 
शब्दाचेन्निश्वयो जातो विधिस्तत्र निरथंरः । 
अन्यस्मान्निश्यः स्यात्‌ सपेशषत्व प्रसज्यते ॥ १८५ ॥ 





वस्तुतस्तुसे सिद्धान्त कहते दे-- वाक्य स्वाथवोधनके किए किसी प्रकारकी 
विधिकी अपेक्षा नही करता । वाक्यको भी प्रप्यक्ष जौर अनुमानकी तरह पमाण 
मानते है । भमाणका स्वभाव ही एसा है कि स्वार्थके बोधनके ङिए्‌ विधिकी अपेक्षा 
नही करता । उदाहरणके किए कहते है जैसे परतयकष या अनुमान ये दोनो प्रमाण 
स्वाथेके प्रकारनके ङिए्‌ विधिकी अपेक्षा नही करते, वसे ही वाक्य भी परमाण है, 
अत स्वाथेबोधनके रए वह भी विधिकी पेक्षा नही करता, यदी मानना युक्ति- 
युक्त है, अन्यथा उक्त रीतिसे अनवस्था दोष दुष्परिहर हो जायगा । उक्त स्वपर- 
नि्वाहकत्व मामना मी असङ्गत हे, क्योकि अन्य उपाय न ॒होनेसे अध्ययनविधिमे 
स्वपराध्ययननिवौहकल् मानते हे, किन्तु अर्थबोषम प्रकृतवाक्यस्थ विधिको 
स्वपरबोधोपयोगित नही मान सकते, अन्यथा कर्मकाण्डस्य विधि व्यभहो 
जायगी ॥ १८३ ॥ ४ 

(आत्मा ब्रहम इस वाक्यसे (समासे अभिन्न ब्रह्म है यह ज्ञान तो हो जायगा, 
किन्तु वह ज्ञान निश्चयरूप नही होगा, अत उसके मिश्वयके छिए विधि 
मानते द इस तृतीय विकर्पका निराकरण करते दै--(अथ' इत्यादिसे । 

'आत्मासे अभिज्ञ बरहम हैः इस निश्वयके छिरः विषि माननी चाहिए, यह 
कहना भी जसङ्गत हे, क्योकि यह--आलमासे अभिन्न तहका निश्चय--भपकौ 
उक्त शब्दसे होता हे या प्रमाणान्तरसे ° यह किये ॥ १८४ ॥ 

शब्दा °” इत्यादि । शब्दसे यदि उक्त निश्चय मानते हो, तो “आतमा जह्य 
इस शब्दसे आत्मा जौर ब्रह्म अभिनच्च--एकं ही- है, यह यदि निश्चय हो ही जाता 
है, तो किर विधिका क्या प्रयोजन ‡ चाब्दज्ञान होनेपर भी निश्चय तो अन्य 
पमाणसे होता है, यदि सा कहते हो, तो सपक्षत्वरक्षण अपामाण्य वेदवाक्य 
भा जायगा, जो आपको भी अमीष्ट नही ह, क्योकि पौरुषेय वेदम निरपेक्षतव- 
रक्षण स्वत प्रामाण्य आप मानते हं, लौकिक वाक्यम भ्ामाण्यके निर्णयके छि 
अन्य सवाद प्रमाणक अपेक्षा होती है | 
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अथाऽथस्य विवक्षाथेविधिरित्यप्यसङ्कतम्‌ । 
स्वतो बिवक्षिताथाः स्युः शब्दा असति बाधके ॥ १८६ ॥ 


यच्पि शब्दम शाक्षात्‌ कोद दोष नदी है, फिर भी वह पुरुषके दोषसे दुष 
हो जाता है । पुरषमे रम, भमाद आदि दोष प्राय रहते है, इसर्ए पमा- 
णान्तरके सवादसे वक्ता पुरुषमे दोषाभावका निभ्रय होता है, उसके बाद तदुक्त शल्द 
प्रामाणिक माना जाता है । वेदे यह राङ्क नही होती; कारण कि वेद पुरषभरणीत 
नही है, अत ॒पुरुषदोषकी उसमे सम्भावना ही नही है । स्वत दोष तो शब्दे 
रहता दही नही, अत वैदिक रब्दोसे जो बोध होता है, सो प्रमास्वख्पं होनेसे 
निश्चवयामक ही होता है । यदि उसमे सदाय होनेकी सामभ्री दी नही हे, तो एर 
सवादार्थं प्रमाणान्तरकी क्या आवश्यकता है 2 यदि विधिप्रेमवदा प्रमाणान्तरकी 
अपेक्षा मानो तो सापेक्षत्वरुक्षण अप्रामाण्य वेदवाक्यमे हो जायगा, 
यह अपसिद्धान्त आपको होगा ओर लौकिक शब्दकी अपेक्षा वैदिक शब्दम 
विद्यमान विशेषता भी नष्ट हो जायगी । ओौर वेद अपौरूषेय है, यह मानना भी 
नरथक दहो जायगा ॥१८५॥ 

'अयमात्मा बह्म इत्यादिवाक्यजन्य ज्ञानमे विधि इसक्एि मानते हे कि 
'आत्मा ब्रह्मसे अभिन्न है" इस अर्थमे उक्त वाम्यका ताद्य सिद्ध हो, इस चतुर्थं 
विकल्पका निराकरण करते है--अथाऽथस्य' इत्यादिसे । 

माव यह हे कि उक्त वाक्यका उक्ता्थमे तात्पये हे, इसलिए वाक्याथ 
ज्ञानमे विधि मानते हैः यह आपका वक्तव्य हैः--इसका तादर्यं॒यहं 
होगा कि श्ञातव्योऽयम्थं › इस अथेको अव्य जानना चाहिए, पेसा 
कृहनेसे उक्त वाक्यका उक्ता्थमे ताद्य निश्चय होता है अर्थात्‌ अथौन्तरके 
तात्प्यसे यह वाक्य नही कषा गया है, अतएव इस अर्थमे भविवक्षाका 
निरास भी सिद्ध होता है। यदि अथौन्तरमैे विवक्षा होती, तो भ्रृत 
अथेमे अविवक्षा हो सकती, किन्तु पेसा है नही; अत प्रकृत हयी अर्भ 
वाक्यका तात्य ह, यह्‌ निश्चय होनेके ङिए बाक्याथेल्ञानमे विधि मानते हें । 
जहा वक्यार्थज्ञानमें विधि रहती है, वहा वाक्यार्थमे तादर्थका निणैय होता है । 
जहा विधि नहीं है, वहा अन्यत्र तात्पर्यं रहता है । जसे “विष सुड्क््व, इत्यादि । 
इसका खण्डन करते है-- विधि माननेसे ही शब्द अथेपरक होता हे, अन्यथा 
तही, यह नियम नही है । पदका तथा वाक्या स्वभावत, स्वाथमे तादय होता 
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विष्यर्थस्य बिवश्षार्थमन्यथाऽन्यो बिधिभवेत्‌। 
विवक्षा जौकिकेऽप्यथं दश्यते हि बिधि बिना ॥ १८७ ॥ 


ह, इसके किए ॒विधिकी आवद्यकता है नही । जहा स्वा्मे बाध प्रतीत होता है, 
वहा अन्या्थमे ताप्यं मानते है, जेसे “विष भुदक्षय' इप्यादि अभियुक्तवाक्य । 
को भी आप्त पुरुष अपने प्रियक प्रति विष खानेको नही केगा, इसक्िए इस 
वाक्यका स्वाम तार्य नही है, छन्तु श्घचुके घरमे मोजन न करना! इस अथमे 
उसके तात्प्यैका निश्चय होता है । जहा स्माथेपरत्वमे कोई बाधक नही है, वहा 
स्वत स्यामे तात्पयनिश्चय हो जाता हे, इसङिए वाक्याथन्ञानमे विधि मानना 
निष्फरु हे ॥१८६॥ 

(विभ्यर्थस्यः इत्यादि । विषधिव्यापारके बिना शब्दम स्वाथपरत्वका निणय 
मही ह्योता;, यदि यह मानिये, तो श्वगैकामो यजेत इत्यादि विधिवाक्यमे 
मी स्वाथेपरत्वके अवधारणके छ्एि अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, फिर उस वाक्यको 
मी स्वाथेपरत्वनियमके किए अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, इस प्रकार पूर्वोक्त 
अनवस्थादोष ज्यो-का-त्यो बना रदेगा । इस वाक्यमे विधि है, किन्तु भावार्थक 
मागकी विधि है, स्ववाक्याथेके ज्ञानकी विधि नहीं है | 

आपका कहना तो यह है कि जहा वाक्यार्थज्ञानमे विधि नही दै, वर्षं वाक्यका 
ह्वा्थेमे ताखयेनिश्चय ही नही होता । जबतक कर्मविधिवाक्यका स्वार्थमे तापर्यका 
निश्चय नदी होगा तवतक उक्त वाक्यमे कर्मविधिमी नही हयो सकेगी, जर विधिके 
बिना मी लौकिक वाक्यमे स्वार्थपरप् देखते है । विन्ध्य, सुमेरु, स्वगोक, पातार- 
शोक आदिका वणैन पुराण भौर इतिहास आदिमे परसिद्ध है, तथा कैसे दृक्ष है 
फलवान्‌ हे, इस प्र्च ओर उत्तर वाक्यमे विधि नही है, फिर भी स्वार्थपरक दै, 
मन्यथा प्रभोत्तरभाव ही उक्त बाक्यमे बाधित हो जायगा, इत्यादि पूर्वेम कह चुके 
है, इसलिए यहोपर फिर उसे दुहरानेकी विशेष आवद्यकता प्रतीत नही होती । 

साराच्च यह है कि धे लौक्रिकास्त एव वैदिका " इस न्यायसे तथा 'रोकाव- 
गतसामध्यैदशब्दो वेदेऽपि बोधक › इस अभियुक्तोफिसे यह ज्ञात होता है किजो 
प्रकार लौकिक श्म है, वदी प्रकार वेदिक चाब्दोमे भी है, अन्य नही । रोकमे 
विधिके बिना यदि शाब्दबोधं सवांयुभवसिद्धदै तो वेदमे मी शाब्दगोधकी 
विधि माननेकी आवश्यकता मृ हे । रोक बाधक न होनेपर्‌ श्न्दका स्वाथेमे 
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मतं पुमर्थसिद्यथं ज्ञानस्य विधिरिष्यते । 

फलस्य विध्यधीनत्वादुपेश्षाफरुताऽन्यथा ॥ १८८ ॥ 
ज्ञेयव्यक्त्यतिरेकेण न विज्ञानात्‌ फलान्तरम्‌ । 
इष्यते, कर्मवन्नातस्तदथे बिधिकटपना ॥ १८९ ॥ 


तात्रयज्ञान जसे होता है, वैसे ही वेदमे भी वाक्योका स्वाथमे तायय- 
निश्चय हयो दी जायगा, इसङिए विधिकी यपक्षा नही है ॥ १८५ ॥ 

पञ्चम विकल्पके निरासके रिष कहते दै-- मतम्‌! इत्यादि । 

जसे “यजेत स्वशकाम › इत्यादि कर्मैकाण्डस्थ वेदवाक्योसे विहित यागादिका 
स्वगीदि फर विधिके अधीन होता है, वैसे द्यी वेदान्तप्रतिपाच् ब्रहज्ञानका भी फर 
विध्यधीन होना चाद्िए । अन्यथा ब्रहमज्ञानका मोक्ष फरु पुरषाथं नही दहो 
सफेगां । विध्यधीन दही फर पुरुषाय होता है। विधि न माननेपर ब्रह्मज्ञान 
अविवक्षितफरुक हो जायगा जओौर मोक्ष ही ब्रहमज्ञानका फर है, इसमे वेदान्तका 
तात्यथ्य॑निर्णीति नही होगा, ठा होनेपर सुसुश्चुको भवदय ब्रह्य ज्ञेय है, यह 
नियम नही बन सकेगा जौर इसकी आवदयकता इसटिए है कि मोक्षक्ा उपाय 
ब्रह्मज्ञान ही है, दूसरा नही । अत मोक्षके ङिए हकी ही उपासना करनी 
चाहिए ॥ १८८ ॥ 

यदि फर्म उपेक्षा होगी, तो मोक्षकी कामनासे अन्य उपायम भी प्दृति हो 
सकती है ओर ब्मज्ञानका अन्य फर कहना होगा- ये दोनो अभीष्ट नही 
है, अत॒बेदान्तमे विधि आवश्यक है, इस मक्षपका निराकरण करते है-- 
(्ेयन्यक््यति ° इत्यादि से । 

ज्ञय ब्रह्मी अभिव्यक्तिसे अतिरिक--भिन्न--मोक्ष नदी है अर्थाद्‌ वेदान्तः 
वाक्षयका अखण्ड ब्रह्मविषयक साक्षात्कारातमक ज्ञानसे अतिरिक्त मोक्ष फर नदी 
ह, मोक्ष जहास्वख्प ही है । कैव कर्मज्ञानसे स्वग नही होता; किन्तु ज्ञानोर 
करमेकि अनुष्ठानसे स्वग होता है, इससे स्वगके ङि कर्मज्ञानातिरिक्त तत्साध्या 
विधि मानी जाती है | बेदान्तका स्वने ब्रहम्ञानसे अतिरिक्त फर ही नही हेः 
अत॒दइृष्टान्त ओर दार्ाम्तिकमं वैषम्य है, इसङ्िए जसे स्वगं फरुके किए यागमे 
विधिकी अपेक्षा है, पैसे मोक्षके छिए जह्क्ञानमे विधिकी अपेक्ष नही है । स्वगे 
विधिके अधीन है ओर ॒विहितकमीनुष्ठानसे जन्य है । मोक्ष वेदान्तवाक्याथे-जञान- 
स्वरूप है, तदतिरिक्त नही है, अत, त्रदान्तज्ञानमे विधि कदी दो सकती ॥ १८९॥ 


२०२ बृहदीरण्यकवारतिंकसार [ १ भंभ्याये 


# 9 9 छ 1 


कर्मणो बोधमात्रेण न स्वगे; प्राप्यते पितुः । 
अनुष्ठानाद्‌ अतस्तत्राऽचुष्ठानाय विधि्म॑तः ॥ १९० ॥ 
तश््ावबोधमात्रेण युक्तिः सिद्धानतत्रतु) 

असुष्टानं किमप्यस्ति किमथां विधिकल्पना ॥ १९१ ॥ 
ज्ञेयाभिव्यक्तिरेवाजत्र फर सा च प्रमाणजा । 

न वैधीति पुम्थोऽत्र सिष्यत्येव बिधि बिना ॥ १९२॥ 
अथ मान्तरसपेक्षा सिद्धवाक्यस्य मानता । 

निरपेक्ष विधेमात्वं तदर्थो विधिरित्यसत्‌ ॥ १९२ ॥ 





कर्मणो" दृप्यादि । इष्टान्तमे वैषम्य स्फुट करते है पिव्येष्ठिके ज्ञानमात्रसे 
पिताको स्वगं नही होता, किन्तु ज्ञानके अनन्तर उस कके अनुष्ठानसे होता है । 
इसङ्िए कर्मविधि आवश्यक है, पर वेदान्तमें एसा है नदी ॥ १९० ॥ 

(त्वावबोधमात्रेणः इत्यादि । आसमतक््वके अववोधमात्रसे-- यथाथ 
आत्मसाक्षात्कारमात्रसे--भात्मस्वश्पा मुक्ति सिद्ध दै । जब मुक्तिक छिए बेदान्तमे 
को अनुष्ठान नही है, तव फिर विधि किसके छिए मानी जाय ? तत्वज्ञान केव 
अज्ञानकी निटृत्तिके ङ्एि अयेक्षित है । अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर मुक्ति आस- 
स्वप होनेसे सिद्ध दीह, साध्य नही हे। अज्ञात फक पुरुषार्थं नही होता, 
अत॒ उसे ज्ञानमात्रकी अपेक्षा है । ज्ञान विधिके बिना भी वाक्य द्वारा होता 
है, इसका उपपादन कर ही चुके है, अत वेदान्तमे विधि नही है ॥१९१॥ 

जञेयाभिव्यक्तिरेवाऽ्रः इत्यादि । ज्ेयामिव्यक्ति--भालेरतवाभिन्यक्ति-- 
अथात्‌ निर्विकट्पक आससाक्षात्तार दी मोक्षाख्य फर है । यद्यपि उक्त जञेयाभि- 
ग्यक्ति वेदान्तममाणसे उत्पन्न होती है, विधिसे नही; तो भी-वह पुरुषा 
है, अतएव विधिके बिना भी पुरुषां सिद्ध होता है ॥१९२॥ 

वेदान्तमं प्रमाणान्तरनिरपेक्षत्वकी सिद्धिके रए विधिकी आवद्यकृता हे, 
इस षष्ठ विकस्पका उपन्यास करते दै--अथ मान्तर ०” इत्यादिसे । 

सिद्धाथक वाक्योमे प्रमाणत प्रमाणान्तरसापेश्च होता है जौर विधिम प्रामाण्यं 
निरपेक्ष होता है । वेदान्ते प्रामाण्य निरपेक्ष सिद्ध हो, इसङ्िए विधि आआव- 
सयक हे । माव यह दै फ वाक्य दो प्रकारके हेते ै--एक सिद्धाथैक शौर दूसरे 
साभ्याथ॑क । प्रमाणान्तरसे प्रमित अथेके प्रत्यायक वाक्य सिद्धाथफ़ करति टै, 
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वस्तु मान्तरयोम्य चेद्धिधोौ सत्यपि तत्तथा । 
हरीतकी भक्षयेति विधिमूलमपेकषते ॥ १९४ ॥ 





जसे “नीलो घटः” | भरमाणान्तरसे अप्रमित अथक प्रत्यायक वाक्य साध्याथक कराते 
है, जसे “ओदन पचः | प्रामाण्य भी मतमेदसे दो प्रकारका होता है- यथार्थ- 
ज्ञानजनकत ओौर भज्ञाताथेज्ञापकत्वे सति यथाथेज्ञानजनकत । प्रथम क्ये 
उक्त प्रामाण्य सिद्धाथक जर साध्याथेक दोनों वाक्योमे साधारण है । द्वितीय कद्यमे 
उक्त प्रामाण्य साध्याथक्मे ही होता है, सिद्धाथेकमे नहीं, कारण कि सिद्धार्थकं 
दो पकारके होते है-एक प्रमाणान्तरसे भमित अरथके मत्यायकं ओौर दुसरे 
प्रमित अथैके पत्यायक, ञेसे 'नाप्तीरे पञ्च फठामि सन्ति' यह वाक्य यथार्थ 
ज्ञानका जनक ओर अयथाथेन्ञानका मी जनक है । यदि ओंखसे पोच फर देख- 
कर उक्त वाक्यकां प्रयोग किया जाय, तो यथाथज्ञानका जनक होगा । ओौर यदि 
बिना देखे अथीत्‌ दूसरोकी वचनाके ङ्ए का जाय, तो वह भयथाथज्ञानका अनक 
होगा । अम्तिम पक्षमे तो उक्त प्रमाण हेदी नही। प्रथम पक्षम उक्त 
प्रामाण्य है । किन्तु फिर भी ङु विद्वानोका मत है किं उक्त स्थर "पाच फक 
है" इसमे प्रत्यक्ष ही मूकभूत परमाण ह, शब्द नही । जैसे अनुभूत भर्थका स्मरण 
होता है, परन्तु प्रमाण उस अर्थमे अनुमव ही होता है, स्मरण नही, कारण कि 
अनुभव अज्ञातका ज्ञापक है ओर स्मरण ॒ज्ञातका ज्ञापक है, वसे वेदिक वाक्य 
भी, जो सिद्धाथक दै, अनुवादक ही हौ सकते हँ । सिद्ध अर्थं प्रमाणान्तरके 
योग्य है । जौर जो साघ्यार्थक दै, वे ही प्रमाणान्तरसे अज्ञात भर्थके बोधक 
होनेसे प्रमाण होते हे । विधि साध्ये होती है, सिद्धम नही होती, इसलिए सर्वथा 
प्रमाण ही है । सिद्धाथक वाक्य विधि द्वारा प्रमाण माने जते दै, स्त नही, 
अत यदि सिद्धाथक वेदमे प्रामाण्य मानना है, तो विधि अव्य मानिये, अन्यथा 
प्रामाण्यका त्याग कीजिए । प्रमाणान्तरसे प्रमित अथवा तचयोम्यसे अतिरिक्त 
अथैका बोधक वाक्य तो प्रमाण होता ही नही है । विप्रङप्युके वाक्यके समान 
विधिवाक्यको विध्यन्तरकी अपेक्षा नही है, तदन्य सिद्धाथकको नियमेन विधिकी 
अपेक्षा हे इसका खण्डन करते द-- असत्‌ इत्यादि ॥१९३॥ 

धस्तु सान्तर इप्यादि । वाक्यम सापेक्षत्व ओर निरपक्षत् होनेका मूरुकारण 
ह~ प्रतिपा विषयमे प्रमाणान्तरका योभ्यत्व ओौर अयोग्य । प्रतिपाद्य विषय यदि 
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काना कामु कानन कापा दनय वा-क पा-क का पन प्न च्छक न्क कान क्न -ष्का न-पा क - - 
प्माणान्तरके योग्य है, तो वाक्य सपिक्ष है । ओर यदि भमाणान्तरके अयोग्य दै, 
तो वह निरपेक्ष है । निरपेक्षत्वमे विधि दहेतुनही है। विधिके रहनेपर भी 
यदि वाच्याथे प्रमाणान्तरके योग्य है, तो सपेक्षप्व अवद्य है । उदाहरणके 
ठिए कहते है--्हरीतकी भक्षय ( हरं खाओ ) इसमे “भक्षय! पद्‌ विधि 
द, परन्तु यह आयुवदपरमाणका विषय है, इसङ्ए यह सापेक्ष है, निरपैश्च 
नही है। यदि निरपेक्ष विधिप्रयुक्त होता, तो यहा मी निरपेक्षतार 
पसङ्ग हो जाता । 
साराद्च॒यह कि मानान्तरायोभ्य आमैकत्वषूप अथम विधिशनुल्य वेदान्त- 
वाक्य प्रमाण ही है, निरपेक्षत्व वाच्यार्थस्वभावङ्त है । जो यह अक्षेपहै कि 
सिद्धार्थक (नीरे घट ` इत्यादि वाक्य अनुवादक होनेसे अपरमाण होते है, इस 
प्रश्न यह है कि वाक्य सिद्धा्थक दै, इसीसे अनुवादक हो जाता है अथवा प्रमाणा- 
न्तरसे ज्ञाताथका बोधक है, इसकिए अनुवादक होता है £ भरथम पक्ष टीक नहीं, क्योकि 
अथं विमान है, पर प्रामाणान्तरसे बह ज्ञात नही है । इस परिस्थितिम अद्वेतातबोधकं 
वाक्य प्रमाण क्यो नही होगा " यदि "सप्तद्वीपा वसुमती इत्यादि वाक्यके समान मिष्प्रयो- 
जन है, इसषिए प्रमाण नहीं है, यह कहे, तो यह भी ठीक नही हे, कारण कि नित्य 
निरतिशय पुखस्वखूप सङ्ग आत्मके बोधकं वेदान्तवाक्य निष्मयोजन नहीं है अपि 
तु परमप्रयोजनवान्‌ ह । "विमतम्‌ अनुवादकम्‌' सिद्धाथेवाश्यत्वात्‌ , नदीतीरपरूसत्ता- 
बोधकवाक्यवत्‌ , इस अनुमानसे वेदान्तवाक्य अनुवादक हे, यदि यह कहो, तो यह 
मी ठीक नही है, कारण कि उक्त अनुमान्मे मानान्तरकी अपेक्षा स्वाथबोधकत उपाधि 
है । पौरषेयवाक्य मानान्तरापेश्षासे हयी स्वाथप्रमाके जनक होते है, अन्यथा नही । 
वेद अपौरुषेये, इसकिए वैदिक अथे सिद्ध हे, तो भी मानान्तरके योग्य नही दै, 
अत मानान्तरानेक्षासे ही स्वाथबोधक वेदिक वाक्य प्रमाण दहै । यदि उक्त उपाधिके 
निराकरणके किए श्रह्म मानान्तरगम्यम्‌ , सिद्धप्वात्‌ घटवत्‌ ' एेसा अनुमान करे, 
तो उक्त उपाधि नही हो सकती, क्योकि उपाधि साध्यकी व्यापके जौर साधनक 
अव्यापक होती है | पूर्वोक्त अनुमानमेँ साध्य है--अनुवादकतवः, इसका व्यापक 
भानान्तरापिक्षतया अथनोधकसल्र उपाधि है ओौर साधन है- सिद्धाथकवाक्यत्व, 
इसकी उक्त उपाधि अव्यापक हे, कारण कि वेदान्तवाक्यम उक्त हेतु है, उपाधि नही , 
हे, इस अभिपरायसे पू्ववादीने कहा है-- रह्म मानान्तरगम्यम्‌ , सिद्धत्वात्‌ , घटवत्‌! 
फसा अनुमान करनेपर उक्तं उपाधिका खण्डने हो जाता दै । यदि जरह मानान्तररसे 
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गम्य है यह अनुमानसे सिद्ध होता है, तो "मानाम्तरकी अपेक्षासे अथबोधकत्वरूपः 
उपाधि साधनन्यापक हो जाती है, साधनव्यापक होनेसे वह उपाधि नही हो 
सकती, इस अमिप्रायसे यह अनुमान किया गया है । अब प्रश्च यह होता है किं 
सिद्ध अथेमे मानान्तरका मवे भवदयक क्यो है : आवदयक इसर्ए है कि 
घटादि पदार्थं जड़ हे, उनका भान प्रमाणके बिना नही हो सकता । ज्ञात अथेके 
बोधके छ्िए दही शब्दका भ्रयोग होता है, अत शब्दके प्रयोगके ङिए अथं 
जानना आवह्यक है। यदि पमाणामाससे अथेका ज्ञान होगा, तो उसमे शब्द 
प्रमाण ही नही हो सकेगा । यदि प्रमाणसे होगा, तो ज्ञातज्ञापके शब्द अनुवादक 
हो जायगा, यह डोकिक वाक्यमे कह सकते हे । इसमे भी भमाणान्तरके पवेरका 
मूर जडत्र है । आत्मा चेतम स्वयप्रकाश है, इसकिए उसमे परमाणान्तरके रवेदाके 
बिना मी शब्दका प्रयोग हो सकता है । इस परिस्थितिमे ब्रह्मे पमाणान्तरका पवेश 
मानते हयी नही, अत अज्ञातज्ञापक होनेसे सिद्धा्क वेदवाक्य भी प्रमाण ही दे, 
अनुवादक नही । अच्छा तो श्रह्म प्रमाणान्तरसे गम्य हः एेसा निश्चय न होनेते 
निितोपाधि भलेद्ीन दहो, किन्तु चङ्धितोपाधिके अनुमितिप्रतिबन्धक होनेसे 
हेतुमे दोष तो भिचमान दी हे, क्योकि- 

'यावच्चान्यतिरेकित् शतारोनापि शङ्गे । 

विपक्षस्य कुतस्तावद्‌ हेतोगेमनिकाबलम्‌ ॥' 

-- यह कुघुमाञ्जखिम उदयनाचार्यने कटा है। इसका यह उत्तर हे कि शब्दकी 
स्वार्थमे पमाणान्तरके पवेशचकी सम्भावनासे यदि प्रमाणता न हो, तो मानान्तरगम्य अथेमे 
शब्दपरमाणकी सम्भावनासे मानान्तरख्पसे इष्ट ही मे अनुवादकत्व क्यों नही मानते; 
हाढ्दकी अपक्षासे मानान्तरको हयी परमाण मानना उचितं हे, क्योकि शङ्कितमानान्तर- 
की यपेक्षासे अशङ्कित शब्द प्रत्यक्ष होनेसे भ्रवरु है । जओौर यह भी प्रह्न हो सकता 
है कि सिद्धाथक वेदवाक्य स्वाम परमाण हैँ या नही 2 प्रथम पक्षम सपक्षत्वकी 
क्षति हे, क्योकि वह अपने अथे निरपेक्ष ही प्रमाण हुआ; सपिक्ष नही । 
द्वितीय पक्षमे अन्ञातज्ञापक वेदवाक्य अपने अथेमे अप्रमाण नही हो सकता; 
क्योकि अपने अर्मे तो वह प्रमाण ही है । सिद्ार्थक वाक्य अनुवादक होता हैः 
इसका निराकरण हो चुका । अव मानान्तरसे प्रमित अथेका बोधकं वाक्य अनु- 
वादक होता है, इसका निराकरण करते है-- त्म भरमाणान्तरका सम्भव नही है; 
इसे अनेक बार कह चुके दै ओौर आगे भी करेगे । ब्रह्मम कथच्चितू प्रमाणान्तरका 
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न~~ 
आयु्वेदबचो मूरं विधेविहितमक्षणे । 
तदपेक्ष्य भिषकपरोक्तविधिः प्रामाण्यमात्रजेत्‌ ।। १९५ ॥ 

परेश्च होनेपर भी वेदान्त अनु पादक नही हो सकते, क्योकि प्रमाणोफा किसी-एफ़ विषयमे 
सम्प्ठव मी होता है, जेसे पवैतमे अथि है, यह धूमादिके दद्य॑नसे अनुमान होता है 
मौर पर्वतपर जनेसे अभिका प्रत्यक्ष मी होता है, छैकिन दोनोमे कोई भी 
अनुवादक नही है, किन्तु अनुमाननिरपेक्ष पव्यक्षसे तथा प्रसयक्षनिरपेक्ष अनुमानसे 
वह्िका परिच्छेद होता है, इसि वे दोभो स्वतन्त्र परमाण माने जाते है । यदि 
प्रतयक्षकी सहायतासे अनुमान या अनुमानकी सहायतासे प्रयक्ष वहिका परिच्छेदक 
होता, तो दोनो अन्यतरको अनुवादक कह सकते, किन्तु एेसा है नही, इसलिए 
दोनो ही प्रमाणे, वैसे ही वेदवाक्य स्वतन्त्र ब्रहमके बोधक है, प्रमाणान्तरकी 
सहायतासे नही । यदि कोद मानान्तर मी दहो, तो वह मी स्वतन्त्रह्पसे ब्रह्मफा 
बोधक होगा, शब्दसपिक्ष नही; अतत वेदवाक्यमे अनुवादकल्की शङ्क 
अयुक्त ही है । जौर ब्रह्म सिद्ध है, अत उसे यदि मानान्तरगम्य मानते हो, 
तो नियोग भी यह राङ्का हो सकती है। यदि कहौ कि नियोग साष्यस्वभाव 
ह, इसलिए सिद्धघहेतुक दोष उसमे नहीं हे, तो परश्च यह होता है कि 
यागका अनुष्ठान करनेपर नियोग सिद्ध होतादै यानही £ यदि सिद्ध होतादै, 
तो मानान्तरकी प्रइृत्ति उसमे अनिवाये है, क्योकि सभी सिद्ध पदाथ मानान्तर- 
योगय है, यह आपका सिद्धान्त है। यदिसिद्ध नही होता, तो याग 
ही व्यर्थं हो जायगा, क्योकि स्वगीदि एरु मी नियोग द्वारा ही सिद्ध होता है। 
नियोगकी सिद्धि न होनेषर कारान्तमांवी स्वरगके अव्यवहित पूर्वं क्षणम 
विनश्वरक्रियाकरपासमक याग है नही, अत कारणाभावसे स्वगीदि फट 
भी नहीं हो सकेगा, इसर्एि यागसे नियोगकी सिद्धि अवद्य माननी पड़गी | 
नियोगके सिद्ध होनेपर वह मानान्तरसे गम्य हो जायगा, पेसी दञ्चमि उसका अपूर्व 
ही व्याहत हो जायगा, क्योकि मानान्तरके अयोग्यको अपूर्वं कहते दै, इ्यादि 
अनेक प्रकारके दोष हे ॥ १९४ ॥ ` 

रक्ते प्रतिपाद्य विषयके मानान्तरके योग्य होनेपर भी विधिके अस्तित्वमे 
वह सपेश्च होता हे, यह कहते हे--आयु्वेद ० इत्यादिसे । 

हरीतकीमक्षणकी विषिका मूर है--!हरीतकी मुडक्ष्व राजन्‌ । 
मातेव हितकारिणीम्‌' इत्यादि आयुर्वेदवाक्य । तादश ॒विधिकी अपेक्षासे 
व्यक्त विधि प्रमाण हो जायगी । भाव यह दै कि किसी रोगविदोषकी 
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वस्तु चेन्मान्तरायोग्यमविधौ च प्रमा वचः । 

सदसाक्षो गोत्रभिचेत्यय मन्त्रः स्वतः प्रमा ।॥ १९६ ॥ 
अद्वैतं मान्तरायोर्य वेदो दषविवर्जित । 
अतस्तद्वोधिवेदस्य निरपेक्षप्रमाणता ॥ १९७ ॥ 


निद्त्तिके रए रोगीके प्रति तैयने कहा कि हरीतकीका भक्षण करो । कितनी 
हरीतकी * कब ° कैसे ® कितने दिनि * इत्यादि पूनेपर वेजीने “इस प्रकार 
साओ यह मक्षणकी विधि बतसख। अब इसमे यह बतरहए कि 
हरीतकीके मक्षणसे प्रमाण आधुर्ेदक्षा वाक्य है मा वैका वास्तविक 
प्रमाण तो आयुर्वेदवाक्य है, परन्तु उसमे प्रामाण्य नही सिद्ध होगा, कारण 
कि विध्यन्तरके न होनेके कारण अनुवादक होनेसे वह अप्रमाण हो जायगा ओर 
वैवोक्तं भक्षणवाक्यं आयुरवेदस्थ हरीतकीमक्षणविधिके सापश्च होनेसे प्रामाणिक हो 
जायगा, जो किसीको स्वीकृत नही दो सकता ॥१९५॥ 

'वस्तु चेन्मान्तरा ०” इत्यादि । यदि वाक्यसे प्रतिपा विषयं मानान्तरकें 
अयोग्य है, तो विधि न रहनेपर भी वाक्य प्रमाण दही हे। प्रमाणान्तर- 
सपिक्षत्वकी चङ्क न दोनेसे प्रामाण्यका प्रयोजक निरपेक्षत्वं सुतरा ज्ञात 
होता है । जैसे सहलाक्ष तथा गो्मिद्‌-ये शब्द्‌ इन्द्रके बोधक है । इन्दर देवताका 
करिसीको प्रत्यक्ष नही है, अतएव उसका अनुमान भी नदी हयो सकता । मानान्तरके 
अयोभ्यं इन्द्रका प्रतिपादक यह मन्त्र विधिके बिना भी प्रमाण दी है । सहसाक्ष- 
दज्ञार ओखवारा, गोच्रमिद्‌--पर्वतोका मेदन करनेवाख्‌, यह अथ सहस्राक्ष ओर 
गोत्रमिद्‌ शब्दसे प्रतीत होता है । इन शब्दोके वाच्य अथेमे प्रमाणान्तरके प्रवेराकी 
सम्भावना ही नही है, क्योकि नित्य निष्ट चब्दसे अयथा्थं ज्ञान नहीं होता 
जौर वह्‌ अबोधक भी नही है, क्योकि व्युपन्नमात्रको उस शब्दके भ्रवणके बाद्‌ 
उसके अथका गोध होता दी है, इसकिए अज्ञाता्न्ञापक होनेसे उक्त मन्त्र प्रमाण 
ही द; विधि नही हे ॥१९६॥ 

इसका निष्कर्षं कहते है--*अद्धित मान्तरायोम्यम्‌' इत्यादिसे । “एकमेवा 
द्वितीयस्‌", "सत्य ज्ञानमनन्त ब्रहम" इत्यादि वेदान्तवाक्य दोषश्ूल्य है ओौर अद्वैत ब्रहमके 
प्रतिपादक दै । प्रतिपा जद्रैत ब्रह्म मानान्तरके योभ्य नही है, इस कारण तहोधक 
वेदम निरपेक्ष प्रामाण्य है । यदि वेदवाक्य पौर्षेय होता, तो ^नबरास्तरीरे पश्च फकानि 
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न चाऽन्वयो विध्यपेक्ष; क्रियामत्रेण सिद्धितः । 
त्छमस्यादिवाक्येषु साऽस्त्येवास्यादिका क्रिया ॥ १९८ ॥ 
सन्ति इत्यादि वाक्योकी तरह प्रहत “सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्मः इत्यादि वाक्योमे 
दोषकी शङ्का होनेसे उसका प्रामाण्य भी सन्दिग्ध हो जाता, परन्तु अपौरूषेय 
वेदम दोषकी सम्भावना ही नही है । ओर श्ब्दमे स्वत दोष नही रहता, वक्ताके 
दोषके सक्रमसे शब्द दुष्ट होता है, यह पटे ही कह सके है । जब वेदवाक्य 
कोई प्रणेता नही है, तब कवरदोषकी उसमे सम्भावना ही कहते हो सकती है 
अत मित्य एव निर्दोषि वेदवाक्य विधिदान्य अद्वैत हममे प्रमाण है ॥१९७॥ 

पोका प्रस्पर अन्वय होनेके र्एि विधिकी अपेक्षाहै, इस स्तम 
विकल्यमे दोष कहते है-- "न चाऽन्वयो इत्यादिे ! 

विधिके बिना भी सामान्यत क्रिया द्वारा पदार्थोका परस्पर अन्वयबोध 
होता है । (तत्वमसि! इस वाक्यमे तत्पदार्थं शुद्ध ब्रक्च ओर तरपदाथ सोधित 
चेतन्यका 'असिक्रिया द्वारा परस्पर अन्वयबोध होता हे। पदार्थोकि अन्योन्य 
करियाकारकमावसे वाक्यार्थबोध होता है, इसर्एि अन्वयबोधके रए क्रियाकौ 
अपेक्षा आवदयक है, क्रियाविरोषकी विधिकी नही । यद्यपि क्रियाके बिना भी 
(नीलो घट › “अयमामा जह्य इत्यादि वाक्योसे (नीरसे अभिन्न धट दैः 
(आत्मासे अभिन्न ब्रह्म है' यह वाक्याथबोष होता है, इसङ्एि वक्यार्थबोध- 
मात्रै करियकी अपेक्षा नही रहती; तथापि ^तिड्समानाविकरणे प्रथमा 
दस कात्यायनवचनके अनुसार “भसति आदिके बिना प्रथमा विभक्तिदी 
असाधु होती हे । इसलिए ज्य “अस्ति, आदि क्रियाका श्रवण नही दैः 
वर्होपर भी उक्त क्रियाका अभ्याहार करना चाहिए । अत उक्त स्थस्मे भी 
।भस्तिका अध्याहार कर नीरसे अभिन्न घट हेः (आप्मा ब्रह्मसे अभिन्न हे, 
इत्यादि अन्वयबोध होता है । इस अमिप्रायसे कहा है- ^क्रियामप्रेण' 
ईत्यादि । अन्वयके कए भी विधिकी आवद्यकता नदी होती। त्वमस्यादि 
वेक्यसे क्रियाकारकभाव द्वारा यदि अर्थका बोध होगा; तो अभीष्ट अखण्डा्थ- 
वोप उक्त वाक्यसे नही होगा, क्योकि अखण्डाथेबोध दही त्चज्ञान 
हे, इसीसे सिरास अविद्याकी निवृत्ति होती हे, यद्वि एसी शङ्का की जाय, तो 
वह ठीक नही हे, क्योकि यर्होपर करियापदकाच्य सत्ता अमेदान्वयके योग्य नहीं है, 
अत ॒सत्ताकी विवक्षा नहीं है, किन्तु “तत्‌" ओौर्‌ "खम्‌" पदकी शुद्ध चेतन्यमात्रमे 
सक्षणा मानकर शुद्ध ॒बह्मातिकरा निर्विकिरपक बोध माना जाता है ॥ १९८ ॥ 
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पराभिमतसत्ताऽतर नाऽसिश्षब्दा्थं इष्यते । 
सत्ताजातेजेडत्वेन चिदात्मतविरोधतः ॥ १९९ ॥ 
नाऽभूत मयनं चाऽथ नित्यत्यादात्मवस्तुनः । 
चिद्रूपमेव शल्येन वेरश्षण्यात्‌ सदुच्यते ॥ २०० ॥ 
ज्ेसे "गगनमस्ति' आसा अस्ति" इत्यादि बाक्यमे (अस्ति साधुत्वार्थकं 
है, सत्ताथैफ नही है, वैसे ही असिः पद्‌ भी सत्तार्थक नही हे, केवर साधुत्वा्थेक 
है । इस तापयसे कहते है--"पराभिमतसत्ताऽत्र' इत्यादि । 
पर अथौत्‌ द्वैतवादी नैयायिक आदि 'समानप्रसवासिका जाति ` इस न्याय- 
सूत्रके अनुसार सत्ता जाति मानते है । रव्य सत्‌ गुण सक इत्यादि 
द्र्य, गुण आदि अनेक ग्यक्तियोमे “सत्‌ इत्याकारकम्रतीति तथा सत्‌” इत्यादि 
समानदाब्दप्रयोग अनेक व्यक्तियोमे अनुगत एक धर्मके बिना नही दहो सकता, 
अत वेरोग सत्ता एकजाति मानते है। उनके मतमे- नित्यत्वे सति अनेकसमवेतलख 
--यह जातिका शुक्षण है अथौत्‌ जो निघ्य हो तथा अनेकमे समवायसम्बन्धसे 
रहता हो, बह जाति है । द्वित आदि सख्या अथवा सयोग आदि अनेकमे समवेत 
है, अत उनकी व्यादृत्तिके किए नित्यत्व विरोषण दिया हे । आकाश्यके परिमाण 
आदिकी ग्यादृत्तिके ङिए “अनेकसमवेतत्वः यह विरोषण दिया है। भावत 
आदिकी व्यादृत्तिके किए 'समवेतत्व' यह पद कहा है, इसमे इतने जातिके 


बाधक है-- 
“व्यक्तेरमेदस्तुल्यपव सङ्करोऽथा<नवस्थिति । 


ङपहानिरसम्बन्धो जतिबाधक इष्यते ॥ 

इनसे भिन्न उक्त लक्षणरक्चित जाति कहती है, सो सत्ता जाति “अप्‌। 
धातुका प्रकृतमे अथ नही है । सत्ता जाति जड़ है, जडका चेतन आलमाके साथ 
अभेदान्वय नही हो सकता, क्योकि जड़ ओौर चेतनका प्र्पर विरोध दै । 
विरुद्धफा अभेदान्वय नही हौ सकता ॥ १९९ ॥ 

अच्छा तो “असिः शब्दका क्या अथ दैः इसपर कहते है "नाऽभूरतं 
भवनम्‌! इत्यादि । 

"पाको मवति इत्यादि शब्दके प्रयोगसे अमूत-मवन मूधातुसे भीत 
होता है । पाककरी उत्पत्तिके बाद "पाको भवतिः यह प्रयोग नही होता, 
किन्तु 'पाकोऽस्तिः यह प्रयोग ह्येता है । यदपि “भस्‌ सविः मू सत्तायाम्‌” इस बु 
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शब्दाद्यगोचरोऽप्य्थ रक्षणापाश्रयात्‌ रतो । 
सदित्यादिपदैः साक्षादात्माऽस्माकमितीर्यते ॥ २०१॥ 

पाठके अनुसार दोनोका आपातत एक ही अर्थं प्रतीत होता है, तथापि उक्त 
परतीतिकी उपपत्तिके छ्एि 'मूण्वातुका अभूत-मवन अर्थं माना जाता है । अमूत- 
भवनसे खपुष्प भवतिः इसका परिहार होता है । उप्पत्ति भी अथं माना जाता है, 
अतएव रोहितो रोहितादासीद्‌धु्धुस्तस्य खतोऽभवत्‌" इत्यादि पराणशछोकमें 
“भूधातुका उयत्तिरूप अर्थ स्पष्टतया निर्दिष्ट है । अमूत-भवनसे “आफाश्चो भवति 
इसका वारण होता है । अर्ढ्धसत्ताफका सत्ताराम ओर आदयक्षणसम्बन्ध इप्यादि 
“मूषधातुका अथं नही है, क्योकि आत्मा वस्तु निप्य है, नित्यमे अमूतत्वाशका 
बाध होता है। आत्मा सदा भूत दहै, अभूत नही, अत मुस्य अथेका स्याग 
कर्‌ रक्षणादृत्तिसे अन्वययोग्य अर्को असृधाख्थं मानते हे । सत्‌ ओर असत्‌-- 
ये दोनो शब्द ङोकमे तथा वेदमे परस्पर प्रतिद्वन्दता प्रयुक्त होते हे । असतूसे 
भिन्न सत्‌ भौर ¶तूसे भिन्न असत्‌ है । शुन्यसे--असत्से--विरक्षण चिद्रूप आत्मा 
सत्‌ कदराता है ॥२००॥ ` । 

अन्यवाचक शब्द अन्यका बोधक हो सकता हे, यह कहते है-- 


श्ब्दाद्यगोचरो' इत्यादिसे । 
'यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह, "यद्वाचा नाभ्युदित येन वागभ्युद्यते 


इ्यादि श्वुतिसे आत्मा शब्दादिका गोचर नही है। सामान्य ौर विदोष धर्म 
जिसमे रहता है, बही शब्दका अथं होता है । स्वमदृक्तिनिमित्तविशिष्ट अथेमे 
शब्दका राक्तिग्रह होनेसे चाब्द द्वारा सप्रकारक ही ज्ञान होता है, निष्प्रकारक 
मही । निर्र्मक ब्रह्मे सामान्य या विरोषं कोई ध्म नहीं है, इसङिए 
वह राब्दगोचर नही होता, फिर भी बेदान्तमे सब पदोकी शुद्ध ब्रह्ममे रक्षणा 


भानी जाती है, रश्चषणासे शचद्ध॒द्यका निर्विफल्पक बोध होता हे । निष्प्रकारक 
केवरुव्यक्तिमात्रविषयक बोध निर्विकिस्पक बोध कहराता है, अतएव-- 


'परव्याप्यत्वमेवाऽस्य शाखक्रदविर्निराङृतम्‌ । 
्रह्मण्यज्ञाननाश्ाय दृ्तिन्याप्यत्वमिष्यते ॥ 

“इत्यादि वाक्य सगत होते है । तथा श्रोतव्य श्रुतिवार्वयेभ्यो मन्तव्यश्चौ 
पपत्तिमि › "आत्मा वा अरे द्रष्टव्य श्रोतव्य › इत्यादि वाक्योसे आत्मश्रवणका 
विधान किया गया है, अन्यथा वेदान्त ही व्यं हो जरयेगे । सर्वथा शब्दका अगोचर 
होनेसे वेदान्त द्वारा भाव्मभवण नही हो सकेगा । यद्वि वेदास्तवाक्यसे भपमाका 
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नि नि का का काक्का का पका वाका न्क 


उत्पत्तावधिकारे च यद्विधिद्यमीरितम्‌ । 
क्मदृष्टान्तसाम्येन न तद्युक्तयुदीरित॒म्‌ ॥ २०२ ॥ 
कर्मस्वरूपबोधे हि व्यापारो नेष्यते विधेः 

किन्तु बुद्धमनुष्ठातु पुरुष प्ररयेदिधिः ॥ २०२ ॥ 








यथाथेज्ञान मी नही होगा, तो सक्ति मी नहीं होगी ओर वेदान्तविद्या ब्रह्मविद्या 
मीनही द्यो सकेगी इत्यादि अनेक दोषोका परसग हो जायगा । इसि 
बेदान्तवाक्यषटक सत्य, आनन्द्‌ आदि पदोकी अखण्ड चिद्न्यक्तिमात्रमे रक्षणा 
मानते ह । भन्य अर्थके बोधक शब्दका लक्षणादृत्तिसे अन्यत्र प्रयोग होता है, 
अतएव गङ्गाया घोष ' इत्यादि वाक्यम गङ्गादि पदकी तीरादि अथेमे रक्षणा 
स्ैसम्मत होती हे ॥२०१॥ 

(वत्पत्तावधिकारे च इत्यादि । सत्य ज्ञानमनन्त बरह्म" इत्यादि वाक्यभे 
(ज्ञातव्य पदका अध्याहार करके उत्पत्तिविधि तथा “आत्मा वा अररे द्रष्टव्य 
हस वाक्यम भोक्षकामेनः इस पदका अध्याहार करके अधिकारिविधि, ये दोनों 
विधिर्यो कर्मविधिकी तरह वेदान्त्मे मी है, ठेसा जो पूर्वम कहा गया है, सो 
ठीक नही है, क्योकि कर्म प्रडृत्तियोम्य होता है, इससे उसमे विधि हो सकती 
ह । वेदान्तबोध्य आस्माका ज्ञान प्रदृत्तियोग्य नही है, ईसङिए्‌ उसमे विधि कैसे 
होगी यदि विधि न मानियिगा, तो उक्त ज्ञानम सुमुश्चकी प्रबृत्तिन होगी, 
इसलिए सुसश्चुकी भदृत्ति ही विधिसाधक है । उक्त दो विधियेकि माननेपर 
विनियोगविधि तथा प्रयोगविधि भी अवद्य माननी पडगी, क्योकि इनके बिना 
उक्त दो विधिया नही रह्‌ सकतीं ॥२०२॥ 

इस आष्षेपका समाधान करते है--कर्मस्वरूपबोषे' इत्यादिसे । 

कर्मोतयत्तिविधिका ब्यापार कर्मस्वखूपबोधनमात्रके ङ्एि इष्ट नही दै; 
क्योकि स्स्वूपमात्रका बोधन निष्फल है, किन्तु वह अवगत कर्मके अनुष्ठानके 
ङ्श कर्ममे पुरुषकी प्रेरणा विश्रान्त होती है । तात्य यह है कि 
उत्यत्तिविधिसे कर्मका ज्ञान होनेपर फलकी अपेक्षा होती है, अत॒ अधिकारि- 
विधिसे फलक्ञान होनेपर विनियोगादिविधि द्वारा प्रयोगप्यन्त भ्यापार समाप 
होता है । प्रयोगके बिना फठभाप्ति नही होती, इसङ्ए अनुष्ठानपयेन्त ब्यापार 
आवदयक है ॥२०३॥ 


कि 
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॥ 


तथाऽऽत्मतबोधेऽपि न काचिद्‌ व्याएतिविधेः । 
कर्मस्थानीय आत्मा हि नाऽनुष्ठेयः कदाचन ॥ २०४ ॥ 


(तथाऽऽत्मतखबोधेऽपि" इत्यादि । कर्मकाण्डमे उत्पत्तिविधिका व्यापार जैसे 
प्रयोगपर्यन्त होता है वैसे वेदान्तमे कोई विधिन्यापार नहीहै, कारण कि कर्म 
अनुष्ठेय है । अनुष्ठानके बिना उसके ज्ञानमात्रेसे कुछ फर नही होला, अत फड- 
छामके उपयुक्त व्यापारपर्यन्त उक्त विधिका व्यापार माना जाता है । कर्मस्थानीय 
मात्मा कमी मी अनुषय नही है । यदि कूटस्थ निष होनेसे उसमे क्रियाका 
सम्पकं हयी नही है, तो विधिकी आवश्यकता कैसे होगी ८ यह्‌ वेदान्तसिद्धान्त है । 

माव यह है कि कर्मोत्पत्तिविधिके साथ अधिकारिविधिका सम्बन्ध 
होता है, अधिकारिविधिके बिना नियोज्यका साभ नही होता । यदि अनुष्ठान- 
कतीका नियोगके साथ सम्बन्ध नहीं रहेगा, तो कर्मायुष्ठान ही कैसे होगा £ फल- 
कामी ही नियोज्य कहटाता है । नियोज्यका राम होनेपर किन साधनेसे कैसा 
कर्म करना ‡ इसकी अपेक्षा होनेपर विनियोगविधि ओौर प्रयोगविधिका सम्बन्ध 
होता है । सामभ्रीके ज्ञात होनेपर कमीनुष्टान होता है, तब जाकर अनुष्टाताको 
फरुपराधि होती है, यह कर्मविधिकी पकरिया है । वेदान्तमे आप्मज्ञानको यदि 
विधेय मनि, तो केवर उत्पत्तिविधि कह सकते है । परन्तु अधिकारिनिधिका 
आत्मज्ञानम प्रवेश नही हो सकता, कारण कि आत्मज्ञान अनुष्ठेय नही है । अनुष्ठेय 
पदाथ पुरुषव्यापाराधीन होता है, क्योकि वह पुरुष द्वारा कठुमकदमन्यथाकदुम्‌ 
योग्य है । आत्मज्ञान प्रमाणतन्त्र तथा वस्तुतन्तर ह, पुरुषतन्तर नही है, इसरिए 
अधिकारिसबन्धका आमज्ञानमे प्रवेश नही है । अधिकारिविध्यादिके बिना उत्पत्ति- 
विधि मी नही हो सकती । आपमज्ञानके फर्का- मोक्षका-भागी आसा है । 
यदि कहो कि फठ्वाम्य ही अधिकार है तथा तत्परमो दी तदधिकारिव है, 
अत॒ सधिकारिसम्बन्ध हो सकता हे । तो यह कथन टीक्‌ नही हे, कारण कि 
अधिकारी ससारी आत्मा हे या शुद्ध प्रथम पक्षमे अधिकारसम्बन्ध हो सकता षै, 
परन्तु सप्रारी आला, सिद्ध होनेसे, विधेय नही हौ सकता । अगर असिद्ध 
हताः तो विधि मी होती। यदि किये किं आसज्ञानमे विधि है, अत 
विधिव्रिषय दशेनका विषय होनेसे आप्माका अधिकारसम्बन्ध हो सकता है, सो टीक 
नही है, कारण कि 'आसमा द्रष्टव्यः, इस वाक्यसे शद्धासाका दरधीन मोक्षोपाय हे, 
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प्रीह्यादिविषयं यद्व्यतेनाऽपि निरूपितम्‌ | 
प्रतयषुज्ञानमीष्च न विधिस्पद्मर्हति ॥ २०५॥ 


ससारी आत्माका ददन नही, अत आप शद्धासददनमे दी विधि कह 
सकते है, ददीनके विषयमूत शुद्धासामे फरमोक्तृख नही है, अत अधिकार 
सबस्ध न होनेसे वेदान्तमे कोई विधि नही हो सकती ॥ २०४ ॥ 

यद्यपि पूर्वपश्षीको शुद्धासज्ञानका उत्यततिविधिविषय होना इष्ट है, पथापि 
अधिकारविषिके सम्बन्धका प्रवेश महीं दहो सकता, इसे दृष्टान्त द्वारा स्य 
करते हे--श्रीह्यादि०' इत्यादिसे । 

जञेसे ब्रीह्यादिविषयक प्रत्यक्षे परमाणरूपसे सुनिश्चित होनेपर भी दशपूणै- 
मासाधिकारके सम्बन्धका व्रीह्यादि प्रत्यक्ष वारा खभ नही होता, वैसेदही 
वेदान्त उत्पत्तिविधि होनेपर भी सत्यानन्दादि वाक्य द्वारा अधिक्रार आदि 
विधिर्योका थोडा मी स्पश नही होता । तात्पय यह है कि 'दाग्नेयोऽष्टाकपारु 
इत्यादि कर्मोदित्तिविधिमँ स्वविहित कर्मके अनुष्ठानके रए फ * केन? 
कथम्‌ अर्थात्‌ कौन, किससे ओौर कैसे अनुष्ठान करे : इसकी अपेक्षा 
होनेसे अधिकार आदि विधियोका सम्बन्ध होता है, अन्यथा कर्मोपत्तिमोधक 
वाक्य व्यर्थं हो जायगा । भनुष्ठानसे ही पुरुषा्थका राभ होता है, कर्मस्व्पके 
सानमात्रसे नहीं । बीद्यादिविषयक प्रपयक्ष प्रमाण है, किन्तु वह नरीहिस्वखप- 
मात्रका परिच्छेद करा कर पुरुषार्थका साधक दोप्ता है, अतिरिक्त किसी 
अनुष्टेय पदाथका बोधक नही होता, इसर्एि उसका स्वरूपपरिच्छेदसे 
अतिरिक्त फ नही है, अत वहो भधिकारादिविधियकि सम्बन्धका परवेश्च नहीं 
होता एव आसमज्ञानमे यदि उत्त्िविधि माने, तो भी श्द्धासा भ्रमाणान्तरसे 
अज्ञात है । ब्रीद्यादिके रत्यक्षके समान स्वरूपे परिच्छेदक होनेसे उसके ज्ञापक्र 
सव्यानन्दादि वाक्य द्वारा पुरुषार्थं सिद्ध हो जाता है अथात्‌ आत्यथाथज्ञानसे 
अविद्या निदृतति द्वारा स्वत सिद्ध मोक्षहूप परम पुरुषाथेके साधक होनेसे सत्या- 
नन्दादि वाक्योमे अज्ञातज्ञापकत्व ओौर सप्रयोजनत्व रुक्षण प्रामाण्य सिद्ध हो जाता 
है, स्वरूपपरिच्छेदसे अतिरिक्त अनुष्टेय पदाथके वे बोधक नही है, अत॒पयोग- 
विधिपर्थन्त व्यापारी अपेक्षा नही है । भौर कर्मोद्िविधिसे वषम्य होनेके 
कारण वेदान्तमे उत्यत्तिविधि भी मानना अनुचित है ॥ २०५ ॥ 


९ व 
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नाऽऽत्मबोधस्तथा वेदवाक्यजन्यो विधि स्पृशेत्‌ । 
किन्तेन्द्रियफविज्ञानमिव सिद्धार्थनिष्ठतः ॥ २०६ ॥ 
एवं च सति वेदान्ता ब्रह्मतत्वमरोक्षिकम्‌। 

परबोधयन्ति बिष्वस्तनिखिरुदैतमव्ययम्‌ ॥ २०७ ॥ 





उक्तार्थका ष्टी पुन स्पष्टीकरण करते है--"नाऽऽत्मबोध० इत्यादिसे । 
वेदान्तवाक्ष्यजम्य श्ुद्धास विषयक बोध विधिका स्प नही करता । किन्तु रेन्दरियक 
विज्ञानकी-- त्रीह्यादिविषयक चा्चुषादि प्रप्यक्षकी--तरह केवर सिद्धाथमे वेदान्त 
परिनिष्ठित है अर्थात्‌ जसे प्रत्यक्ष वस्तुस्वरूपमात्रका बोधन कर समाप्त हो जाता 
है, तैसे दी वेदान्तवाक्य सिद्ध जओौर शुद्धरूप बहमात्रका बोधन कराकर पर्य 
बसन्न-समाघ--हो जते हे, इसीसे पुरुषाय भी सिद्ध होता है ॥ २०६ ॥ 
८एवं च' इष्यादि । सिद्धार्थबोधक परतयक्षादिमे प्रामाण्यके स्वीछ्त होनेपर 
्रह्मतत्वके बोधक वेदान्त भी ब्रह्मे प्रमाण है । “अभिर्हिमस्य भेषजम्‌” इसकी तरह 
ज्ञाताथेक होनेसे वे अप्रमाण क्यो नही होते ‡ इस शङ्काकी निवृत्तिके छ्एि कहते 
दै अलौकिकम्‌! । यबपि आमा दी ब्रह है ओौर उसका सबको प्रत्यक्ष है, 
क्योकि आलामे “अहमनहम्‌ , नाऽहम्‌" इत्यादि सशय तथा विपर्यय नही हते, 
घत स्वामा सदा ज्ञात है, तथापि अन्त करणादि अध्यासविशिष्ट आत्माका ही 
वह मरत्यक्च ह, युद्ध रह्म लौकिक प्रतयक्षादिका विषय नही है, अत अलौकिक 
बेदान्तवास्य जप्माके बोधक होनेसे उक्त वाक्यके समान अप्रमाण नहीं है, फिर मी 
निष्मयोजनतवरूप जपामाण्यकी प्रसक्तिकी शङ्कसे विभ्वस्तनिसिर्देतम्‌' क्य । 
(निध्वस्तम्‌--विनारितम्‌-' “निखिकम्‌-- सर्वम्‌ द्रैतम्‌- ऋह्यातिरिक्रम्‌-स्मिन्‌ 
शद्धासमनि तादशम्‌ अर्थात्‌ निखिर्मपञ्चामावोपरिक्षित ब्रहमप्वरूपके बोधक वेदान्त, 
निष्प्रयोजन नहीं है । द्वितीयद्वि मय मवति! इत्यादि श्रुति तथा अनुमवसे द्वैत. 
निबन्धन दही दु ख प्रतीत होता है । सकरु द्वैतके निदृत् होनेपर दु खकी सम्भावना 
दी नही रहती, भतएवं पतत्र को मोह क शोक एकत्वमनुपदयत इत्यादि श्रति 
देताभावसे शोक; मोह आदि सासारिकं निखिरु दु खकी निवर्तिका बोधन 
करती है । निखिरु द्वेतकी निृत्तिके साथ यदि आसाकी मी निवृत्ति होगी, तो 
सूल्यवाद ही मानना ठीक है, इस प्रकार गौद्धके आक्षेपा निराकरण करनेके 
ङ अन्यम्‌ कहा । विनाशी द्वैत करित है, अत. ज्ञानो उसकी 
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एेकास्म्यवस्तुयाथार्म्यप्रकाशनपदीयसः । 
वचसस्त्वतिरेकेण कि मानं तद्धुर वहेत्‌ ।॥ २०८ ॥ 


निवृत्ति होती है, आत्मा कल्पित नही है, अत॒ अन्यय--अविनाशी- है । यदि 
आत्माकी निवृत्ति होगी, तो कोई साक्षी नही हो सकेगा, असाक्षिक निवृक्तिमे कुठ 
प्रमाण नही हे, अत बौद्धकी याङ्का तुच्छ है ॥ २०७ ॥ 

निधर्मक जह्यमे प्रमाणान्तरकी प्रदृतति तो हो दी नही सकती, अत केव 
वेदान्तेकवेब ही बरह्म है, यह कहते है--?कात्म्य ° इत्यादिे । 

एक आत्मा ही यथाथ वस्तु हे ओर सब अवियाकद्पित होनेसे गन्धर्व- 
नगर आदिकी तरह अयथा है, अतएव श्रति कहती है--त्र हि द्वैतमिव भवति 
तदितर इतर पदयति' । अर्थात्‌ ब्रह्म अविचयावश द्वैतमिव द्वैतकी तरह-- 
होता है। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि वस्तुत द्वित है नही, किन्तु 
वह प्रतीत होता है । जसे बाध होनेके पश्वत्‌ शुक्ति ही रजतके सदश मादस 
हुई वस्तुत वह॒ रजत था ही नही, यह ज्ञात होता है, वैसे ही आमत्र 
यथार्थे ज्ञात होनेपर आत्मा ही द्वैतके सदश प्रतीत हुमा, वस्तुत द्वैत था दही 
नही, एसा ज्ञात होता है। वास्तविकं आत्मा ही एक तत्वह, सोमी 
साख्यादि द्रितवादियोके मतानुसार अनेक नही है, किन्तु एक द्यीह। 
अतएव “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति भोता' इत्यादि श्रुतियोसे अनेकं 
चेतनोका प्रतिषेध स्ष्टरूपसे प्रतीत होता है तथा “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवा- 
द्वितीय ब्रह्म" इत्यादि रेकात्यका उपक्रम ओर ेतदास्यमिद सर्वम्‌" इत्यादि 
उपसहार भी एकात्मामे ही है, अत॒ उपक्रमोपसहरादिसे पूर्वोक्त पेकात्थके 
प्काञ्चनमे--प्रबोधनमे-- पदीयान्‌--अतिसमथं वचन- तत्वम्यादि महावाक्य 
है, क्योकि इनसे मिन्न कोई भी प्रमाणान्तरं उक्ता्थके प्रकाशने समर्थ 
नहीं हे, अत मानान्तरवेयकी सम्भावनाके अभावसे तत्वमप्यादि बेदान्तमहाएवाक्म 
ही उक्तात्मस्वूपमे ब्रेष्ठ॒ प्रमाण है । पमाणान्तरागोचर होनेसे बेदान्तमे 
अनुवादकत्व शङ्का भी नही हो सकती, अत अज्ञातज्ञापकलरुक्षण प्रामाण्यं 
वेदान्तमें षट है । अतिरेकेण-मेदेन उपरुक्षित --यह “जटामिस्तापस ' की तरह 
उपलक्षणमे तृतीया विभक्ति है अर्थात्‌ वेदान्तवाक्यभेदसे उपरुक्षित मानान्तर भी 
उक्तं अमे प्रमाण नही है, प्रह माव है ॥ २०८ ॥ 
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श्ाब्दज्ञानविधावेवं वेदान्तेषु निराढ़ृते । 

अपरे पण्डितम्मन्या बिध्यन्तरमिहोचिरे ॥ २०९ ॥ 

अन्योऽप्यचुमवोपायो मननध्यानटक्षणः । 

सोपायो बिहितोऽस्त्येव प्रतिपत्तिबिधि विना ॥ २१० ॥ 
श्राब्दज्ञान० इत्यादि । वेदान्तमे उक्त रीतिसे चाब्दज्ञानकी विधि 

नही टै, एेसा सिद्ध हदोनेपर मी दूसरे पण्डितमन्य [ उपारम्माभ्र पण्डित- 

मन्य कहा है, अथात्‌ जो वस्तुत पण्डित है नही, किन्तु अपनेको स्वय पण्डित 

मानते है, वे पण्डितमन्य कहे जाते है ] फिर वेदान्तमे विष्यन्तरका अङ्गीकार 


करते है ॥ २०९ ॥ 
(अन्यो ० इत्यादि । प्रतिपत्तिमे --साक्षात्काराप्मक ज्ञानम विधि नहीं 


हो सकती, कारण कि धयादिप्रत्यक्षके सदश्च ॒दितीयामावोपरक्षित बह्य- 
विषयक मानसवृत्तिरूप साक्षात्कार विषयाधीन तथा प्रमाणाधीन ह, पुरुषाधीन 
नही है। विधेय वही हो सकता है, जो पुर्माधीन हो । बह्मत्वख्प- 
साक्षात्कार तो ब्रह्याभिन्न हीनेसे नित्य है, साध्य नही है, अत उसका भी विधान 
असमव ही है, अत॒ दोनों प्रतिपत्तिया विधियोग्य नही है। इससे प्रतिपत्ति- 
सामान्यमे विष्यभाव सिद्ध हो चुका। 

अब “श्रोतन्यो मन्तव्य ' इस श्रतिके अनुसार निदिध्यासनम-ध्यानमे-विधि 
हि, यष्ट माननेवारछोका मत कहते है--दूसरा अर्थीत्‌ मननध्यानरक्षण आसददीन- 
का उपाय इतिकतेन्यताके बिना नही दहो सकता, इसङिए इतिकरतव्यताका भी 
विधान आवदयक हे । इतिकतेव्यता है--शमदमादिसाधनसपत्ति । तत्सहित आस्म- 
साक्षात्कारके साधनमूत मननध्यानरक्षण मरसख्यान उपायशब्दसे विवक्षित है । 
मननध्यानरक्षणकी 'मननपूवेकं ध्यान रक्षणम्‌- स्वरूपमू- यस्य स › यह व्युलत्ति 
हे। यहा ठक्षणञ्चब्द स्वखूपतात्पयैसे कहा गया है- जैसे 'साध्याभाववद्‌- 
वृत्तित्वम्‌' व्यापिका रक्षण ग्याप्िस्वख्प होता है । इसरिपि प्रहृत गन्ध- 
वत्वख्प एथिवीरक्षणकी तरह रक्षणशब्द धर्मपरक नही है । मननशन्दके 
उपादानका प्रयोजन यह है करि केवर ध्यान कहनेसे विपयैयात्मक ध्यानकां 
भी सप्रह हो जायगा । (ततर प्रप्ययेकतानता ध्यानम्‌" इस योगसूत्रके अमुंसार 
निरन्वरज्ञानो्पादसतति ध्यान कहखता हे । ध्यानसे दो प्रकारका ज्ञान होतां 
हे-भभासक ओर प्रमास्क । पथम ज्ञानक निरस्तर भभ्यासमे वस्तुका' निश्वयालमक 
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अवान्तरमहावाक्यरूपात्‌ सिद्धावबोधकात्‌ । 
शाखराद्‌ ब्रह्मात्मतामादौ पुरषः प्रतिपद्यते ॥ २११॥ 
तसे शाल्ञात्‌ प्रपन्नेऽपि पारोधष्यानपहारतः । 
तत्साक्षात्करणायेव प्रसड्‌ख्यान विधीयते ॥ २१२ ॥ 


साक्षाकार नदी होता तथा श्थाणुवां पुरूषो वा' इस सशयात्क ज्ञानके निरन्तर 
अभ्याससे स्थाणुविषयक वा ॒पुरुषविषयक साक्षात्कार भ्रमातसक्र नही होता; 
इसङिए अरमामक ज्ञानका आदृिरूप ध्यान अद्भत ब्रहमके दरीनका उपाय नही दै, 
अत प्रमालसक ध्यानके आभ्यासके सम्रहके ङ्एि मनन विरोषण दिया गया हे । 
मननसे श्रौतातमनज्ञानमे स्यादिकी निदृत्ति होती दै, इसीसे मननपूरवैक ध्यान- 
निर्विचिकित्सराब्दज्ञानसततिखूप ध्यान--अद्वैताम विषयक साक्षाकारके उपायड्पसे 
वेदान्ते मी विहित हे । इस ध्यानसे उत्पन्न शद्वैतात्मसाक्षाकार मानसवृतिशप 
होता हे, इसीसे मोक्षप्रतिबन्धक अज्ञानकी निवृत्ति होती है ॥ २१० ॥ 


(अवान्तर ०” इत्यादि । यदि वेदान्त प्रसख्यानविधिपरक हे, तो जद्ास्यैक्य 
वस्तु कैसे सिद्ध होगी ” इसका समाधान यह है कि सिद्ध नह्मामेक्यके बोधक अवान्तर 
महावाक्यसे--तच्वमस्यादि वाक्यसे-मुसुश्चु पुरुष पहले पहरु सामान्यख्पसे 
ब्रह्मालताका अवगम करता हे, तदन्तर “सवे खस्िद्‌ जह्याः, नेह नानास्ति किञ्चनः 
'ठितदात््यमिद सर्वम्‌, “अयमापमा ब्रह्म इत्यादि वाक्योसे प्रथम आलमैकत्व अवगत 
होता है । मनन प्रत्यक्षादिविरोधपरयुक्त असम्भावनाकी निवृत्ति करता है मौर शब्द, 
युक्त्यादि द्वारा उक्त निवृत्ति दोनेसे उक्तार्थे शद्धा होती है, तदुपरान्त परसख्यान 
दरार मुक्तिफलक आमद्रीन होता है ॥ २११ ॥ 

नतचे! इत्यादि । यदि अवान्तर महावाक्यके तापयते आलक्ष्य सिद्धं हो 
जाता है, तो प्रसख्यानमे विधि क्यों मानते हो 2 बिधि इसङिए मानते है कि 
प्रसख्यानके बिना "तत्वमसि' भादि वाक्यसे परोक्षासक आभेक्यज्ञान होता है, इससे 
अपरोक्च भमी निदृत्ति नही हो सकती, अत उसके छिए प्रसख्याननिधि आवश्यक 
है । यदि शङ्का हो कि प्रसखूयानविधिबरसे वस्तुका साक्षात्कार मानते हो, तो शाक्ञकी 
क्या अद्र है इसका उत्तर यह हे कि शाख्षसे वस्तु सिद्ध न होगी, तो तद्धि 
षयक साक्षाकारकी इच्छा दी न होगी । चाक्लसिद्ध वस्तु दी इच्छा होती हे । 
क्या प्रमाणान्तरसे सिद्ध अर्थम भी च्च्छाहोतीहैः हा, होती है, किन्तु प्रकृत 
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सभवत 


आदति प्रसङ्यानं चब्दयुक््योरिदं सिह । 
मननध्यानरूपत्वात्‌ साक्षात्कारयितु क्षमम्‌ ॥ २१२ ॥ 

वस्तु- जह्यामेक्य--मानान्तरका विषय नही हे, केवर शाका दही विषय हे । 
अत इसमे यदि शाञ्च परमाण नही होगा, तो उक्त इच्छा नही होगी, अत उसके छिए 
शाख प्रमाण आवद्यक है । रासरसे सिद्ध होनेपर तत्सक्षाप्कारके उदेशयसे उपायके 
सहित प्रसंख्यानका विधान है । यदि रङ्गा हो किं शाञ्लसे उक्त विषयका ज ज्ञान 
होता है बह भी तो अनुभव ही है क्योकि शाब्दज्ञान मी अनुभव माना जातां 
है । हा, माना जाता है, परन्तु वह परोक्षात्मक अनुभय हे, अपरोक्षातसमक अनुभवं 
मुमुक्चुका उदेश्य है, इसङिए प्रसख्यानविधि मानते है । प्रसख्यानसे आतमतत्वका 
साक्षाकार होगा, इसमे क्या प्रमाण है  शाख्के प्रामाण्ये परा विश्वास होनेसे 
ाक्नबोधित तत्साक्षाव्कार अवश्य होगा, इसमे इद्र निश्चय होनेसे ही तत्साक्षा- 
त्कारके छिए "पयेत्‌" इस वाक्यसे परसख्यानविधि मानते है । 

राङ्ा--यदि चाश्चका वस्तुबोधन तथा परसख्यानविधि दोनोमे तासय 
मानोगे, तो वाक्यभेद हयो जायगा । 'सषदुच्चरित शब्द सङ्देवाथे बोधयति 
इस न्यायसे दो अर्थोका बोध करानेके रिए आवृत्ति द्वारा दो वाक्य मानने 
पड़गे । एक वाक्यसे दवो अर्थोका बोध नही होता। शब्द, बुद्धि ओौर 
कर्मका विरम्य व्यापार नही माना जाता, इसक्ए क्रमद् दो अर्थोका 
बोध भी एक वाक्यसे नही हो सकता । 

उत्तर--प्रसख्यान व्थापार है । प्रसरुयान द्वारा आत्मैक्यके बोधनमे ताप्य 
होनेसे ्राधान्यसे दो अर्थोका बोध कराना अभीष्ट नही । प्राधान्येन दो अर्थोका 
बोध माना जाता तो वाक्यमेद होता। यहापर आलेक्यबोधन पधान षै, 
परससूयानविधि व्यापार है, अत. वह अप्रधान है ॥ २१२ ॥ 

प्रसखूमानका स्वहप बतरते दै-- आवृत्ति ० इत्यादिसे । 

अनुमानरूप युक्ति मनन ओौर 'तस्वमसि' इत्यादि चब्द--इन दोनँकी पुन पुन" 
'सद्त्ति दी मननपूरवैकष्यानरूप होनेसे प्रसस्यान कहती है । भ्र- प्ङ्ृष्ट-- 
सस्यान-ज्ञान । जञानम प्रकषे है--यथाथेत् । यथाथरान्दन्ञानानुवृत्ति प्रसल्यानसे विव- 
शित दै । शब्दानुदषिका माव दै--सा्थकसचब्दालुदृत्ति | यही उपासनापरपर्यीय नि- 
दिष्यासन हे, यही आसैकलका साक्षात्कार करानेमे समर्थ है | युक्तिसहङ्त शासे 
तत््रशान होता हे । एक पकसे नदी, तो परसस्यानविधिक। क्या प्रयोजन है ? प्रयोजन्‌ 
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प्रमाता मापकः शब्दो युक्तेरावत्तिरित्यमी । 
चत्वारोऽपि प्रमाणस्य पादा ेकात्म्यदशकाः ॥ २१४ ॥ 
परत्यक प्रमितेवद्धिः पादेरेतेः क्रमाद्‌ भवेत्‌ । 
वृदधविभ्रामभूमिया सा साश्वात्छृतिरीयैते ॥ २१५॥ 








च 


यह है कि चाख्च तथा युक्ति दोनो परोक्च ज्ञानके जनक ह इसङिएु युक्तिसटङत 


शाखसे अपरोक्ष ज्ञान नदी हो सकता, श्धूमोऽयम्‌' इस वाकष्यसे सहकृत सी धूम 
वहविसाक्षाप्कारका जनक नही है एव युक्तिसहङ्कत मी "तत्वमसि सादिः वाक्य 
साक्षात्‌ साक्षाकारका जनक नही है, किन्तु वह उक्त साक्षा्तारके किए सहकारी 
कारणखूपसे प्रसल्यानविधिक्ा मी आश्रयण करता है ॥ २१२ ॥ 

प्माणहेतुक तत्वसाक्षाकार ध्यानादिजन्य कैसे हो सकता है : इस शङ्काकी 
निदृक्तिके किए प्रमाणभूत चार पाद कहते दै--श्रमाता' इत्यादि । 

प्रमाता--मुसुश्चुपुरुष । प्रमापक-भमितिजनक '"तच्वमसि, आदि शब्द । 
युक्ति--अनुमितिषूपा । आदृत्ति- ध्यान । ये चारों प्रमाणके पाद- अशर-पेका- 
स्यद्रीक है । इन्दी चारके द्वारा आत्मतक्वका साक्षात्कार होता है, अन्यथा नहीं । 
यहापर यह शङ्का होती है कि एेकास्यबोधक चाख्रको युक्तयादिकी यदि अपेक्षा है, 
तो स्वत प्रामाण्यकी हानि होगी भौर सापेक्ष होनेसे पौरुषेयवाक्यके सहश वेदवाक्य 
मी अप्रमाण हो जायगा। इसका यह उत्तर है कि युक्सयादि भमाणान्तर नही है, किन्ु 
भमाणके अश है, परमाणके चार अश्च कहे गये है, चारो अश मिरुकर आस्मेकत्वभे 
प्रमाण द । अत युक्त्यादिसपेक्च "तत्वमसि आदि वाक्यमे सपिक्षत्वरुक्षण अप्रामा- 
ण्यमरसक्ति नहीं है । शब्द, युक्ति, प्रससूयान ओौर आला ये चारो अश मिख्कर 
जिज्ञासु पुरपको आलैकल्वरूप वस्तुका बोध कराते, इसी तादर्यसे यह रोक है- 

८लब्दयुक्तिप्रसख्यानेरासमना च सुसुश्षव । 
पदयन्ति यक्तमात्मान भमाणेन चतुष्पदा ||' 

अर्थं स्पष्ट हे ॥ २१४ ॥ 

श्रत्येकम्‌' इत्यादि । उक्त चारों पाद मिरुकर वस्तुस्वरूपके बोधक 
षै या चारौ मिरकर वस्तुस्वूपविषयकं प्रमितिके जनक दै जौर 
परमिति केवर वस्तुकी प्रकारक है । द्वितीय प्च दी युक्त प्रतीत होता है। 
जैसे तेर, बत्ती ओर अभि- ये तीनों मिरकर दीपके जनक होते दै 
भौर दीप धटदिका भकाशक होता दैः वैसे दी चारों पाद पमितिके जनकं 
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साक्षात्छृतात्मयाथात्म्य' प्रस्कयानं न वीक्षते । 
नदीयुक्ीयं नो कधिन्नाव इंत्राऽप्यपेक्षते ॥ २१६ ॥ 
सम्भूय पादाः सर्वेऽपि दयेकात्म्य बोधयन्त्यमी । 
तैहपत्यभ्रयो यद्वद्‌ दीप सम्भूय इवते ॥ २१७ ॥ 


॥ + ज =| 








है ओर परमितिसे वस्तुका प्रकारा हता है । मिलकर प्रकाशक होनेमे इष्टान्त नही 
है, इसङिए प्रथम पक्ष अयुक्त है । 

जओौर यह मी कारणदहै कि एक-एक पादकी वृद्धिसे परमितिकी इदि 
मानी गई है, आत्मके निना तो प्रमिति हो नही सकती, इसङिए भस्मा 
तो सर्वत्र आवदयक दी है । इससे अतिरिक्त तीन पाद दै, इनम एक-एककी 
बृद्धि प्रमितिकी वृद्धि होती है । रब्दजन्य प्रमितिकी अपेक्षासे युक्ति- 
सहकृतशब्दजन्थ प्रमितिकी बृद्धि होती है तथा तदपेक्षासे भी शब्द, 
युक्ति ओर परसख्यानसे जो बृद्धि होगी सो जौर अधिक होगी । यह प्रसख्यान- 
वादियोका मत है, इससे यह सिद्ध होता है कि उक्त चारों पाद मिरुकर 
विषयक प्रकाशक मही है, किन्तु भरमितिके जनक दै, इस मावसे कहते दहै कि 
इन पादो से प्रत्येक पादसे कमश प्रमितिकी बृद्धि होती है। इदधि- 
विश्चामभूमि अथोत्‌ इ्द्धिकी समाप्त भूमि, जिसकी अपेक्षसे अधिकं प्रमिति नही 
हो सकती, जिस्म चरमोककर्षकी समाति दहै, सो बुद्धि आलेक्यसाक्षाकारखूपा 
दी जाती ह, वही तत्त्वज्ञान है ॥ २१५ ॥ 

(साक्षात्‌०' इत्यादि । जो आपमसाक्षात्कार कर देता है, वह प्रसख्यानको 
महीं देखता, इसमे दृष्टान्त कहते दै- कोई भी पुरुष नदी पार कर फिर नौका 
अपेक्षा नहीं करता अथात्‌ जवतक उपेय फर प्राप्त नही होता, तब तक उपायकी 
अपेक्षा रहती है, उपेयके प्राप्त होनेपर किर उपायकी अपेक्षा क्यो होगी 
साराश यह है कि ससारखूपी नदीको पार करनेके छिए प्रसख्यानख्पी नौकाकी 
जरूरत है, इस नदीके पार करनेपर उक्त नौका अपेक्षित नही होती । जिसने 
नदी पार नही कीटैः, वह भज्ञ नौ वार "तत्वमसि श्रवण करनेपरं भी 
परसख्यानके बिना उक्त वाक्यश्चवणका फल--आसेकत्वसाक्षाकार- नहीं पाता, 
अतः उसके ठिषए प्रसख्यानविषि नियमसे अपेक्षित है ॥ २१६ ॥ 

सम्भूय' इत्यादि । ये सब चारों पाद्‌ म्रिरकर्‌ रेकाल्यविषयक बोधक 
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न कमक 


प्रमातार विना साख कस्य स्वाथावबोधपत्‌ । 
प्रमाताऽपि बिना शाखं केनाऽथमवबुध्यते ॥ २१८ ॥ 

जनक दै, इसमे इष्टान्त कहते है, जेसे तेर, बत्ती ओर अभि-- ये तीनो मिरुकर 
प्रदीपको उत्पन्न करते हे जौर प्रदीप घट आदिका प्रकारक होता दै, वैसे दी 
चारो पाद्‌ मिलकर पमितिके जनकं होते दै अौर प्रमिति उक्त विषयकी प्रकारक 
होती है । यदि अर्थोपलम्भकत्व ओौर्‌ प्रमितिजनकत्व- ये दोनो व्यापार कमक 
उक्त चारो पादम मनि ज्ये, तो क्या आपत्ति है " आपत्ति यह है कि शब्दादि 
विरम्यं व्यापार को मी नही मानता। अच्छातो म्ेद्यी चारो पद प्रमितिके 
जनक हो, किन्तु उनसे उन्न प्रमिति अपने विषयक्े प्रकाड्नमे सहकारी- 
रूपसे उक्त पादोकी अपेक्षा करती है, रसा माने, तो क्या दोषै" दोष 
यह है कि प्रमिति अपने विषयके भरकारानके ङिए स्वजन्मसे अतिरिक्तं किसी 
भी सहायककी अपेक्षा नही करती, कारण किं वह स्वय अर्थप्रकादनमे 
समथं है । समर्थको सहायककी अयेक्षा नही होती, अन्यथा अनवस्थादि 
दोष होगे । प्रदीप आदि मी सहायान्तरकी अनपेक्षाके बिना स्वय ही पदार्थके 
प्रका्क होते हैँ । तैरु आदि केवर प्रदीपके उत्यादकमात्र दै । अत॒ उध्यन्न 
प्रदीपो धटादिके प्रकाशनके छिए जैसे सहकफारीखूपसे भी तेर आदिकी अपेक्षा नही 
होती वैसे ही प्रकृतमे मी समञ्चन चाहिए । यदि शङ्काहो कि उक्त चारो पादोको 
र्थके प्रकारक ही माने ओौर भमितिके जनक न मानि, तो क्या दोष है ४ दोष 
यह है कि यदि उन्हे अर्थप्रकाशकं मनिगे, तो यह प्रञ्र होगा कि वे भत्येक 
प्रकाशकै या मिरुकर 2 प्रथम पक्षम मी फिर विक्ष्य होगा--शब्दसे 
प्रकाशित ही अर्थका युक्ति आदिसे प्रकाश होतादहै या भन्य अर्थका ? प्रथम 
पक्षम युक्ति आदि ्यथं हो जाते है, क्योकि तावन्मात्रका प्रकाश तो चाब्दसे ही हो 
चुका है £ फिर अन्य पादकी क्या जरूरत हे ‡ द्वितीय पक्षम युक्ति आदि भिन- 
भिन्न प्रमाण अपने अपने विषयमे व्यवस्थित होगे, क्योकि मिर्करं वे एकं 
प्रमाण नही हो सकते । आद्यके द्वितीय पश्चमे विजातीय कारणोसे एक कायं नही 
हो सकता दण्ड आदिको अपने कार्यको उन्न करनेके र्षु चक्र आदिकी पेक्षा 
नही देखी जाती है, अत एक कार्थके किए परस्पर सम्मेकन ही असङ्खत हे॥२ १५७॥ 

श्रमातारम्‌! इत्यादि । पमाताके बिना शाल किसके प्रति अथका बोधक 
होगा " इसकिए चाब्द आदि द्वारा अथबोधमे प्रमाता भी कारण है । एव प्रमाताके 
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संसगेकटपनाशल्यमप्यैकारम्य प्रबोधयेत्‌ । 
अतज्चावृत्तितः शास्र सयष्टाथाभिधाय्यपि ॥ २१९ ॥ 








रहनेपर भी यदि शख्न दहो,तो किस साधनसे प्रमाताको अथैका बोष 
होगा * इसकिए शाकल भी उक्त बोधमे कारण है । एव उन दोनोके रहनेपर 
मी यदि प्रसख्यान न हो, तो आसेकसका दशन ही नही हो सकता, अत 
उक्त द्रनमे प्रसख्यान भी कारण है । यद्यपि शोकम व्यतिरेके द्वारा प्रमाता 
ओर शब्दम दी कारणत्व अतराया गया गया है, तथापि उपलक्षणसे युक्ति ओर 
प्रसस्यानम भी तुद्य युक्तिसे कारणप्व समश्चना चाहिए अथवा शास्नमृर्क 
युक्ति ओौर शाखविहित प्रसख्यान--इन दोनोका मी शाक्षसे ही सग्रह हो जायगा 
क्योकि दोनोका मूर शाश्च ही हे ॥ २१८ ॥ 


परप्यक्षकी तरह शब्द साक्षात्‌ पदार्थेके स्वखूपके बोधका जनक नहीं है, 
किन्तु एक ॒पदार्थका अन्य पदार्थके साथ ससगेके अथवा ससगैविशिष्ट पदाथेके 
परोक्षातक बोधका जनक है । सहकारीके राभसे भी विपरीत कायं नही हो 
सकता, क्योकि स्वभावका प्याग नदीं हो सकता। अत उक्त सहकारी द्वारा 
मी (त्रमसि' आदि शाश्च आलकलविषयके अपरोक्षज्ञानके जनक नही ह्यो 
सकते, इस शङ्काकी निवृति करते है--“संसग०' इ्यादिसे । 
यद्यपि शाखका स्वमाव ससृष्ट पदाथेका परोक्षामिधान करना है, तथापि 
निसिरुविकर्पशयुन्य, [अतएव] असखष्ट॒"यत्पाक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रहम, इस ॒श्रतिके 
अनुसार अपरोक्षस्वङूप आस्ेकत्वका अपरोक्षज्ञान परसरूयान आदि सहकारीवद्च 
'तत्मसि' आदि शब्दसे उतन्न होता हे, क्योकि सहकारीके सम्बन्धसे विचित्र 
काये भी होता है, इसमे आश्वये नही । जसे धृत ओर मधु--ये दोनो पदारथ 
स्वत मारक नदी है, किन्तु समपरिमाणमे दोनोके मिकानेपर उनम विषदक्ति 
या मारकशक्ति उदच् हो जाती है, जो सेवन करनेवाटेकी नाश्चक होती है । 
इस प्रकारके अनेक दृष्टान्त कोक तथा चाख्मँ परसिद्ध है । परतन “तन्मसि! 
आदि वाक्य उक्त सहकारी द्वारा अद्धितीयात्मतत््चविषयक निर्विकिट्प अपरोक्ष 
ज्ञानके जनक है यह सिद्ध इभा । यही निष्कर्ष कहते है--“अतद्न्याव्रचतितः' 
इत्यादिसे । यथपि सय॒ष्टाथोमिषायी रब्द॒दै, फिर मी 'अस्थूरमनणु०" 
“अब्दमस्पर ्। 'अद्रेर्यम्‌) 'अपाणिपांद्‌ ० ) नेह नानास्ति किष्वनः नेति नेति! 
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यती बाचो निवतेन्ते इति श्रत्यैव द्धितम्‌ । 
व्यपास्तारोषससगेकल्पने बहम निर्मेयम्‌ ॥ २२० ॥ 





इत्यादि सैकड़ो श्रति्यो समस्त द्वैतके प्रतिषेध द्वारा दवैताभावोपरुक्षित चिन्मात्रकी ही 
बोधक है । अतठ््यादरत्ति-त्र्मातिरिक्तव्यावृत्ति अथात्‌ प्रत्यक्ष आदिसे प्रसक्त 
दवेतकी बह्ममे निवृत्ति द्वारा शाख उक्त तका बोधक है ॥ २१९ ॥ 
ससगकल्पनाशूल्य रेकाल्ये प्रमाण कहते है-- "यती! शत्यादिसे । 
राञ्द स्वप्ड़त्तिनिमित्तवििष्ट अका बोधक होता हे । जिसमे कै धमं 
ही नहीं है, उस अथैका बोधक नही होता । प्रकृतम उक्त तत्व सर्वधर्मशुन्य है, 
अत धर्मेकी निवृत्तिसे शब्द मी निचृत्त दो जाता है अथौत्‌ उसका बोधक नही 
होता । “असङ्गो ह्यय पुरुष ' इस श्तिसे सब पदार्थोका सम्बन्ध ब्रह्मे प्रतिषिद्ध हे । 
व्यपास्ता-निषिद्धा-अरोषाणा पदार्थाना ससगस्य-सम्बन्धस्य-कश्ना यस्मिन्‌ 
तत्‌ ब्रह्म । इस प्रकारके ब्रह्मम जपुरुषा्त्वकी शङ्कके निरासके किए कहते दै- 
(निभेयम्‌' । द्वितीयादे मय मवति' "अमय वै जनक प्राप्तोऽसि इत्यादि शरुतिमोसे 
सकरुसासारिकदु खनिदृत्यासक निष्य॒निरतिच्चय अनवच्छिन आनन्दस्वख्प 
ब्रह्म अपुरषाथं नही है, किन्तु परमपुरूषाथैस्वख्प है । अतदुव्यावृपि यह उप- 
रक्षण है अर्थात्‌ केवरु अतदुभ्याव्र्तिरूपसे ही श्रुतियां ब्ह्मका प्रतिपादनं 
नही करती, किन्तु “सत्य ज्ञानमनन्त ब्रहम इत्यादि शतिं विधिश्खसे जह्यका मरति 
पादन करती है, यह मी ध्यान रखना चाहिए । यदि शङ्का हो कि अभी भाप 
कह चुके है कि ब्रह्म निरभरम हे, शब्द ॒धर्मविरिष्टका ही बोधक होता है, अत 
ब्रहमसे शब्द निदत्त है । अब आप कहते है कि उदाहृत श्ृतियों विधिमुलसे मी 
ब्रह्मी बोधक है, इससे आपके वाक्यम पू्वीपरविरोध है । इसका उच्चर हे कि 
विरोध नही है, शब्द मुख्यवृक्तिसे ध्भविशिष्टका दी अभिधायक होता दै । अत 
निर्धर्म ब्रह्का शक्ति द्वारा चन्द बोधक नही हे, केवर व्यक्तिमात्रका मी रक्षणा द्वारा 
शब्दसे बोध होता ३, जसे किसीने प्रश्न करिया कि “का चन्द्रभ्यक्ति '  चन्दरव्यक्ति 
कौन है ” उत्तर इआ कि रृष्टपमकार, चन्द्रं › । इस बाक्यसे ससगैका बोध नहीं 
होता, कारण कि ससर अजिज्ञासित है । अत. ससगीविषयकं प्रश्च नही है, केवर 
चेन्दव्यक्ति ही जिज्ञासित है, इसङिए उत्तरवाक्य भी तस्मात्रका बोधक है, 
एवे सोऽय देवदत्त ' इत्यादि बक्रय द्वारा भी ससगानवगादी केवर व्यक्तिमात्र 
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बोधयित्वाऽपि चेकात्म्य नाऽन्तरा पयेवस्यति । 
आपुमर्थावधेः शास्जमप्रामाण्यभयात्‌ स्फुटम्‌ ॥ २२१ ॥ 
परोकषबरृच्या शब्दो हि बदन्‌ स्वाथे स्रमावतः | 
सम्भावयन्‌ प्रमाणत्वं युक्ति स्वीकृत्य वर्तेते ॥ २२२ ॥ 





विषयक बोध होता है। असुर्यदृत्तिसे भ्यक्तिमात्रका ससगोनवगाही बोध 
स्वानुभव सिद्ध है, इसक्िए सप्यज्ञानानन्दादि वाक्य विधिमुखसे मी ब्रह्मके 
धक है, एसा कहनेमे पूवीपरविरोधका शच भी नही है ॥ २२० ॥ 

निष्प्रपञ्च आतमाका बोध रक्षणा द्वारा यदि शक्ते हयी होताहे, तो 
युक्सयादिका क्या प्रयोजन ? इस श्कापर कहते है--'बोधयित्वाऽपिः इप्यादि । 

यपि "तमसि! आदि शास्र एेकापम्यविषयक परोक्ष ज्ञानके जनक है, तथापि 
मोक्षोपायमूत आमसाक्षात्कारकी उप्पत्तिके बिना बीचमे उपरत नही होते, कारण 
कि वाक्य द्वारा उन्न परोक्षज्ञानमात्रसे पुरुषा्थकी परिसमापति नही होती, पुरुषाथं न 
होनेपर निष्मयोजनत्वरक्षण अपामाण्यकी प्रसक्ति दो जायगी । निय निदषि 
अपौरुषेय वाक्यम स्फुट कारणके बिना प्रामाण्यका अपहव नदी हः सकता; 
इसङ्एि उक्त शाखका मेोक्षदेतु आतमतत्वके साक्षाकारम भी तात्य है । 
उसके ए युक्त्यादि भी शाको अपेक्षित है । उक्तं युक्त्यादिसहक्रत “तत्वमसि! 
आदि राख सुक्तिफरुक आपमतत््वसाक्षात्कारके उतादन द्वारा उक्ताथमे अप्रतिहत 
प्रामाण्यखम करता है ॥ २२१ ॥ 

“परोक्ष ०” इत्यादि । यदि प्ररत शाखको साक्षाकारके शिए युक्तिकी अपेक्षा 
हैः तो निथोगसापेक्ष ही शाल्लको फ़लजनक मानिये, युक्तिकी क्या 
मआवदयकता है £ राब्द॒सयष्टपरोक्षवोधजनकस्वभाव होता है, यह ॒स्वगश- 
कामो यजेत इत्यादि वाक्यमे दृष्ट है । तदनुसार यहो भी ससृष्टपरोक्षमे 
राब्दकी प्रवृत्ति हैः प्रकेत शब्द भी स्वय तादराथौमिषान करता हा 
सपौरषेयादिदेतुक परामाण्यकी स्वमे सम्भावना करता इजा सहायक युक्त्यादिकी 
अपेक्षा करता है । सारा यह है कि नियोगसे अपरोक्ष ज्ञान नहीं हो सकता 
भपरोक्षज्ञानके बिना अपरोक्षस्वरूप बन्धकी निदत्त नही होती । (तमेव निदिाऽ- 
तिमृतयुमेतिः इत्यादि श्रुतिसे आससवेदन दही ञुक्तिका साधन है, इसट्ि 
शब्द्‌ मोक्षजनक उक्त साक्षाक्तारफे डि युक्ति जदिकी जपेक्षा कत्रा है । 
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न वस्तुदश्ेने शक्ता धूमवद्रह्िवीक्षणे । 

आपरो्याय स्रा युक्ति प्रसङ्धयानमयेक्षते ॥ २२३ ॥ 
रोके दशेनसम्बदधं प्रसद्ख्यान समितम्‌ । 

वेदेऽपि फि तथा तत्स्यान्न वेत्येतद्धिधीयते ॥ २२४ ॥ 








राब्दको उक्त साक्षात्कारके ङ्एि युक्तिकी भले ही अपेक्षा हो, पर प्रसख्यान- 
की क्या आवद्यकता है ४ ॥ २२२ ॥ 

युक्ति भी अपरोक्षज्ञानजनक नही है, अत युक्तिकृतं शब्द भी 
अपरोक्षन्ञानजनक नही हो सकता, इसङ्िए मोक्षहेतु आसेकत्वफे अपरोक्षन्ञानके 
उत्यादके छिए प्रसख्यानकी मी अपेक्षा हे । यदिराङ्ा होकि केवल युक्ति 
परोक्षज्ञानजनक दी दहै, पर आगमसहङ्कत युक्ति अपरोक्षज्ञानोयादनमे समर्थ 
हो सकती है, क्योकि सहकारीके वैचिव्यसे विचित्रं कार्य॒होता है, यह धृत 
ओर मधुके दृष्टान्तसे सिद्ध कर ही चुके दै । इस शङ्काकी निवृक्तिके ङि कहते 
है-- ^न वस्तु०” इत्यादि । 

सहकारीके वैचिव्यसे अवदय विचित्र कायं होता है, परन्तु प्रसस्यान- 
निरपेक्ष युक्तिपहकृत आगमसे अपरोक्षज्ञान कही भी इष्ट नही है, भ्त्युत 
तावन्मात्रसे परोक्षज्ञान दही होता है, जसे ्ूमोऽयम्‌” यह वाक्य युक्तिसहङ्कत 
होनेपर भी बहिविषयक परोक्षन्ञानका ही उत्पादक है, अपरोक्षज्ञानका उत्पादक 
नही है, अत दृष्टविरुद्ध कल्पना नही हो सकती ॥२२३॥ 

यदि प्रसरूयानमे साक्षाकरारषेवुल रेकमे सिद्ध दहो, तो उसमे शब्द्‌. 
संहकारितकी कर्यना कर सकते है अन्यथा नही, इस सन्देहकी निवृक्तिके 
किए ठोकमेँ प्रसख्यान साक्षात्कारजनक दै, यह सवनुभव सिद्ध है, यह कहते 
है-ोके दशचेनमम्बद्धम्‌' इत्यादिसे । 

जेते छोकमे प्रसख्यान दरनपाधन है, यह देखा गया है, वेमे ही वेदम 
भी प्रसख्यान दरीनकाहेतुहै या नही : यह सशय होनेपर बेदमे भी पमरसस्यान 
दशैनका साधन है, यह विधान करते है । रोके प्र॑स्यान दर्चनका हेतु 
इस प्रकार है--भिस पुरुषने स्रागु्ासनका पूरा अभ्यास किया है, उस पुरुषको 
गीयमान निषाद, ऋषभ आदि स्वरविरोषका श्रावण प्रत्यक्ष होता है । थ्यपि सामा- 
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सामान्येनौषधं यदज्ञ्वरनाशोपर क्षितम्‌ । 
दृष्ठं कष्टतरेऽप्येतद्विदोषेणोपदिश्यते ॥ २२५ ॥ 





म्यत गान्म सबको स्वरका प्रत्यक्ष होता है, तथापि कौन ऋषम है, कौन गान्धारं 
हे * इत्यादि स्वरविरोषका प्रत्यक्ष सबको नदी होता, किन्तु गन्धर्वशाखाभ्यास- 
जनित वासनासे युक्त अन्त फरणवारे पुरुषको ही होता हे । गान्धवैयाश्चाभ्यास ही 
प्रसख्यान है, तप्सहक्त गीयमान शब्द जसे स्वरविषयक साक्षात्कारका देतु होता 
ह, वैसे ही वेदम मी प्रसख्यानसहङ्ृत 'तच्वमसि' आदि वाक्य मी आजैकल- 
साक्षाकारका हेतु हो, यह निश्चय करते है । यह कल्पना इष्टानुसारी है, इषट- 
विरुद्ध नही हे ॥२२४॥ 


उक्त अथैको दृष्टन्तसे सष करते हे--'सामान्येनौषधम्‌' इत्यादिते । 

जेसे कषायपान आदि ओषधि साधारणतया ज्वरनिवरषैक शकम दृष्ट है, वदी 
कषायपान आदि ओषधि कठिनतर सन्निपात आदि ज्वरी निवरवक दहै या नही 
यह सशय होनेपर सन्निपात विषम ज्वरकी भी निवतैक दहयोगी, इस सम्भावना 
उक्त ज्वरमे भी उक्त ओषधिका विधान करते दै, वैसे ही लोकमे साक्षाक्तारका 
साधन प्रसख्यानं स्वरपत्यकषमे दृष्ट है, अत वेदम भीरेसाहोगाया नही? 
दसा सन्देह होनेपर अवद्य होगा, इस अमिप्रायसे परसख्यानका विधान है ! यदि 
लोकम प्रससख्यामसहङृत शब्द ॒साक्षात्कारजनक निध्वित है, तो सशय क्यो 
होगा ` इसक्िए होगा कि स्वरप्रतयक्च लौकिक है, प्रसख्यानसदहकृत चब्द 
रोकिक प्रत्यक्षके जनकरूपसे दष्ट है, पर परसख्यान अरौकिक प्रप्यक्षजनक है या 
नही 2 यह संशय हो सकता हे । यज्ातीयके पति यजातीय कारण निश्चित है 
तज्नातीयके प्रति सशय नही हो सकता, किन्तु फिचिद्धिजातीय काके प्रति 
कारण है या नही? यह सशय दहो सकता है) यथा कषायपानादि ओषधि 
ऽवरसामान्यकी निवतेक है यह्‌ निश्चित है, फिन्तु ज्वरत्रूपसे सजातीय भौर विषम 
वरत आदिसे विजातीय ज्वरविरोषकी निवतैक है या नही ‡ रेतसा सशय होता 
है । तथा प्रसंरूपरानसहङृत शब्द स्वरविषयक लौकिक प्रत्यक्षका कारण है यहं 
निश्चय रहनेपर भी प्रतक्षत्वसे सजातीय भौर मानसभव्यक्षत्वते विजातीय आस्मैकल 
भ्यक्षमे कारण है या नदी ' रस सद्ममे आपति नहीं टै । एसा वतनन भी 2ै- 
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थद्यप्यात्मेश्षणाख्यं तत्फल क्रापि न वीधितम्‌ । 

अथाऽपि विध्यवष्टम्भात्‌ प्रसह्कयानात्‌ फं भवेत्‌ ॥ २२६ ॥ 
चित्रया पश्ुकामोऽयं यजेतेति विधेवरात्‌ । 

फल निथिनुते यदत्द्रदत्राऽगम्यताम्‌ ॥ २२७ ॥ 


पाचन शमनीय वा कषाय पाययेत्तमुम्‌ । 

उ्वरित षडटेऽतीते रुष्वन्नपरतिभोजिनम्‌ ॥ 

स्तभ्यन्ते न विपच्यन्ते कुवते विषमञ्वरम्‌ । 

तत साम्यबरूपेक्ची भोजयेऽ्जीणैत्पणम्‌ ॥ 

क्रियाभिराभि प्रदम न प्रयाति यदि ज्वर । 
अक्षीणबरमासस्य शमयेत्‌ त विरेचने ॥ इति ॥२२५॥ 


4यद्यप्यात्मेक्षणाख्यम्‌! इत्यादि । यदि प्रसख्यान आतमसाक्षाारके हेतु- 
खूपसे निशित नही है, तो आलसाक्षाक्कारार्थी पुरूष ॒प्रसख्यानमे केसे प्रदत्त 
होगा * फशार्थी निशित उपायम प्रत्त होता है अनिधित उपायमे नही, यही 
राङ्का है  आसदशन पभरसख्यानका फक है, यह कही निश्चित नही है । अत 
आतमदशनार्थीकी परसख्यानमे प्रवृत्ति कैसे होगी ८ उत्तर-शासरविधिके परामाण्यके 
भरोसे शाखञपरामाण्यसे यह विवास होता है कि प्रसख्यानसे आत्मसाक्षा्कार होता 
है | उसके उदेशसे चास भसख्यानका विधान है । अपौरुषेय आगम अनिश्चित 
अ्थेका बोधक नही, इस विइवासके बरूपर सुसुश्चु पुरुषकी प्रसख्यानमे वृत्ति 
होती हे ॥२२६॥ 

विषि फलकी निश्चायक हे, यह इष्टान्तसे स्पष्ट करते दै--शचित्रया प्च ° 
इत्यादिसे । 

धचित्रया यजेत पडुकाम ” यह ॒दृष्टपश्चुफङक विधिवाक्य है । पड्यकामनासे 
चित्रा याग करनेपर भी प्रतिबन्धक अदृष्ट आदिवश्च यदि भतेमान जन्मे पड्ुख्प 
फ न हुआ, तो जन्मान्तरमे इस यागका फर होगा या नही ° पसा सशय होनेपर 
जन्मान्तरम एर न होगा, एेसा निणौयक कोई प्रमाण नही है , प्रुत कालान्तरे 
फल होगा, इसका निश्चायक विधिवाक्य ही है । वतेमान जन्ममँ ही प््युरूप फल 
होता है, एसा निश्चायक कोई पद प्रकेत वाक्यम नहीं है । इस जन्मजन्मान्तर- 
साधारण पञ्युूप फलके उदेश्यसे उक्त यागका विधान है । शृष्िकाम, कारी 
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विधि बिना शरतकातम्यस्तदर्थायुमवाहते । 
एपाया्ञतया र्यात्‌ तच्छाख्लस्याथेवादताय्‌ ॥ २२८ ॥ 


यजेत' यह विधिवाक्य अनन्तर बृष्टिफर्क है । सूखते इए धान्यादिकी रक्षके छि 

अनन्तर बृष्टि ही कामनाकी विषय हे । काखान्तरकी या जन्मान्तरकी वृष्टिसे तत्का- 
किक्र धान्योका क्या उपकार होगा ° अतएव जन्मान्तरीय वृष्ठिके ता्य्यसे कोई उक्त 
याग करता भी नही । अनन्तर बृष्टि न होनेपर उक्त वाक्य अभरमाण हो जायगा, 
सो नहीं है, क्योकि अनन्तर फक्के अमावसे यागे वैगुण्यकी अनुमिति होती है । 
यह "न क्कर्मसाधनवेगुण्यम्‌” इस न्यायसूत्रमे स्पष्ट है। एव च प्रसख्यान 
कारीरी यागके तुल्य नही है, किन्तु चित्रादि यागके पुल्य हे, अत वर्तमान जन्ममे 
यदि प्रसख्यानसे आत्मसाक्षात्कार न इ, तो मी प्रसख्यान अप्रामाणिक नही 
है, क्योकि जन्मान्तरं चित्रादि यागकी तरह विधिवरुसे अवद्य उक्त साक्षा्कारख्प 
फर होगा । वतेमान अन्मे दी साक्षाकारके उदेश्यसे पसख्यानका विधान नही 
है । इसीसे “अनेकजन्मससिद्धप्ततो याति परा गतिम्‌ इत्यादि वचन सगत होते 
है । यदि विधिबरसे सन्दिग्ध फरुकी सिद्धि मानते दै, तो गगनकुयुमकी भी 
सिद्धि विधिबरुसे हो जायगी " नही होगी, कारण कि गगनक्ुदुममे तुच्छलका 
निश्चय है | तुच्छ उपायसाध्य नही होता, यह विपरीत निश्चय है । अत विधि- 
बरसे गगनकुघुमकी सत्त नही सिद्ध दौ सकती ओर तत्सत्ताके उदश्यसे 
को$ विधि भी नही है ॥२२७॥ 

'विधि विना श्चते° इत्यादि । आलमानुभवके उपायभूत परसख्यानमे 
यदि विधि न माने, तो श्रुतासतत्त्वं ८ जिसने आत्मतत्वका श्रवण कर लिया हे 
ेसा ) पुरुष भी वस्तुप्रकाराक वाक्यको अप्रमाण मानेगा, क्योकि आतानुभवो- 
पाय प्रसख्यानको मानते नही । प्रसख्यानातिरिक्त आत्मदथनोपाय भूत दूसरा 
ज्ञान मही है । केवर शाखमात्रसे उक्त काय नही होता । थत प्रसख्यानविंधि 
मानने योग्य है, क्योकि उक्त विधिके बिना फल्सिद्वि नदी होती। ओर 
शास्म अप्रामाण्यकी प्रसक्ति भी होती दै। इन दोषोकि परिहारके किए 
प्रसख्यानमे विधि आवश्यक है, अन्यथा ददैनोपायके अज्ञानसे शाञ्च अवाद्‌ 
ही माना जायगा । अर्थवाद जेस स्तुतिपरक होनेसे स्वाथे प्रमाण नही हेते, 
वैसे दी आत्मदश्ैनप्रतिपादक बाक्योमे भी स््रार्थपरत्वकी हानि हो जायगी ॥२२८॥ 
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विध्येकमिष्ठे शास्रऽपि वस्त्वसिदधेः प्रमाणतः 
देवताध्यानवडाविजन्मन्येतत्फर भवेत्‌ ॥ २९९ ॥ 
मानेन विषथासिद्धौ तदिदश्षाबियोगतः । 
्रसह्कयानविधावस्मिन्नधिका्यपि फो भवेत्‌ ॥ २३० ॥ 


पिति नि की 


¶विष्येकनिष्ठे साखधेऽपि' इत्यादि । यदि प्रसदख्यान्मै विधि मानोगै, ठी 
^तच्वमसि' आदि वाक्य उक्त विधिके रोष होनेसे अन्यपरक होंगे, इससे प्रत्यक्षादि 
प्रमाणके साथ विरोध होनेसे आसकलवस्वुकी सिद्धि दी नही होगी। 
वस्तुके असिद्ध ॒होमेपर रेकास्मयदर्न भी नहीं होगा, कारण कि दहन 
वस्तुपरतन्र होता है, अत विधिके बरुप्े आमेकस्वददीनकी कल्पना करनी 
ए्ेगी। जैसे जो जिस देवताकी उपासना करता है, वह तद्भावापन्न 
होता है, यापर तद्धावापतति फर कर्पित दहै । देवो भूत्वा देवान्‌. यजेत' 
'थाक्रातु ०” इत्यादि वाक्यसे तद्धावावगम नहीं होता, क्योंकि उक्त बाक्य उपासना- 
विधिपरक दे, तस्स्वरूपाधिगतिपरक नदीं है, अत॒ वस्तुबोधक तत्त्वमस्यादि 
वाक्यको प्रधान तथा उक्तं विधिको तद्गुण मानना चाहिए । यपि कर्तु 
विधिक्ी दयी प्रधानता उचित है, तथापि उक्त विधिका फक वस्सुदद्चन- 
स्वरूप हयी हे, इसङिए व्तुविषयक साख प्रधान हे प्रसख्यानके विषय आलैकत्वके 
प्रतिपादक "तत्वमसि" आदि वाक्य धनुवादक नहीं हे, कारण कि भमाण द्वारा ज्ञात 
वस्तुके ज्ञापक ही अनुवादक होते हे। विहित होनेपर भी प्रसङ्यान परमाण 
नहीं होता, क्योकि उक्त रीतिसे भसख्यन यथार्थं ओर अयथार्थ दोनों 
प्रकारके होते टै, अत॒ (्तच्वमसि' आदि वस्तुके बोधक वाक्य अगुवादक 
नहीं ह ॥ २२९॥ 

“मानेन विषयासिद्धौ' इत्यादि । प्माणसे (शाक्षसे) विषयकी (आसेकल्की) 
असिद्धि होनेपर तस्साक्षात्कारविषयक इच्छा ही नही होगी अथौत्‌ इच्छाका असभव 
लेगा, अतत अधिकारीके न होनेसे भसख्यानकी विपि ही कैसे होगी ‡ क्योकि 
फल्कामनावान्‌ अधिकारी कटखाता है । प्रमित फठ्की ही इच्छा होती है, 
अत॒ अधिकारी आदिके समके जिना विधि नहीं हो सकती । यदि प्रसख्यानरमे 
विधि माने, तो उक्त रीतिसे विषयकी सिद्धि दही नही होगी, इसलिए प्रसस्यानमें 
विषि नहीं है ॥ २३० ॥ 
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्वतात्मतच्वृत्तस्याऽनुभूतमपि स्वकम्‌ । 
स्थानकं वाञ्छतः शाखात्‌ प्रसदख्णन विधीयते ॥ २३१ ॥ 
एव चेकात्म्यतश्येऽस्मिन्‌ प्रसड्‌ ख्यानविधावपि । 
तात्पये स्याद्िशिष्टत्वाद्वाक्यमेदोऽपि नाऽऽपतेत्‌ ॥ २३२ ॥ 
विषये असिद्ध होनेपर विधि नही होगी, इस प्रकार व्यतिरेक कहकर अब 
अन्वय कहते है--श्वुतात्मत्ल °› इ्यादिसे । 

राख द्वारा आलेकल्वका भवण होनेपर भी अननुमूत--अनुभवाविषय-- 
स्वश्वरूपकी इचछावलेके ए शाख्से प्रसख्यानका विधान है अथौत्‌ (तत्वमसि, 
'आस्मा अन्यः इत्यादि शाल द्वारा आत्मा ओर ब्रह्मके अभेदका रवण है, किन्तु 
अ्वणमात्रसे उसका साक्षात्कार नहीं इ जौर इच्छा तो है कि शुताथंका साक्षातरार 
हो, एेसे अधिकारी सुमश्चके प्रति आपसाक्षकारके छिए राख्से भसख्यानका 
विधाम है । उक्त रीतिसे परसख्यानसहङृत शाञ्च द्वारा उक्त साक्षात्कार अवद्य 
होगा, अत॒ इस रीतिसे कारणताके आहक अन्वय ओर भ्यतिरेकसे प्रसख्यान 
छक्त स्षाकारका कारण है, यह निश्चय होता है ॥ २६१ ॥ 

'तसखमसि' आदि चाखका प्रसख्यानविधि ओर वस्तुका बोध--इन दोनो 
तासं माननेसे भिन्ना्थक होनैके कारण वाक्यभेद दहो जायगा, इस शङ्का 
परिहार करते ह-- एव चेकात्म्यतच््वेऽस्मिन्‌' इत्यादित । 

उक्त शासका प्रसख्यान ग्यापारहै, त उसके द्वारा उक्त शाख उक्ताथका बोधक 
षै । दोनों अथ प्राधान्यसे बुबोधयिषित नदीं है, किन्तु गुण-पधानमावसे बुबोध- 
विषित दै । प्रसरूयान ष्यापार होनेसे गुण है, आतमेकत्व फक होनेसे भुरूयं 
है अर्थात्‌ अवान्तर तादय प्रसख्यानमे है जौर प्रधान तापय उक्तं अर्थम 
है । यदि दोनों अर्थों सुर्य तात्प मने, तो दोनो अर्थ॒युख्य भथ हेगि । 
मुख्य दो अर्थोका गोध एक वाक्यसे नहीं होता, शसरिषएु वाक्रयमेद अनिवार्य 
हो जाता है । परन्तु सो प्रकतमे नहीं े, क्योकि प्रसख्यानविषिूषं 
व्यापारके बिना उक्त शाक्ञ उक्त अथेका बोधक नहीं हो सकता, इस्‌ 
अवान्तर तात्य प्रसख्यानत्रिधिमँ मानते देँ । यदि एकरूपसे अर्थद्रयकां 
बोध दृष्ट होता, तौ वाक्यभेद होता । किन्तु यहापर भसख्यानकी अपेक्षासे भलै- 
कत्वरूप अर्थं सुस्य है ! अत वाक्यभेदकी भी शा नह ह । अथवा विचिष्ठमे 
विधि माननेसे विदोषणमे विधि अथीत्‌ सिद्ध होती है । विदोषणक़ी विधिके बिनां 
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श्रवणं शब्दविज्ञाने यथोपायस्तथा द्यम्‌ । 
अनुभूतो च मनननिदिध्यासनरूपकम्‌ ॥ २३३ ॥ 
तमेव धीरो विज्ञाय भ्रज्ञा $र्बीत तखवित्‌ । 
इत्यादिना प्रसहयान्‌ पिधेयमुभूयते ॥ २२३४ ॥ 


विरिष्टमे विधि नही हो सकती, इसषिर विरोषणकी विधि आर्थिक है, चाब्दं 
नहीं है, क्योकि “अनन्यरुभ्यो हि शब्दार्थः, यंह न्याय परसिद्ध हे । एवं 
अर्थापत्ति प्रमाणसे मी प्रसख्यानका खम हो सकता है, क्योकि शाब्द बोध न 
होनेपर मानस बोधतो हो ही जायगा, जेसे अर्णा ओौर एकहायनीके भमेदका 
बोध होता है ॥ २३२ ॥ 

इृष्टान्तपदर्चानपूर्ैकविधिद्रयका उपसहार करते है--श्रवणम्‌' इत्याविसे । 

वयुन्नके अर्थात्‌ समधिगतयाब्दन्यायतत्व पुरुषके शाब्दबोधे शब्दश्रवणं 
( शब्दका श्रावणपरत्यक्ष ) जसे हेतु है, वैसे ही मनन निदिध्यासन ( मननपूरवक- 
निदिध्यासन ) आतमतक्के अनुभवमे हेतु हे । अतएव “आला वां अरे द्र्त्य, 
ओत्त्यो मन्तव्यो निदिष्यासितम्य इस श्वतिमे आमसाक्षत्कारका उपाय 
श्रवण मननपूर्धैक निदिष्यान कहा गया है । निदिष्यानका दूरा नाम प्रसख्यान 
है, निदिध्यास्षनके बिना केवर भवण ओर मननसे आस्साक्षात्कार नहीं होता; 
अत॒ साक्षाकारार्थीको श्रवण-मननपूर्वक निदिध्यासन करना चाहिए, यह 
ताप्य है ॥ २३३ ॥ 

(तमेव धीरो इत्यादि । शीर तत्ववित्‌ ८ तस्ववेत्त ) उस आमक 
जानकर प्रज्ञा-निदिष्यासनशूप उपासना--करे, इत्यादि वाक्यसे प्रसख्यानका 
भिधान पक्ष है । भज्ञाक्रा तायै उपासनामे हे । प्रसख्यानमे--म्रव्यक् ज्ञानमे-- 
प्रकष--मथात्वहक्षण है । मनने निना श्रवणमात्रसे यथाथे भसङ्ञान नहीं 
होता, कारण कि अनेकृूपसे आत्माका निदूपण शतिर है । विपरीत अनेक 
धर्मासि युक्त सासाक्षा श्रावण होनेपर धर्मी आसम सन्देह होता दै कि उसका 
वास्तविक स्वरूप क्या हैः कदाचित्‌ विपरीत स्वखूपका भी निश्चय हो 
जात्रा है । सन्देहामक तथा विपरीत ज्ञानके अभ्याससे आतततका निश्चय 
नही होता। स्थाणु (स्याणुन वा" अथवा 'पुरुषोऽयम्‌' इत्याकारकं ज्ञानका निरन्तर 
अभ्यास करनेते “भय स्थाणु " यहं निश्चय नदी होता; अतः यथाथ ज्ञानका 
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एवमकात्म्यतात्पर्य श्ास्स्येषटेऽपि युक्तिभिः । 

केचित्‌ कायमपीच्छन्ति तदेतभनेव युज्यते ॥ २२५ ॥ 
किमात्मभासनायाऽसावापरोक्ष्याय बाऽथवा । 
व्यवधानापनुत्यथं मानजन्यफलाय वा ॥ २३६ ॥ 
मानरोपस्य शङ्ापयुस्यथं वोत भुक्तये । 
प्ेथापि प्रयासस्ते विध्यर्थोऽत्यन्तनिष्फङः ॥ २२७ ॥ 





निरन्तर अभ्यासं वस्तुतखका निश्चायक होता है । प्रक्ृतमे आप्मयथाथौनुमवकी 
कामनासे असम्दिग्ध ओर अविपरीत आसन्ञानषूप मज्ञाकी आद्त्ति करे, इस 
तायते प्रज्ञा निर्विचिकिव्सराब्दज्ञानपरक दै । रईसीसे आलमददन होता दै, 
भन्यथां नही, थह माव है ॥ २३४ ॥ 

प्रसह्यानवीदकीं उपसहार करते दै एवम्‌! इत्यादिसे । 

शंकां एेकाभ्यम तादय हे, यह इष्ट होनेपर मी कोई-कोद विद्वन्‌ युक्ति 
हरा कायै--नियोग-- मी वेदान्तमे चाहते है, यह उनकी कामना दीक नही है । 
माव यह है कि जसे वगकामो यजेत! इत्यादि कर्मकाण्डमे नियोगविषयक विधि 
है। किंडर नियोग है । ओौर उसके विषय यागादि है | स्वविषयके अनुष्ठानके 
बिना खवसिद्धि नदीं होती; इसङिए नियोगार्थी पुरुष यागकै अनुष्ठानमे प्रवृत्त 
होता है । यागसे नियोगकी सिद्धि ौर नियोगसे स्वर्गादि फरुकी सिद्धि होती है, 
वैसे दी भ्मज्ञा कुर्वीति, इत्यादि वेदान्तवाक्यमे भी निमोगविषयक बिधि मानना 
माव्षयक है। प्रसषूयानसे नियोग द्वारा फलकी सिद्धि होती ्। दोनों 
मपौरुषेय वाक्य है। दोनोमे समान विधि होनी चाष्िए। जिस तरद 
कालान्तरमावी फलके अत्यवहित पूर््षणमे विनश्वरं यागादिके न रहनेपरं 
भी नियोग वरा याग फल्का हतु होतादै, इसी प्रकार प्रसश्यानं भी 
नियोग द्वारा फरक्रा हैठु होता है । प्रसख्यान फर मी जन्मान्तरमावी ह | 
छक, वामदेवं आदि उयत्तिके अनन्तर या गर्भमे द्यी प्रसख्यानफरुके भागी 
हए, यह पुराण ओर श्वतिमे प्रसिद्ध दी है । इसका निराकरण करते 
है-“तदेतद्‌' इत्यादिते। अर्थात्‌ आगे कटे जानेवलि दृषणोसे यह मतं 
समीचीन नहीं है ॥ २३५ ॥ 

किमात्म०' इत्यादि दोनों शोकम विकदपमात्रका पिदश दै | 
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प्रमात्रादित्रय यस्मात्‌ सविन्मत्रवपुभतः । 

भाति पूर्वमभातं सत्तद्धाने फिमपेक्ष्यते ॥ २२३८ ॥ 
अहङ्कारः प्रमाता स्याद्धीबरत्तिमानरच्यते । 

धटादिक प्रमेय स्याचिद्धासा भाति तस्यम्‌ ॥ २३९ ॥ 





विक्पनिराकरणपरक ईशोकोम विकल्पोका स्पष्ट निर्देश करके व्याख्यान करेगे । 
उसी व्याख्यानसे पूर्वं दो इरोकोंका व्या्यान स्वत सिद्ध हो जायगा, इसहिए 
पथक्‌ व्याख्यान नदीं करते ॥ २२३६,२३७ ॥ 


श्रमात्रादित्रयम्‌' इत्यादि । भमाता, प्रमाण जर प्रमेय ये तीनो पूर्वमे 
अमासित होकर पदचात्‌ जिस सविन्मात्रशषरीर अथात्‌ चिदेकरस आत्मासे भासित 
होते दै, उस ॒चिदेकरस आत्मके भानके किए अन्य विध्यादि पदा्की 
अपेक्षा नही है । प्रमाता आदि तीनो षटदिकी तरह जड पदाथ दै, अत 
उनके मानके किए प्रकाशक आताकी आवदयकता है । आत्मा अजड 
( चेतन ) पदाथ है। यदि उसका मी प्रकाश्च पदाथान्तरसे मानेगे, तो 
तत्तकादयकके प्रकाशयके सिए प्रकारकान्नरकी अपेक्षा दोनेसे अनयस्था दोष होगा । 
जओौर पूै-पूं पभरकाशकं जड होते जर्येगे, क्योकि जड जओौर अजड्म यही 
अन्तर है कि जड्का प्रकारा पकाशकके सम्बन्धसे होता है ओर अजका 
भ्रका्च स्वय होता है । यदि आत्मको स्वयपरकाशच न माने, तो जगत्‌ अन्धक्षारमयं 
हो जायगा, इसि आसा स्वयप्ररफारा दै, यह मानना अत्यावश्यक दै । 
फिर उसके किए विष्यादिकी कल्पना व्यर्थं है । प्पवेममात मातिः अंह उक्तिं 
पमात्रादित्रयमे जद्त्वके स्फुदीकरणके छि है ॥ २३८ ॥ 


(अहङ्कार ' इत्यादि । अहकार म्माता ह, विषयाकार बुद्धिक्े्ति भमाण दहै 
ओर घटादि प्रमेय है। जिस अपरोक्ष आत्मके सम्बन्यसे अहङ्कारादि 
सपरोक्षप्रतीतिके विषय होते है तथा आस्माकी तरह भासित होते दै, उन 
अहङ्कारादि्कोको परोक्ष बुद्धिका विषय मानना दही अयुक्त हे, अत तदुंगत. 
पारोक्ष्यकी निबर्तिके ङिए प्रसस्यानकी विधि ई, यह कथन निरथेक है, 
क्योकि भमाता, भमाण गौर प्रमेय--ये तीनां चिदासमप्रकारासे दी प्रकाशित 
होते है ॥ २३९ ॥ 
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परोक्षमपि देहादि यस्य भासाऽऽपरोक्ष्यभार्‌ । 
बिभात्यात्मेव तस्य स्यादापरोक्ष्यमहेतुकम्‌ ॥ २४० ॥ 
अज्ञानमपि निःशेष्रमेयन्यवधान्त्‌ । 
येनाऽग्यवहित भाति तत्केन व्यवधीयते ॥ २४१ ॥ 

"परोक्षमपि इत्यादि । यद्यपि देहादि परोक्ष है, तथापि अपरोक्ष आत्मके 
प्रकादके सम्बन्धसै वे अपरोक्ष प्रतीतिके गोचर होते है, अर्थात्‌ आत्मके सश 
प्रतीत होते दै । उसमे अपरोक्ष निरैतुक है । भाव यह हे कि देहादि जड है, एव 
अनातमपदाथ है अत वे स्वतः प्रकाशित नीं हो सकते, परन्तु "अह गौर ' (अह्‌ 
ददा इत्यादि परतीतिसे आत्मस्वखूपसे भकारित होते हे । इसमे कारण यह 
है कि आत्मा स्वय अपरोक्ष भरकाशस्वख्प दहै, आल्ामे दारीरादिका अध्यास दै, 
अत धर्मोकरामी विनिमय होता है, जेसे ठो्ेमे अग्नितादाम्याध्यास होनेपर 
भग्निगत दाहकप्वादि धम रहम मी प्प्यक्ष प्रतीत होते दै, अतएव 
अयो दहति यदह रकम प्रयोग होता है । परन्तु विचार करनेपर वास्तबिक 
दाहकत आदि धम रोहमे नही है, अग्न ही है । उक्त रोकप्रयोग अध्यास- 
निबन्धन है, वैसे ही "अह गौर ` प्रतीति चरीरविषयक होनेपर भी वास्तव 
शरीर आत्मा नही दै जर न शारीरम अपरोक्षत्व दी है! अपरोक्ष आ्मामे 
दीरीसदिका भध्यास है, अत शरीरमे अपरोक्षत आध्यासिक है। अत अप- 
रोक्षत्वके छिए विधिकी आवश्यकता नदीं हे ॥ २४० ॥ 

व्यवधाननिरासाथं प्रसख्यानविषि है, इस विकल्पका खण्डन करते है-- 
(अन्ञानमंपि' इत्यादिसे । 

अदोष प्रमेयका व्यवधायक अज्ञानं जिस आत्मासे अव्यवहितं भासित 
होता है, उस अज्ञानके प्रत्यक्षके रिटि क्रिस व्यवधायककी कर्पना 
क॑रते हो; जिसकी कि निवृत्ति द्वारा अज्ञानका अपरोक्ष ज्ञान होता ह। 
भाव यह है कि अज्ञानावृत आत्मामे षटादिका अध्यास दै, अत 
जनतकं उ्मवधायक अन्ञानकी इृततिज्ञन दारा निवृत्ति नदीं होती, तबतक 
बिषयक्रा अपरोक्ष ज्ञन नही होता । अत. विषयावरक अज्ञान विषय 
जौर आस्माम व्यवधायक है । उसकी निवृत्ति विधिका फरुदहै, यह 
ठीक नदी हेः कथोकरि षटादिके प्रतयक्षमे भ्यवधायक अज्ञानं ह । उसकी 
निहि होनेसे ही भनादूत चित्क सम्बन्ध होता दै, यद ठीके, किन्तु 
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स्वमहिम्नैव यः मिद्धस्तत्तमो हन्ति शाखधीः । 
कि तातोऽन्यत्फर भानजन्य यद्विधितो भवेत्‌ ॥ २४२ ॥ 


मरत्यक्षमात्रमे व्यवधायक~-मतिबन्धक- नही है, इसङिए उसकी निवृत्ति भी विधिका 
फट नदीं है । उदाहरणाथे अज्ञानको लीजिये, अज्ञान अनाघरेत चितुमे अध्यस्त दै । 
इतर पदार्थका अध्यास अज्ञानाड़ृत चेतन्यमे होता है, परन्तु अनज्ञानके अभ्यासके छित 
कौन आवरक है ? स्वय तो स्वक्रीयाध्यासम भावरण हो नहीं सकता, क्योकि 
आस्माश्रय होगा--यदि स्वका अध्यास हो, सो स्वयम्‌ आवरण हो, ओर यदि स्वय 
आवरण हो तो स्वका अध्यास हो अर्थात्‌ (अध्यासे सति आवरणम्‌, आवरणे 
सति अध्यास ›। यदि म्पकीय अध्यास्मे अन्यको आवरक मारने, तो उसके 
अध्यासमे कौन आवरक होगा ” तदभ्यसे तदन्यका अध्यास, फिर तदन्यका, 
फिर तदन्यक्ा इस रीतिसे अनवस्थादोष हो जायगा । इस कारण अज्ञानका 
अध्यास अनावृत्त चैतन्यम दी माना जाता है। 'जहमन्ञ › (मामह न जासामि' 
इत्यादि अज्ञानविषयक म्त्यक्ष प्रसिद्ध है । इस परत्यक्षम व्यवधायकं अन्यनकी 
निवृत्ति का हैँ । व्यवधायक है नही, तो तन्निवृत्ति कोसि आवेगी ‡ अज्ञान- 
भत्यक्षकी तरह आत्मपरत्यक्षभै मी व्यवधानकी कल्पना नदीं हो, सकती । 
दके मध्यम तीसरा व्यवधायक होता है, आत्मा अद्वितीय है, वास्तविक जीव्‌ 
ओर र्मम मेद नहीं है । नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि श्रुतिसे द्वितीय चेतनका 
भतिषेध स्पष्ट ही है, अत आलेकतपरत्यक्षा्थं तमोपनोदनके छि नियोगकी कल्पना 
त्यथ द, यह वार्तिकसारका अनुसारी अर्थ है! जौर वार्तिके भी कहा है कि-- 
“अप्यज्ञानादिनि शोषपरमेयत्यवधानङ्खत्‌ । 
स्वत प्रसिद्धात्ससिष्येत्तदसिद्धि कुतो भवेत्‌ ॥' 
इस शोकम कटे गये दैँ--मादि शब्दसे सदाय, मिथ्याज्ञान अभिमत है । 
सरवप्रमेयावरक अज्ञानादिकी सिद्धि स्वपकाय भातमासे होती है । भ्रपश्चसाधक वस्तुकी 
प्ररु प्रमाणसे सिद्धि है, अत तन्निरास हो नहीं सकता, उसके र्षि परसख्यान- 
विधि निष्योजन है । स्वत सिद्ध स्वयपकाश्च आत्मासे अज्ञान सिद्धे होता है, 
उसकी निवृत्ति किससे हो * उक्त आत्मासे अतिरिक्त तो कोई पवर्‌ प्रमाणान्तर है 
नहीं । जिसके रश्चक ईश्वर द, उसको कौन मार सकता है ' ॥ २४१॥ 
चतु विकल्पका निराकरण करते है- 'स्वमहि०' इत्यादिसे । 
जो प्रत्यगामा स्वपका होनेसे स्वयसिद्ध है, उसका प्रकाश नित्य दै, अत, 





॥ 


३३६ दृहदारप्यकषवातिकतार [ १ अध्याय 


क कमव नयनयो मपमरकु-् -मक्न ॥ 9 8, 0 भी नि पिव माणो 


नात्रादित्रियलोपेऽपि छोपस्राक्षितयेष्यते । 
थोऽसावलुक्तचेतन्यस्तष्ोप' शडवते कथम्‌ ॥ २४३ ॥ 

वृह मानजन्य फर नही हो सकता। नित्यत्व ओौर अनित्यप्वकी एकत्र स्थिति परस्पर 
विरोधके नहीं ह्यो सकती । उसके अज्ञानकी निकदृत्ति श्त्रसे दी होती है, 
अत वह भी प्रसष्यानविधिका फरु नही हे | प्रमाणसे प्रमेयकी सिद्धि होती दै, 
यह सर्वतन्त्रसिद्धान्त है । प्रमाण न होनेसे कृर्मरोमादि प्रमेय नही माने जाते, 
इसमे किसको मी विप्रतिपत्ति नही हे । 

अव शङ्का यह होती है किजेसे घदि प्रमेय स्वातिरिक्त चश्च आदि 
प्रमाणोसे सिद्ध होते हे, वैसे दी आप्माकी भी स्वातिरिक्तवस्वन्तरसे सिद्धि हनी 
ब्राहिए । अत आलाको स्वयसिद्ध मानना उचित नही है । 

इत्तर--यदि आस्माकी सिद्धि वस्तन्तरसे मानियेगा, तो व्वन्तरकी 
तिद्धि फिर वस्वन्तरसे कहिएगा । एेसी परिस्थितिमे अनवस्था दोष होगा ] अन्ततो 
गत्वा यदि वस्छन्तरकी सिद्धि स्वत मानिये, तो जिस वप्तुकी सिद्धि सवत 
मानियेगा वही आस्मा होगा, केवरु शब्दमात्रे मतमेद होगा, वस्मे नही । ओौर 
आमातिरिक्ति खयसिद्ध पदा्थमे कोई परमाण मी नहीं है, अत, अप्रामाणिक स्वय 
सिद्ध पदाथेकी कद्पनाकी अपेक्षासे श्चव्यादिप्रमित स्वयसिद्ध साका स्वीकार दी 


भ्रयस्कर है । इस विचारसे आसमपकाश नित्य होनेसे प्रमाणजन्य छक नही है, किन्तु 
तदत अज्ञानकी निवृत्ति दी शाख प्रमाणका एरु है । तदतिरिक्त फलके अभावसे 
परस्यन्ेँ विधि नहीं हो सकती । शकम मी ममेयके प्रतिपादनके छिए पमाणकी 
जिज्ञासा होती दै, किन्तु भमाणमे प्रमाणान्तरकी जिज्ञासा न होनेते प्रमाणी सत्ता 
पमाणान्तरके बिना मानी जाती है अथात्‌ पमाणं स्वयसिद्ध है। सव प्रमाणो 
आतमा मूद्धीभिषिक्त परमाण हे । आसा तो प्रमितिपमवायी होनेसे प्रमाता है, अत 
परमितिकरण-प्रमाण-कैसे हो सकेता है, क्योकि करण जौर कर्ता एक नही है " 
ठीक हे, टौकिक ्यवहारमे प्राय प्रमाता भरमितिका करण नही कहराता, परन्तु 
वेदान्तम उपाधिके भदसे आला भ्रमितिकरणरूप प्रमाण भी कहराता है । अतएव 
"तन्मे प्रमाण रिव ' यह कुुमाज्ञस्िका इकोकं भी सगत होता है एव परमेइवरका 
वाचक चढ्द भी परमाण है, रमाण प्राणनिङ्य ` यह ॒विष्णुसदसनाममे प्रमाण 
शब्द्‌ मी पढ़ा जाता है । अतएव न्यायसूत्र मङ्गखाथे सर्वप्रथम पमाणशब्द ही 
ढा है, श्रमाणप्रमेय ० इत्यादि न्यायका प्रथम सूत्र है ॥ २४२ ॥ 

पृषृम विकस्पकन निराक्रण कते ह--“मात्रादित्रयोपेऽपि' इत्यादिते । 
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फेकात्म्यस्य स्वतो युक्तेरज्ञानात्तस्य बाध्यता 
ज्ञानादज्ञानहानौ स्यात्‌ फिमपेक्ष्यं बिथुक्तये ॥ २४४ ॥ 
तसोमात्रान्तरायत्वादेकात्म्याख्यस्य वस्तुन । 
अ्र॑साभ्यसाधने तस्मिन्‌ काऽपेश्षा भावना प्रति ॥ २४५ ॥ 


ममाता, प्रमाण भौर प्रमेय अथवा प्रमाता, कतौ ओौर मोक्ता-इन तीनेकि 
कोपका जो साक्षी अदु चेतन्य आत्मा है उसके रोपी शङ्का केसे हो सकती 
षै अथौत्‌ जो पमाता आदि माव तथा अमावका साक्षी (भकाशयक) मित्यचेतन्य- 
स्वश्प है उसके प्रकारके रोपकी शङ्का कसे हो सकती है ‡ अमाव असाक्षिक 
नही माना जाता, क्योकि प्रमेयसयुदायद्म भाव ओर अमावका साक्षी आत्मा हे । 
आस्माका यदि अमाव हो, तो उसका साक्षी कौन होगा ? जसे स्वय स्वभावका 
साक्षी नहीं होता वैसे दी स्वामावका साक्षी नही हो सकता । अपनी सत्ताके 
समयमे अपना अमाव नहीं रह सकता ओर अपने अमावके समयम अपनी सत्ता 
नहीं रह सकती, अत॒ आसा निप्याङप्र चेतन्यस्वख्प है ॥ २४३ ॥ 

'ठेकात्म्यस्यः इत्यादि । छठे विकल्पमे दोषं देते है -सुक्तिके किए 


विधि है, यह कहना भी ठीक नही है, क्योकि एेकास्यस्व्प युक्ति नित्यसिद्ध है, 
साध्य नही हे | 


शाङ्ा--यदि युक्ति नित्यहै, तो वह ससारदशा्मे अनुभवकी विषय क्यों 
नही होती ° अत अनुभव दी उसकी नित्यसिद्धतामे बाधक हे । 

उत्तर-अज्ञान अनुभवका प्रतिबन्धक है । जसे अन्धकारादृत देरमे धरदिके 
रहनेपर उनका प्रत्यक्च नहीं होता भौर प्रदीपादिसे प्रतिबन्धकीमूत अन्धकारकी 
निवृत्ति होनेपर प्रत्यक्ष होतादै, वैसे ही आप्मस्वखूपम मुक्ति नित्य होनेसे 
ससारदशचामें भी है ही, परन्तु अन्धकारस्थानापन्न अज्ञानसे प्रतिबद्ध है, इसङिए 
ससारकारमँ वह ॒प्रप्यक्च नही होती । प्रदीपस्थानापन्न आतमतत््वके साक्षात्कारसे 
प्रतिबन्धक अज्ञानकी निदृत्ति होनेपर पूर्वसिद्ध रुक्तिकी अभिव्यक्ति होती हे; 
'अज्ञानेनाइत ज्ञान तेन युद्यन्ति जन्तव ` इस श्रीमद्धगवद्वीताके वाक्यम उक्त 
अर्थका दही निरूपण किया गया है। शास्लजन्य आस्मतत्यका साक्षात्कार 
अज्ञानकीं निवृत्तिके छिए अपेक्षणीय है, अत॒ तदतिरिक्त प्रसख्यानविष्यादि 
मुक्तिकि छि प्राथैनीय नदी है ॥ २४४ ॥ 

उक्त अथको ही पुन स्पष्ट करते हे--^तमोमात्रान्तरायत्वा०” इत्यादिसे । 

यदि उक्त रीतिसे मुक्ति स्वत सिद्ध है, उसे साधनकी अपेक्षा नदी है, 


२२८ बुहुदारण्यकवातेकसारं [ १ अध्याय 








प क ०0१०००१० 


यदाऽनुभवकामस्य कायत्वेन प्रतीयते । 

प्रसद्यान तदैकार्म्यतात्पय फथयुच्यते ।॥२४६ ॥ 

युक्तं नेकस्य शाखस्य तात्पयै कायंसिद्धयोः । 
दयस्याऽपि प्रधानत्वदवैधिष्टय नैव सम्भवेत्‌ ॥ २४७ ॥ 





तो षान व्यर्थ है। इस शद्कका निराकरण करते दै--साध्य-साधनविभागदयुन्य 
जलेकसखूप मोक्षमे विधेय अभ्यास आदिकी पेक्षा नही है, किन्तु 
तिरोधायक अक्ञानकी निदृततिके किए जानकी अपेक्षा है । अन्तराय 
( व्यवधायक ) तमोमाघ्र ८ अज्ञान › युक्तिकी अभिव्यक्ति प्रतिबन्धक हे, अत 
उसकी मिशृ्िके ठिए ॒ज्ञानकी अपेक्षा होनेपर भी साध्य-साधन विंभागसे शत्य 
एकातम्यख्प युक्ति मावनाकी अपेक्षा नही हे, यह द्छोकका अर्थं है। 
भाव यह है कि तत्त्वज्ञानोत्पत्तिसे परे साध्य-साधनका विभाग दै, अत तत्‌-तत्‌ 
साध्य फलोकी प्रा्िके छिए तत्‌-तत्‌ साधनोकी अपेक्षा होती है, परन्तु (आसे- 
वेद सर्वम्‌" इप्यादि श्तिसे आलतक्वसाक्षाकार होनेके बाद दवेतज्ञानका उप- 
मर्दन होनेसे द्वितज्ञाननिषन्धन साध्यसाधनादिके विभागका छोप होनेपर भावना 
आदिकी अपेक्षा नही होती, अतएव यत्र स्वस्य सर्वमात्मेवामृततत्केन कं पदयेत्‌ केन 
क श्रृणुयात्‌" यह शति आस्मज्ञानद्ामे सामान्यत साध्यसाधनका प्रतिषेध 
करती हे ॥ २४५ ॥ 

'यदाऽलुभवकामस्य' इत्यादि । राङ्ा-- यथपि पसख्यान साक्षात्‌ मोक्षा उपाय 
नही दै, आलतच्वज्ञान दी साक्षात्‌ मोक्षका उपाय हे, पिर मी तच्चज्ञानका 
रोष ( अङ्ग ) प्रसख्यान दै, क्योकि पसख्यानके बिना "तत्वमसि आदि 
वाक्य द्वारा आ्मतक्सका ज्ञान नही हो सकता, इसङिए परम्परया मोक्षके ङिए 
परसख्यानविषि माव्य है । 

उत्तर--मोक्षके प्रति उपायभूत साक्षा्ारके किए यदि भसख्यानका विधान 
मानोगे, तो वेदान्ता आलमक्यवस्तुम तालं नही होगा, क्योकि उक्त शाखका 
तासये प्रसख्यानविधिमें ही सिद्ध होगा, एसा होनेपर आलेक्य, वेदान्तवे न 
होनेसे, निष्परामाणिक हो जायगा ॥ २४६ ॥ 

कृत वाक्य प्रसख्यानविषि जौर आसे उभयपरकं है, इसका निराकरण 
कते द--शुक्तं नेकस्य शाद्खस्य' इत्यादि । 
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ब्रह्मात्मत्वं यदि ज्ञात कुतस्तर्हि परोक्षता । 

न ह्यात्मन परोषत्व मूढोऽपि प्रतिपद्यते ॥ २४८ ॥ 
मितेवरदधिर्भयश्द्धौ तद्ष्द्धिमितिद्द्धितः। 
इत्यन्योन्याभ्रयत्वेन मितिब्द्धिः खथ तव ॥ २४९ ॥ 


एक ही वाक्य सिद्ध ओर साध्य उभयपरक नही हौ सकता, क्योकि उसका 
दोनो अर्थम सख्य तात्य भाननेसे वाक्यभेद हो जायगा । ओर परसखूयान 
द्वारा वस्तुके बोधनमे उसका तासर्य माननेपर तो वाक्यभेद नहीं होगा| 
परसख्यानमे अवान्तर तात्य ओौर रेकात्म्यके बोधनमे मुख्य तात्पर्यं हो सकता 
है, परन्तु रेसा मान नहीं सकते, कारण कि “मूत मव्यायोपदिश्यतेः इस 
न्यायसे भूतकी अपेक्षा भव्य दही प्रधान होता है, अत वस्तुके बोधन द्रारा 
परसस्यानमे दही सख्य तात्ययै मानना उचित है, ओर एेकात्यकी सिद्धिके छिए 
मुख्य ॒तात्पय॑रेकास्यमे दी मानना उचित है । इस तरह दोनो मुख्य ताप्य 
माननेमे विरोध है, क्योकि साध्य सतत कार्य ही है ओौर सिद्ध साध्यकी सिद्धिके 
किए है, अत एक वाक्यका दोनो अर्थमि सख्य तात्प नहीं हो सकता । 

(रिष्ट तैव का तात्पमै यह है कि यदि प्रसख्यानविशिष्ट रेकस्य य 
ूकात्यविशिष्ट परसख्यानमे विधि मानी जाय, तो एक अर्थं प्रधान ओौर दूसरा 
अप्रधान होगा एव प्रधानमें मुख्य ताद्य तथा अप्रधानमँ अबान्तर ताख्यं होगा । 
भदि दोनो अथं पधान माने जाये, तो विरोष होगा । एकको मधान भौर दूसरेको 
अपमधान माननम दोष नही है। नैव" से विरिष्टविधिका खण्डन करते है - 
उकं रीतिसे दोनों अर्थोके प्राधान्यखूपसे विविक्षित दहोनेसे विंचिष्टकी विषिमी 
नरी हो सकती ॥ २४५७ ॥ 

आत्मतत्व ज्ञात है, श्य पक्षम तो परोक्ष ही ज्ञान होगा, अत 
अपरोक्ष ज्ञानके लिए विधि अपेक्षित दै, ईस पूर्वोक्तका खण्डन करते है 
श्रह्मात्मत्वम्‌! इत्यादिसे । 

्रह्मासरख यदि ज्ञात होगा तो नह्य परोक्ष कैसे दोगा" विषय परोक्ष 
हीनेसे ज्ञान परोक्ष होता है । मूखं मी पुरुष स्वामाका परोक्ष अनुभव नही करता, 
किन्तु अपरोक्ष दही अनुभव करता दहै । सो शाख दहदीसेद्टो जायगा, शसके 
छिए प्रसस्यान विधिकी आवद्यकता नहीं है ॥ २४८ ॥ 

भमितेवृद्धिमयद्ृदधौ इत्यादि । एक-एक पादे मितिकी बृद्धि होती है, 
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पादानामपि सम्भूय न युक्ता द्चैना्थता । 
सम्भूयकारितोत्यत्तौ दृष्टा न त्ववभासने ॥ २५० ॥ 


इस पूर्वोक्त अर्थका अन्योन्याश्रय दोषसे खण्डन करते दै--ज्ञानकी इद्धि 
विषयातिश्चयके बिना नहीं होती अथौत्‌ इस ज्ञानसे यद ज्ञान अधिके, 
हसमे कारण विषय दही है । न्यूनविषयक ज्ञानसे अधिकविषयक ज्ञान 
बड़ा कहा जाता है। स्वत ज्ञानम उपकर्ष या अपकर्षक नहीं है । विषयके 
उत्कर्षं जौर अपकषसे ज्ञानमे उत्कषे ओर अपकेष॑का व्यवहार होता है । अतपवं 
उदयनाचायैने कुसुमाज्ञ्मि कदा है--“विषयेण विद्ोषो हि निराकारतया धियाम्‌! । 
‹विषयेणः यह्‌ तृतीया अभेदे है । ज्ञानमे विषय दी विष है, कारण कि ज्ञान 
निराकार है, अत॒ आकार छारा उसका उ्कषं ओर अपकष नही होता, किन्तु 
विषय दी विरोष है । मेयकी वृद्धि मितिकी दृढिके बिना नहीं होती । मेयकी 
ृद्धिसे मितिकी बृद्धि, मितिकी बरद्धिसे मेयकी वृद्धिः यह अन्योन्याश्रय दोष हे, 
अत॒ आपके मतसे मितिकी वृद्धि कैसे होगी" अर्थात्‌ नही हो सकती । 
एक-एक पादसे मितिकी ब्द्धि तब होगी, जब मेयकी बृद्धि होगी, ओर मेयकी 
द्धि होनेपर भिच्विषयक मितिके स्वस्वनिषयमे व्यवस्थित होनेसे भित्न-मिच्र 
मिति होगी, एक मिति तो होगी नेर्ी। रेसी अवस्थामे मितिकी बृद्धि 
कैसे होगी " यह्‌ ताद्य हे ॥ २४९ ॥ 

ज यह कदा गया है कि तेरु, ज्वी भौर अनिके दृष्टान्तसे चारों पाद मिरुकर 
भालमेकत्वके बोषक दै, सो भी ठीक नहीं हे, यह कहते है-“पादानामपि' 
इत्यादिसे । 

उक्त दृष्टान्तसे चारों पाद मिखकर शानक उत्पादक हो सकते हे, अर्थके प्रकाराक 
महीं हो सकते। जैसे तेर, बत्ती ओौर अग्नि--ये तीनो परदीपके उत्पादक है | 
प्रदीपसे घटादि वस्तुका प्रकाश होता है । तेर आदि सब मिककर्‌ घटके प्रकाद्यक 
नही हँ । तेक आदि. तीनो वस्तुओंको एक जगह रखनेपर मी प्रदीपकी उलपततिके 
बिना वस्तुका प्रकाश नही होता; अत उक्त तीनों द्वारा उप्पन् प्रदीप दी लोकम 
अर्थक प्रकारक देखा गया हे, वैसे ही उक्तं पादचतुष्टय सम्भूय मिठकर 
पमितिके उत्पादक दँ गौर भमिति मथेकी प्रकाद्यक है, यही उक्त इष्टन्तसे 
सिदध हत्‌ है ॥ २५० ॥ 
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तैरबत्य्॑नयोऽप्येते प्रदीपोत्पत्तिकारणम्‌ । 
जातात्मराभो दीषोऽथे स्वयमेव प्रकाशयेत्‌ ॥ २५१ ॥ 
अतः सम्भूयकारित्व यदि वक्षि तदोच्यताम्‌ । 
मानस्वरूपलाभाय, न तु मेयोपलब्धये ॥ २५२ ॥ 
मानपादत्वमप्येषा मत्रादीनामसङद्धतम्‌ । 
प्रमातुमानपादत्वे मान स्यादप्रमातृकम्‌ ॥ ॥ २५३ ॥ 


+ तैखवत्येभ्रयोऽप्येते' इत्यादि । तेर, बत्ती मौर अमि ये तीनो प्रदीपकी 
उपयत्तिके कारण है । इन तीनोसे उप्पन प्रदीप स्वय--उक्त तीनोकी सहायताके 
बिना--भथंका प्रकाशक हे ॥ २५१ ॥ 

“अतः संभूयकारित्वम्‌' इत्यादि । चकि उक्त तीनो प्रदीप उत्यरिके कारण दै, 
अत उन्म समूयकारिख है, अथात्‌ वे मिरकर कारण है, यह यदि कटे, तो मले दी 
आप के, किन्तु किस कामे समूयकारिता है, ठेसी जिज्ञासा होनेपर पमितिकी 
उत्पत्तिम सम्भूयकारिता है अथके बोषमे नही, यदी समीचीन उत्तर होगा । इससे 
आपका अभीष्ट नहीं सिद्ध होता ॥ २५२ ॥ 

प्रमत्रादिमे मानपादत्र मानकर यह दोष दिया हैः वस्तुत ॒प्रमात्रादि 
मानपाद नहीं हो सकते, यह कहते है--*मानपादत्वमप्येषाभर' इत्यादिसे । 

प्माज्ादिमे मानपादल्र मानना अत्यन्त असङ्गत है, क्योकि प्रमाण सपरमात्रेकं 
होता है, अप्रमातूक नहीं । भमाता, मानपाद होनेसे, प्माणके अन्तगीत हो आयगा, 
ज्ञेसा कि आप कहते है । ठेसी अवस्थाने प्रमावृद्यूल्य दी प्रमाण होगा, जौरेसा हो 
नहीं सकता, कारण कि प्रमाण करण है, करण कत्रैव्यापारका विषय होता है । 
यदि कती ही नही होगा, तो उसके व्यापारका विषय करण कैसे होगा 
जौर यह भी सुक्ष्म इष्टिसे विचार करना चाहिए कि यदि ममाता मानाश्च दै, 
तो इसमे प्रशन यह होताहै कि सारी आत्मा मानाच दे, या असंसारी 
प्रथम प्रमे ससायी जस्मा मानका आश्रय हे, अत वह मानका अद नहीदहो 
सकता । क्योकि आश्रयाश्रयिभाव अत्यन्त भिन्नमे होता ह, अभिन्ने नहीं । 
अदा ओौर भश्ीका अत्यन्त मेद नहीं माना जाता | द्वितीय क्प्मे असंसारी 
आमा प्रमेय है । अतः बह प्रमाणाच्च नहीं हो सकता, विषयत्व आओौर विषयत्व 
एकमे नही रहते । भरमाणमे बिषयि्व रहता दै भौर प्रमेयमे विषय । 
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प्रमाणादतिरिक्तो यो मेयं मानेन बुध्यते । 

स प्रमाता फथ तस्य मानपादतुच्यते ॥ २५४ ॥ 
द्वितीयपादः शब्दाख्य एेकात्म्य बोधयेन्न वा । 
अबोधे मानपादत्वं केन द्वारेण गच्छति ॥ २५५॥ 
पोधे तु तावतेवाऽत्र पुमथेस्य समाधितः । 
अप्रामाण्यभय कस्मायन युक्तिमपेक्षते ॥ २५६ ॥ 
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यदि प्रमेय मानाश्च होगा, तो प्रमेयतलदूपसे विषयस् ओर भानाञ्चलरूपसे 
विषयित्की आपत्ति होनेसे एकमे विरुद्ध दो धर्मोकी आपत्ति हो जायगी; जो 
अत्यन्त अनुचित है ॥ २५३ ॥ 

पमाणसे अतिरिक्त पभरमाता होता है, यदी स्पष्ट कहते दै--श्रमाणाद- 
तिरिक्तो' इत्यादिसे । 

प्रमाणसे ८ साधनसे ) अतिर्क्ि (भिन्न) जो प्रमासमवायी प्रमाता 
प्रमाण द्वारा प्रमेयो जानता है वह प्रमाता मानका अश है, यह कैसे 
कहते हो ? अथात्‌ अनुचित फहते हो ॥ २५४ ॥ 


'दवितीयपाद्‌ः इत्यादि । शब्दको द्वितीयपाद कहते दै, इसमे यं 
पश्च होता है कि शब्दनामकं द्वितीयपाद्‌ पेकापमय्प अर्थका बोध कराता है या 
नही ? प्रथम पक्षम यदि वह उक्त अथेके बोधका जनक नही है, तो उसे किस शूपसे 
मानपाव्‌ कहते है । प्रमितिकरण द्वारा प्रमाण कहशाता है । जब शब्द्‌ उक्त अरथ- 
विषयक प्रमितिका जनक नही हैः तो प्रमाण ही नही हुमा, पिरि अपमाणको 
प्माणा्च कहना मिथ्या दी ह ॥ २५५ ॥ 


श्रोधे तु तावतेवाऽत्र' इत्यादि । यदि आजेकत्वविषयकं बोध ॒शब्दसे 
शेता है, यह मानते हो, षो उस बोधमात्रसे मोक्षरूप पुरुषार्थकी भापि होनेसे 
पारुपन्त चाब्दका व्यापार समाप्त हो गया, अत सप्रयोजनख होनेसे प्रामाण्य दही 
है, तो फिर उसमे अब्रामाण्यका मय है किससे 2 यदि कहो कि निष्मरयोजनतवके 
मय॑से द्द युक्िकी पेक्षा करता है, तो यह भी युक्त नही ् क्योकि 
सप्रयोजमत्वसे निष्प्रयोजगत्वकी निइृत्ति होनेसे भयका कारण दी नष ; तः 
राब्दको युक्तिकी अपेक्षा नही हो सकती ॥ २५६ ॥ | 
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परोक्षत्वेन सासरेण बुद्धं न त्वचुभूयते । 

अभ्रामाण्यभयं तस्मादिति चेदयुज्यते न यत्‌ ॥ २५७ ॥ 
मेयस्वभावात्‌ पारोक्ष्यं किं वा शब्दस्वभावतः । 

आदये फि बहामता तत्र परोक्षा स्यादुतात्मता ॥ २५८ ॥ 
यत्साक्षादपरोक्ष तड्‌ बह्चेति बरह्मणः श्चतौ । 
युख्यापरोक्ष्ययुदितं पारोक्ष्यं शङ्कयते कतः ॥ २५९ ॥ 





^प्रोक्षत्वेन' इत्यादि । शब्दसे आसमतस्वका ज्ञान तो जरूर होत ठै, 
किन्पु अनुभव--प्रप्यक्ष नहीं होता, ई्सषटिए अप्रामाण्यका भय होता दै । 
ज्ञानमात्रसे शक्ति नही होती, किन्तु भनुमव्ते होती है, इसकिए युक्तिकी 
सहायता अपेक्षित है । यथपि चाब्दज्ञान भी भनुमव ही है, तथापि अमुमवसे 
अपरोक्षासक अनुमव विवक्षित है, यह भी युक्त नहीहै, कारण कि आस- 
तत्वका शाब्दज्ञान भी अपरोक्षासक दी होता है, परोक्षालक नही होता है । 
जव प्रमेय परोक्ष होता है तव तद्विषयक शाब्दज्ञान भी परोक्ष होता है । जब विषय 
सपरोक्ष होता है, तब तद्विषयक शाब्द ज्ञान भी अपरोक्ष ही होता है । परोक्षत्र 
मौर अपरोक्षलर मेयके अनुसार है, चब्दके अनुसार नही ॥ २५७॥ 


भियस्व भावात्‌ पारोक्ष्यम्‌! इत्यादि । "तत्वमसि आदि शब्द द्वारा ब्ह्मा- 
तमज्ञान परोक्ष होता है, यह आप कहते है, इसमे भश्च यह है कि उक्त जञानम 
परोक्ष मेयस्वमावसे होता है, अथवा शब्दस्वमावसे 2 प्रथम पक्षम फिर विकर्ष 
है- त्रम परोक्ष है या आसा ° बह्म ओौर आत्माका ज्ञान होनेपर उनके अभेदका 
ज्ञान हो सकता हे, अन्यथा वही । भत, प्रमेय ब्रह्म ओर आत्मा दोनों ट । 
एक-एकका परोक्ष होनेपर उनके मेदका ज्ञान परोक्ष होगा, इस तादपर्यसे एक-एकमें 
परोक्षत्वका प्रभ है ॥ २५८ ॥ 


4यत्साक्षादपरो °" इत्यादि । स्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म इत्यादि वाक्यसे रह 
अपरोक्षात्‌ अर्थात्‌ अपरोक्ष है, यह ज्ञात होता है । साक्षाव््ब्दसे ब्रह्मम सख्य 
अपरोक्षत्र हे, षटादिकी तरह ज्ञान द्वारा नही, यह ज्ञात होता है, अत अहे 
परोक्षत्वकी शङ्का क्यों करते हो ° निश्चय सशयका प्रतिबन्धक होता है । निर्दोष 
ति द्वारा निश्चित अथे सन्देह ही नदी हो सकता ॥ २५९ ॥ 
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आत्मनस्तन्न पारोक्ष्य पूर्वमेव निराृतम्‌ । 

शब्दः स्वयगुदासीनः परोक्षत्वापरोक्ष्ययोः ॥ २६० ॥ 
देशादिभमिम्यैवहितं पारोश्येणाऽवषोधयेत्‌ । 
इतरन्वापरोक्षयेण दश्चमस्त्वमसीतिवत्‌ ॥ २९१ ॥ 
दैलात्कालादस्ततो वा व्यवधान मनागपि । 
दिकान्म्यवस्सुनो नास्ति तत्र पारोक्ष्यघीः इतः ॥ २६२ ॥ 


(आत्मनस्तत्र' इत्यादि । आप्मा परोक्ष है, इसका निराकरण तो श्रह्मासन 
परोक्षत्व मूढोऽपि प्रतिपद्यते इस पूर्वोक्त पते ही कर चुके हैः अत पुनः 
निराकरण करना पिष्टपेषणके समान दहै । जिस अर्थम किसीकी विप्रतिपत्ति हो, 
उस अर्था साधन-बाधन अपेक्षित होता है। जो अर्थं मूढबुद्धिको भी सम्द्रि 
नहीं हे, प्रत्युत निथित है, उसका साधन करना व्यर्थं हे | सदिग्धे न्याया परवसेन्ते 
इख न्थायसे सदिग्ध अथका दही सोपपत्तिकं निणैय करना चाहिए । ह्ितीय 
कर्पके विषयमे कहते है--शष्दः?इति । शब्द परोक्षल तथा अपरोक्षत्व 
स्वयमुदासीन है अथात्‌ परोक्ष शब्दस्वमावनिबन्धम नही है, अगर एसा होता 
तो (दशमस्त्वमसि इप्यादि वाभ्यसे अपरोक्ष ज्ञान महं हो सकता । अपरोक्ष 
अमकी निवृत्ति मी दश्चमोऽहम्‌ः ( दसवा मै हं ) इस अपरोक्ष ज्ञानसे ही होत्री 
है, अत शब्दसे परोक्ष ही होता है, एेसा नियम नहीं है ॥ २६० ॥ 

दिश्चादिमिष्यैवहितम्‌' इत्यादि ¦! आदिसे कालदिका महण है । देश्च भौर 
कारसे म्यवहित अथका चब्दसे परोक्ष ज्ञान दी होता है, अपरोक्ष नह्य । जिस 
पदाथेका जिस देश ओर कार्म ज्ञान होता दै, उस देश ओर कार्म यदि 
वह पदाथ न रहकर देशान्तर ओर काठान्तरमे रहता, तो बह देच 
जओौर कासे व्यवहित होनेसे शब्द द्वारा परोक्षन्ञानका गोचर होता है । 
जेसे--“रामो राजा बभूव" इत्यादि वाक्यसे शीरामजीके राजा होनेका ज्ञान 
परोक्ष ही होता है, अपरोक्ष नहीं होता ओौर जो अर्थं देशादिसे व्यवहित नही 
है, किन्तु अव्यवहित है, उसका शब्दसे मी अपरोक्ष ही ज्ञान होता  । ॐसे 
"दशमस्त्वमसि इत्यादि वाक्यसे दावा भे ह" यह ज्ञान अपरोक्ष ही होता है । 
इतरत्‌-ग्यवहितसे मिन्न--अथोत्‌ अव्यवहित, यह अथं है ॥ २६१ ॥ 


दशात्कारषू! इ्मादि । जब देशः कारु उथा वस्तुसे थोड़ा मी देकाल्य्‌- 
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नियतं यदि शाल्लस्य पारोश्ष्येणेव बोधनम्‌ । 

न तर्हिं तच्वधीः शाच्राद्याथात्म्यानवभोधकात्‌ ॥ २६२ ॥ 
परोक्षे बुद्ध एेकात्म्ये पस्तुसिद्धिनं तावता । 

अनश्वरूपे बुद्धेऽपि गव्यो नहि सिद्धयति ॥ २६४ ॥ 


वस्तु भ्यवधान नही है, तब उक्त अर्थम परोक्ष बुद्धि कैसे होगी अर्थात्‌ 
परोक्ष ज्ञान नही होगा, अपरोक्ष ही होगा ॥ २६२ ॥ 


नियतं थदि" इत्यादि। यदि चब्दको स्वभावत परोक्ष बुद्धिका जनक मारत, 
तो वेदान्तशचाख्लसे ज मालन्ञान होता है, वह तत्त्वज्ञान न कहरवेगा, कारण किं 
अपरोक्ष आत्माका चाखने यदि परोक्षप्वरूपसे बोध कराया, तो अपरोक्ष 
ज्म परोक्षलपरकारक ज्ञान अयथाथे ही हआ, इस परिस्थितिमे अयथाथेज्ञानका 
जनक वेदान्तशाक्ञ परमाण नहीं हो सकता, किन्तु सम्पूण वेदान्तसाश्ञमे 
अप्रामाण्यकी आपत्ति हो जायगी । इसछिए शब्द नियमसे परोक्षज्ञानका जनक 
नहं होता, किन्तु स्वभावके अनुरोधसे परोक्ष ओर अपरोक्ष दोनों ज्ञानक 
जनक होता दै, यदी सिद्धान्त आदरणीय ह ॥ २६२ ॥ 


"परोक्षे बुद्ध ०” इत्यादि । शाक्नसे वस्तुविषयक अपरोक्ष ज्ञान नदीं होता, 
किन्तु सयष्टपदाथेविषयक परोक्ष ज्ञान दी होता है, रेखा माननेवारके मतमे 
मआत्मसाक्षात्कारके किए प्रसख्यानविधि आवद्यक है, यह शङ ह । इसका 
उत्तर यह है क्रि 'य्साक्षादपरोक्षाद्‌ जक्ष इस श्चतिसे ब्रह्म अपरोक्ष है, यह 
सिद्ध होता है । यदि. श्रतिसे अपरोक्षका परोक्षज्ञान होगा, तो ति अप्रमाण 
हो जायगी तथा असृष्ट अपरोक्ष वस्तुकी सिद्धि नद्धं होगी । अब पूर्वपक्षी 
इसका उत्तर देता है कि साख्को असृष्ट अपरोक्षसे विलक्षण ससृष्ट परोक्षका 
बोधक मामनेपर प्रतियोगिविधयां अससृष्ट अपरोक्ष वस्तुकी भी सिद्धि हो जायगी 
अथात्‌ सयुष्ट॒परोक्षमे विशेषण है--असंखष्टाथपरोक्षविरुक्षण । विरुक्षणका 
अथे हे भिन्न। मेदर्भ प्रतियोगिविधया विशोषण है--अससृष्टाथै । विरोष्यके 
समान विरोषण मी विचिष्ठज्ञानका विषय होता है, इसछिए बिरोषणविधया 
प्रतीयमान असचष्टापरोक्ष वस्तुकी भी सिद्धि माननीदह्ी होगी, अत उन्त 
अथेमे श्रतिप्रामाण्यकी केोई॑चिन्ता नहीं है। इसका खण्डन करते दै 
गौ अद्मि हैः इस ज्ञानका विषय है--जश्वभिन्न गौ | गौरे अश्वमेव 
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ततः शाख्रात्तखधीशेन परोक्षतयैव धीः । 

उदेति तेन युक्त्यादिषाददयमनथंकम्‌ ॥ २६५ ॥ 
व्यपास्तानर्थसंदर्भमात्मानमवगच्छतः । 
किमाप्यमयिकं तत्र येन युक्त्या्यपेक्षते । २६६ ॥ 
का वा युक्तिः प्रदीपस्य सपादिमयना्षकम्‌ । 
रज्ञ्वादित्चविज्ञान इ्व॑तः सहकारिणी ॥ २६७ ॥ 





विद्रोषण है । भेदम अद्व विरोषण है। परन्तु इस ज्ञानसे गोमात्रकी सिद्धि 
होती है, भद्वकी नहीं । इसी प्रकार अससृष्टपरोक्षविरक्षण ज्ञानसे सषष्ट परोक्ष 
विषय ही सिद्र होगा, अससृष्टापरोक्ष वस्तु सिद्ध नदी हो सकती, अत उक्तार्थे 
दाली अप्रामाण्यापत्ति अनिवाये दही है । साराश्च यह हे कि अससृष्टापरोक्ष- 
विलक्षण सचष्ट परोक्षमे शाब्द है, किन्तु तद्विरोषणीमूत असयृष्टापरोक्षाशमे 
साब्दत्व नहीं है अर्थात्‌ शाब्द द्वारा उक्ताथकी सिद्धि नयी होती, ओौर न उक्त 
अथे शाख ही प्रमाण हो सकता है, अत भरसख्यानकी विधि अयुक्त है ।॥२६४॥ 

द्याखषसे परोक्ष ही ज्ञान होता है, यह नियम न होने का फट कहते है 
(ततः शाल्ञात्‌' इत्यादिसे । 

चाखसे नियमत परोक्षज्ञान ही होता है, इस नियमके न माननेसे शासे 
जो आपतच्वन्ञान होगा, वह परोक्ष ही होगा यह तो सिद्ध होगा नहीं, 
किन्तु अपरोक्षतया मी उसका ज्ञान होगा, फिर ॒युक्त्यादि पादद्वय अनर्थक 
ही है ॥ २६५ ॥ 


“व्यपास्तानथं ० इत्यादि। सासारिक सकर दु सोकी निदर्िपुर सर 
आत्माको जानेवाला अधिक क्या पाता है ? जिसके छिए युक्त्यादिकी अपेक्षा 
होती है । शाख्लजन्थ ज्ञानमात्रसे नि रेष छेशनिवसेक यदि भताज्ञान ह्य 
जाता है, ओौर इससे अतिरिक्त कुछ फल ही नही षै, तो किरं किस फरुकी 
मराधिके ङिष्‌ युक्तयादिकी अपेक्षा मानते हो * ॥ २६६ ॥ 

स्वाथेका बोधन करानेमे शब्दको युक्ति आदिकी अपेक्षा नहीं, यहं 
्रदीपदृष्टान्तसे सिद्ध करते दै--का वा युक्ति इत्यादिसे । 

जेसे, मदीप पने तेजके प्रभासे रज्नुतत्त्वका साक्षात्कार त्था उसके 


भआमाण्यपररक्षा ] भाषासुवादसहित २४७ 


शब्देन ज्ञाष्यते यद्रत्तथेव यदि युक्तिभिः 

व्य्थताऽथ विरोषथेत्‌ सम्प्राप्ता भिन्नमानता ॥ २६८ ॥ 
स्वप्नादियुक्तिभिधेत्तद्यौकिकीमि प्रसाध्यते । 

अवेदिक भवेद्रस्तु स्याच्च शाख्ाुबादता ॥ २६९ ॥ 


द्वारा सर्वुद्धिजन्य भय, कम्प आदिकी निदृत्ति करता है अशात्‌ सपादिमयके 
निवतैक रज्जुतन्यज्ञानकी उलत्तिके ङ्षएि स्वकीय तेजसे अतिरिक्त ओर किसी 
पदाथकी सहकारीखूपसे उसे अपेक्षा नही है, वैसे दी सकख्टु खमिवतेफ़ आल- 
ज्ञानके उत्पादक शब्दको सहकारीष्टपते युक्यादिकी अक्षां नही है । अधि- 
छ्ठानतत््वके ज्ञानसे अघ्यस्तके उपादान अज्ञानी निवृत्ति होती है । उपादानकी 
निवृक्तिसे उपादेयकी निवृत्ति होती है । प्रपञ्चका निमित्त है--मासमाकां जयथाथो- 
नुभव । शाख्रसे आत्माका यथाथीनुभव होनेपर उपादानभूत अज्ञानकी निदृत्तिसे दी 
प्रपच निदत्त हो जाता है । उसे दूसरे सहकारी करणकी अथेक्षा नही है। 
विवर्तवाद प्रपञ्च ओौर उसकी निदृकत्तिमे अज्ञान ओौर ज्ञान ही निमित्त 
दूसरा नहीं ॥ २६७ ॥ 

शब्देन ज्ञाप्यते इत्यादि । नितने अथैका बोध शब्दत होता दै, 
उतना ही युक्त्यादिसे भी होता है या उससे अधिकं 2 प्रथम पक्ष्म दोष कहते 
है--ुक्तिमिन्यर्थता' से। जो अथे चब्द द्वारा ज्ञात हो चुका है, फिर ऽस अथेकी 
जिज्ञासा होती दी नही, अत उस अथैके ज्ञापक युक्त्यादि व्यथै ह, अन्धौ 
युक्ति आदिसे ज्ञात दहोनेपर भी ज्ञापकान्तरकी अपेक्षा होनेसे अनवस्थ ही 
पर्थवसान होगा । द्वितीय पक्षम भिन्नमानता होगी अर्थात्‌ शाब्द अथसौ 
अतिरिक्तं अथका यदि युत्यादिसे भान मानते द, तो सम्मूयकारिता अर्थात्‌ मिरुकरं 
एककायैकारिता नही बन सकती, किन्तु भिन्न-मिन्न विषयकी प्रमितिके जनकं 
होनेते मिन्न-भिञ्च मानतां होगी ॥ २६८ ॥ 

“स्वभ्रादिुक्ति०' इत्यादि । शब्द्‌, युक्ति आदि प्रत्येक मान द, यह मानने- 
पर मी अह प्रदन होता है कि स्वभादिषृष्ठान्तसे सिद्ध रौकिक अन्वय जौर 
द्यतिरेकल्प युक्ति रह्म सत्यैः यह बौध मानते है या वेदैकगम्ब 
युक्तियोसे 2 प्रथम पक्षम शरद्य अविदिक हो जायगा, फारण फि आत्‌ , 

स्वध्न ओर सुषु्ि--ईम पीमो भवस्थार्भोका परस्पर स्यभिार है, भनुर्त- 
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वैदिकेऽपि युक्तीनामागमार्थप्रधानतः । 
अनुमादत्वमेव स्यात्‌ स्याच्च शाज्ञादमिन्नता ॥ २७० ॥! 





मान जह्य हयी सपय है, यह निश्चय रौकिक युक्ति द्वारा होनेसे ब्रह्म शैकरिक हो 
जायगा ओौर "तन्त्वौपनिषद पुरषं एच्छामि' इस ॒श्वतिसे ब्रह्म ओौपनिषद माना 
ञाता है, मथौत्‌ उपनिषतसे दयी ब्रह्म ज्ञात होता है, ईइसङिए ओौपनिषद करता 
है, अतएव ब्रह्म वेदान्तेकवे् माना जाता दहै । ओर युक्त्यादिसे सिद्ध हके 
अनुवादक (तत्त्वमसि आदि वाक्यमे अनपेक्षप्वरक्षण प्रामाण्यका भङ्ग हो 
आयगा । यदि ब्रहम मानान्तरका विषय नही हे, यह मानते है, तो* अज्ञात- 
ल्ापकं (तत्वमसि आदि वाक्यमे निरपेक्षत्वरुक्षण भरामाण्य सिद्ध होता हे। 
यदि ब्रह्म मानान्तरविषय है, यह मानते है, तो युक्यादि द्वारा ज्ञात ब्रह्मका 
अक्त श्रुतिसे बोध होता है । यदि शवुतिजन्य ्रह्मवोधमें उपायविधया युक्तथादिक्षी 
पेक्षा होनेसे रौकिक वाक्यके तुस्य वेदधाक्यभी दो, तो खौकिकं वाक्यकी 
अपिक्षासे वैदिक वाक्यम निरपेक्षत्रक्षण प्रामाण्य है, यह्‌ विरोषाभिधानं 
भसगत हो जायगा ॥ २६९ ॥ 

“वरेदिकत्वेऽपि " इत्यादि । बह्मप्रकाशक उक्त युक्ति, वेदैकगम्य होनेपै, 
वैदिक दी दै, छौकरिकं नही है । जाग्रत्‌, स्वम ओौर सुषुपिका बह्मासमविवेचनके रिष 
ही वेदान्तमे उपन्यास है । उनके दरा ही रह्म परमाथ सत्‌ प्रतीत होता है । ठीक 
है यदि उक्त युक्त्या भीवेदहीषदै, वेदातिरिक्त नही तो उन युक्ति्योका 
भी वेदम ही समावेच हभ । इस परिस्थितिमे मान निपाद हो जायगा जौर आप 
उसको चतुष्पाद कहते दै। चार पादोमे एक पाद्‌ युक्ति है, ठेकिन अ 
युकतिका शाख्मे ही समावेश हो गया, तब शाक्ते अतिरिक्त युक्ति इई नही । 
एसी दामे मान चतुष्पाद नही है, किन्तु त्रिपाद है, यही कहना चाहिए । 
प्रेत युक्त्या वेदिक अथेकी बोधक दोनेसे वेद दै, इसमे प्रमाण निम्न छिखित 
छक भी दै- 

'सीमासासज्ञकस्तकं स्वो बेदसभुद्धव । 
सोऽतो वेदो स्माप्ाप्तकाष्टाम्बुकवणाश्चिवत्‌ ॥' 

छोकाथे यदं है-रमा स्याहटवणाकर,' इस कोशसे "हमा नमककी खातं 
हसती दै । जेते नमककी खानमे जो जरु, काट आदि माठ होते है, मे सब 
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चतुर्थपाद आघ््ति इयात्साऽतिश्चय फथम्‌ । 
नद्यावृत्तौ प्रमाणस्य प्रमेयेऽतिशयो मतः ॥ २७१॥ 
यत्राऽपि चाऽन्धकारादिदोषात्‌ करमविनिश्वयः । 
तत्राऽपि भिन्रमेयत्वाननेव सम्भूय मानता ॥ २७२ ॥ 
पूवे स्त्विति विज्ञात श्राण्यय मायुषस्तथा । 
पुरुषोऽयमथ श्यामो डित्थ इत्यर्थमिन्नता ।। २७३ ॥ 
नमक हो जाते दै, नमकसे अतिरिक्त नही रहते, वैसे ही वेदसे उदयन्न 

मीमासासंज्ञक सब तफ वेद ही है, उससे अतिरिक्त नही ै। त॒ मान यदि 
त्रिपाद हो, तो भान चतुष्पाद है" यह सिद्धान्त असगत हो जायगा ॥ २७० ॥ 

शब्दम युक्तिके सहकारित्वका खण्डन कर प्रसख्यानके स्टकारितलिका खण्डनं 
करते है--“चतुर्थपाद" इत्यादिसे । 

राब्दकी पुन पुन आदृत्ति-प्रसस्यान है । इसे भी यदि शब्दका सटकारी 
भानतेहो, तो इस विषयमे यह प्रश्न होता है कि शब्दावृत्ति क्या शाब्द 
बोधके विषय अथेमे अतिरयकी आधायक है या नदी: प्रथम पक्षे 
दोष देते है नरि इत्यादिसे । प्रमाणकी आघ्ृत्तिसे प्रमेयम अतिशय कटी 
मी नही देखा जाता । उदाहरणके छिए षरका प्रत्यक्ष ठीजिए ! बार-बार परकै 
प्रतयक्षसे घटम इछ भी अतिराय नही अनुमूत होता है । इसङ्षएि शंब्दकी 
भआटृत्तिसे शाब्द अथेमे अतिदाय कहना दृष्टविरुद्ध है ॥ २७१ ॥ 

ध्यत्राऽफि इत्यादि । मन्द अन्धकारे अथवा दूर्‌ देद्ामे स्थित 
पदाथेक्रा प्रथम सामान्यरूपसे प्रत्यक्ष होता है, परन्तु बारबार देखनेसे तथा 
समीप जानेसे जब विरोषरूपसे ज्ञान होता ्ै, तब ये घटादि दैः यह निश्चय 
होता है, इसङिए आडइत्ति सार्थक है । हो, यचपि उक्त स्थर्मे आद्ृ्तिके 
पफ होनेसे मानकी आवृत्ति सार्थक है या नही यह प्रभ्रन्ही हौ सकता 
तथापि समूयकारिता तो व्हा मीनहीदै, कारण कि पूर्य मानका सौर उत्तर 
मानका विषय एक नटी हैः किन्तु मिच्च-मिन्न है। अब्यादृत्त वस्तुका 
सामान्याकार पूरव मानका विषय है जर व्यावृत्ताकार उत्तर मानका विषय दै, अत 
परेयके भेदसे एक मान नही है, किन्तु भिन्न-मिन्न मान दै, इसङिए यदि एक 
मानकी जइृत्ति ही नहीं है, तो मानादृत्तिका साफस्य कों " ॥ २७२ ॥ 

धूं पस्त्विति' इत्यादि । अर्होपर पूर्वजञानसे क्तात हभा कि भगे को 
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अतः प्रमेय एकस्मिन्नाऽऽवृत्तिःकि करिष्यति । 
मितिब््धिदषिताऽत प्रसङ्खथानमनर्थकम्‌ ॥ २७४ ॥ 
अनुभूतिस्तत्फर वेत्सकृदेव ृतेभवेत्‌ । 
एेकात्म्याजुभवोऽवक्य शास्ार्थस्य कृतत्वतः ॥ २७५ ॥ 
अथाऽसढृदनुष्ठान प्रसङ्खयान न चेतरत्‌ । 

तथापि निश्चयो न स्यादबधेरनिरूपणात्‌ ॥ २७६ ॥ 


वस्तु है, द्वितीय ज्ञानसे ज्ञात इ कि मनुष्य है, तृतीय ज्ञानसे पुर हे, चौय 
्ञानसे श्याम है भौर ्पोचवे ज्ञानसे डित्थ पुरूषविरोष है, इस प्रकारका 
मित्र निश्चय होता दै, व्होपर मी एकविषयक मानकी आदृत्ति नही है, किन्तु 
मिन भिन्नविषयक अनेक मान है । मेय मी तत्‌-तत्‌ ज्ञानके मेदसे भिन्न दी दैः 
अत अआबत्तिकी सफ़रूताका यह उदाहरण नही हो सकता ॥ २५७३ ॥ 
अतः प्रमेयः! इत्यादि । चूकि भमाण प्रमेयमे अतिन्चयका आधायफे 
नहीं होता, अत आदृचिषूप प्रसख्यान क्या करेगा " कृ नहं । यदि किये 
कि पादबृद्धिसे मितिवृद्धि होती दै, इसर्ए प्रसख्यान अपेक्षित है, तो इसका 
उक्त युक्तिसे निराकरण कर चुके हे, इसकिए मी परसख्यान अनर्थक है ॥२७४॥ 
अनुभूतिः" इत्यादि । यहापर प्रशन होता हे कि प्रसख्यान ध्यानमात्र हे 
अथवा दीर्षकाट, आदर, चेरन्तयं भौर सकार आदिते विशिष्ट ध्यान " ।समा- 
हित पयेत्‌ इत्यादि श्ृतिसे विधिविषय परसख्यान यदि स॒कृद्‌ अनुष्ठित 
होकर आसतत्वके साक्षात्कारका जनक हो, तो उक्त विषेषणविशिष्ठ प्रसख्यानकी 
सिद्धि नदी ह्यो सकती । अच्छा; सङ्‌ ध्यानको दी प्रसख्यान केगे, तब तो 
कोद आपत्ति नहीं है नही, प्रत्यक्षविरोध ही आपतति दै, सद्‌ ध्यानसे आस- 
तत्वका साक्षात्कार नहीं होता, अत तद्धोधक शाञ्च अप्रमाण हो जायगा । यदि 
शाख प्रमाण हे, तो उक्त विरोषणविशिष्ट ध्यानको ही प्रसख्यान मानेगे, ॥२७५॥ 
अथाऽसदढृदनुष्ठानम्‌ इत्यादि । यदि असङद्‌ ध्यानको दही प्रसख्यान कदे, तो 
इस पक्षम कितनी बार आर्ति करे । सौ, हजार, रक्ष ओर कोटि बार कितनी 
ध्यानादरत्ति भरसरूयान है * इसकी अवधिका तो निर्णय है नही, देसी 
यवस्थामे सुसुश्चकी भरसर्यागमं नि सन्देह प्रदृत्ति न होगी, यहं॑बष्ा दोष है । 
धवं काठकी मी अवषिका निर्णय नही होगा, एक वर्ष, दस वर्षं इत्यादि । एक 
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न चाऽत्र चोदितः काठः सूया वा येन निश्चयः । 
तद्वारेण भवेनाऽपि संदिग्धे स्यात्‌ प्रबत्तेनम्‌ ॥ २७७ ॥ 


दो वर्षं करनैसे ब्रह्मसाक्षाप्कार न होनेपर उक्त उपायमे अविवापस्त भी हो जायगा । 


तथा सुयुश्चु उक्त उपायका व्याग कर देगा । शाक्लविहित उपाय निश्चित होना 
चाहिए ॥ २७६ ॥ 

नन चाऽत्र हप्यादि । अग्निहोत्रमे दञ्ये प्रजापतये च साय प्रातु्ोतिः 
इस श्रतिसे सायकार तथा प्रात कारुका जेसे विधान है। वैसे ही मसद्यानमे 
किञ्ी श्चतिसे कारुका विधान नदीं देखते । 

शङ्ा--मासमननिहोत्र जु्ोति,; यदागनेयोऽष्टकपारोऽमावस्यायां 
पौणमास्या चाच्युतो भवतिः इत्यादि स्थस्मे होमँ मासखूप कारका 
विधाने, या अभमिहोत्र कएर्मका विधान है यह शङ्का कर अभि- 
हो्का विधान है ही, फिर विधान नहीं हो सकता, अत दहोमका 
अनुवाद कर ॒मापरूप कालका विधान मानना उचित है। यह पूर्वपक्ष 
करके सिद्धान्त करिया है कि कारु पुरूषके अधीन नदीं है कि जब चाहे 
तब अभीष्ट कारका विधान कर स्के। कारु तो अपने ही समय- 
पर आता हे। पुरुषकी इच्छा या व्यापारसे नदी, अत उक्ामिोत्नसे 
यह अनिहोत्र कमान्तर है । प्रफरणमेद कर्मान्तरका पोषक है | भत 
मासानिहोत्रमे अग्निहोत्रका प्रयोग गौण है। ददै-पूर्णमासयागम मी "यदा- 
ग्नेय ` इत्यादिः वाक्यसे आग्नेय यागमे अमावास्यादिकाल्विधिका सदय कर 
कार अविधेय है, इसकिए काटविधि वही, किन्तु उक्त काल्द्यमे यागका 
विधान है, यह सिद्धान्त पूैमीमासरामे करिया ग्या है। इसङ्एि भसष्यानमें 
मी कारविधिकी सम्भावना नदी है । उक्त स्थ्द्वयमे काठविषि नही है, किन्तु 
कारम कर्मका विधान हे । 

उत्तर--यह ठीक है, किन्तु यदग्नये प्रजापतये च इत्यादि वाक्ये 
कार्की विधि है। कर्मका विधान तो 'अननिहोत्न जुहोतिः इस वाक्यसे 
ह द्यी! कारु अनुपादेय है, अत वह विधेय नहीं हो सकता । टीक दै, यह 
कारुसम्बन्ध पुरुषाधीन दै, चाहे होता प्रत कारका होमँ सम्बन्ध 
करे या मध्याहकाल्का; अत प्रात काखादिका सम्बन्ध ही होममे करना 
चाहिए, एसा का गया है, मध्याहकाटादिका नही, इसङ्एि सायम्‌ इत्यादि 
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शब्दयुक्त्योः परोक्षत्वस्वभावस्याऽनपायतः । 
तामभ्यामादृत्तियुक्ताभ्यामपि नाऽदुभवो भवेत्‌ ॥ २७८ ॥ 


वाक्यसे कारके सम्बन्धका विधान दहै, किन्तु प्रस्यानमे इस प्रकार कारके 
सम्बन्धकी विधि नहीहे। अथवा कार्म कर्मका विधान मने, तो भी 
प्रसस्यानमे कारुसम्बन्धका विधान नही है, जेसे सप्तदश प्राजापत्यान्‌ पुनारुमेतः 
इस वाक्यसे प्राजापप्ययागके अञ्ज पशे परिच्छेदक सप्तदश्च सख्याका विधान है, 
वैसे भसख्यानम सख्याका विधान नहीं षै । पू्वं॑बाक्यमे न्यून या अविक 
सखूयाक पशचुके आरूभनसे यागमे वैगुण्य दहो जायगा । वैगुण्यापर्ति 
होनेसे फ़रुपासि मही होगी, इसङिए उक्त सख्याका विधान है । एव यहा 
न्यूनाधिक आड निरासफे रए मी सख्याकी विधि अपेक्षित है कि इय- 
त्सूयाक आदृत्नि मोक्षोपायमूत भ्रसख्यान हे। न्यून या अधिक आदृत्तिवठे 
प्रसस्यानसे मोक्ष नहीं होता । यहापर प्रसख्यान मोक्षोपायष्पसे विहित दी 
नहीं है । इसकिए परिच्छेदक संरयाका विधान नहीं है, यही निश्चित होता है ! 

वाक्ा--यचपि प्रसस्यानमे काठ या सख्याका विधान नहीं है, इसङ्पि 
मिश्चय नहीं हो सकता छि प्रसस्यानसे आतमानुभव अवद्य होगा । फिर 
भौ छृष्यादिवत्‌ सशय हो सकता है ओर सशयसे मी प्रदृत्ति छोकमे ष्ट है । 
जसे धान्यादि एल्की प्रचि होगी या नही, एेसा संशय होनेपर मी किसान 
खेती करते ही दै, वैते ही प्रसख्यानसे आपमदशेन होगा या नही, सा 
सशय होनेपर मी आसमानुभवके किए प्रवृत्ति हो सकती हे । 

उत्तर--कृष्यादिसे कदाचित्‌ फर्क प्राप्ति भौर कदाचित्‌ फलकी अपात 
ये दोनो टदै, अत फर्की आसे खेतीमै प्रवृत्ति दो सकती है, 
रकृतमे प्रसख्यान द्वारा कमी मी सनुभव इष्ट नदीं है, अत फठसमावना 
ही नही हो सकती, अत उसके द्वारा प्रहृत्ति तो सुत्ररा दुषेट है । यद्यपि 
गान्धर्वैश्चाघ्लाभ्यासवासनासदित शरत्रेन्दिथसे स्वरका अनुभव होता है, तथापि 
वह्‌ श्रावण प्रत्यक्ष ह, मानस नहीं । यपि कामिनीविषयक प्रसख्यानसे कामिन्या- 
दिनिषयक मानस साक्षात्कार मी दष्ट है, तथापि वह यथाथ नहीं है, क्योकि 
यथाथ मानसपरतयक्ष प्रसख्यानमात्रते कीं भी इष्ट नदीं हे, अत्त ताहशसमावनासे 
प्रदृत्ति नहीं हो सकती ॥ २७७ ॥ 

शिब्दुर्त्योः' इत्यादि । शतु तश्रा युि-ये दोनों परोक्षज्ञानके जनक 
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इत्येवं विपरीताथंनिश्चयस्याऽत्र सम्भवात्‌ । 
व्रृत्तोऽपि निवर्तेत विसंबादपराद्युखः ॥ २७९ । 
यदुक्तं विध्यवष्टम्भात्फ भावीति तत्र ते। 
अदृषटफलता वेधी कट्प्याऽभिषटोमवद्धवेत्‌ ॥ २८० ॥ 


स्वभाववाछे है । दुस्त्यजा प्रकृति › इस न्यायसे कोई पदार्थ अपमे स्वभावका 
त्याग नहीं कर सकता । जकरुका शीतस्वमाव है, वह अग्न्यादिके सयोगसे वख 
तिरोहित ही हौता है, क्योकि अभ््यादिके अभावमे फिर जरम शेप्यस्वमावकी 
उपरुन्धि होती है । अत॒ विरोधी अन्य पदाथेके सयोगसे स्वभावे तिरोहित होनेषर 
भी स्वभावका त्याग नहीं होता । पूर्वोपपादित रीतितै स्वभावका नाञ्च होनेपर 
पदाथ ही नष्ट हो जायगा, अत आदृत्तियुक्त शब्द ओर युक्तिसे मी आस्मविषयक 
प्रमाप्क अनुमव नहीं हो सकता, अत परसख्यानविधि निरथक है ॥ २७८ ॥ 
€इत्येव विपरीतार्थ०' इस्यादि। यदि सन्देहे प्रवृत्ति मानो, तो भी दोषसे 
छुटकारा नहीं है। बार-बार परसख्यानका अनुष्ठान करनेपर भी सुभुश्चुको तत््वका 
दशेन नदय होगा, अत फर्म विसवाद होनेके कारण वह प्रसख्यानके अनुष्ठानसे 
दी निवृत्त हो जायगा । इस परिस्थिति परसख्यान तो करेगा नदी, क्योकि 
उसभ उसे विपरीत ज्ञन दहो गया है कि प्रसंख्यान भसानुभवोपाय नहीं है, 
अन्यथा मोश्चार्थीकी प्रसख्यानानष्ठानसे निषृत्ति ही मरही होगी । सुमुष्चुको 
मुक्तिकी कामना है ही, परन्तु केवर उसके उपायसे विरत हुआ है, उपेयसे नही, 
अत॒ यदि शा्रान्तरमे निर्दिष्ट युक्तिूप उपायमे या स्वेच्छासे निधौरित जप, तप 
आदि उपाये प्रवृत्त होगा, तो अष्ट मोक्षका रम नहीं होगा ¡ यदि द्वितीय 
पक्ष कहिए, तो आस्माका अनुभव न होनेसे मुभुश्ुका पतन हो जायगा । राम | 
राम † पतन कैसे होगा “ (नहि कल्याणङृकश्चिद्‌ दुगैतिं तात गच्छति! इस 
गीतके वाक्यसे युसुष्चकी द्गति ( पतन › नदीं होती, प्रत्युत श्युचीना श्रीमतायः 
इत्यादि वाक्यसे जन्मान्तर शष्ठ कुर्म उत्पत्ति होगी ओौर भगवस्मापि होगी । 
जौर भेन मामुपयान्ति ते' इत्यादि वचनसे अनिष्टमिवृत्तिपुर सर उसको ट फएरूकी 
राधि स्पष्ट ही है॥ २७९ ॥ 
यदि उक्त भगवद्वाक्यसे आजन्म प्रसश्यान केरनेपर पतन नहीं होता; 
यह मानते 8, तो प्रसख्यान अदृष्टा्थक होगा, क्योकि प्रसख्यानके अदृष्टसे उक्त 
फलकी मापि होती है, इसपर कहते दै "यदुक्तं विभ्यवष्टम्भात्‌ इत्यादि । 
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नाऽतो भानेन विषये बोधितेऽन्वेषण पुनः । 
कायेयुक्त्योः कचिद्‌ दृष्टं स्वतःप्रामाण्यवादिनः ॥ २८१ ॥ 








जञेरी ज्योतिष्टोमादि याग करनेसे अदृष्ट (धर्म ) होता है, उसके 
द्वारा परतन नही होता, किन्तु उत्तम स्थानारोहण होता, वैसे ही आजन्म 
प्रसख्यानके अनुषठानसे अदृष्ट उन्न होता दै ओर उक्त फलकी ही प्रापि होती 
है, यह कटिएगा, तो उ्योतिष्टोमादि यागके समान प्रसख्यान भी अदृष्टफएलरक होगा, 
पेसा माननेपर अदृष्ट ही प्रधान होगा ओौर उसका अङ्गभूत शाख प्रत्यक्षादि प्माणसे 
निरुद्ध आलेक्य वस्तुमेँ प्रमाण नही होगा, क्योकि "यत्पर शब्द स राब्दाथः' 
इस न्यायसे चाख्च अदृष्टपरक है, उक्तामतच्वपरक नही है, अत॒ उक्ताथमे 
चाल परमाण नहीं होगा । फेसी अवस्थाम मुक्तिकी इच्छसे जसे ज्योतिष्टो- 
मादि यागम प्रहृत्ति नही होती, वैसे ही प्रसख्यानमे मी प्रवृत्ति नही होगी, क्योकि 
भालसाक्षात्कारके कारण दोनों नही दै । मोक्षाथीं आसमसाक्षा्कारहूप उपायम 
ही प्रृतत होता है, क्योकि उक्त साक्षा्कार दी मोक्षोपाय है, रेसा इढ निश्चय पहले 
ही सुस॒श्चुको है । ओर यदह भी विचार करना आवश्यक है कि प्रसख्यानविधायक 
वाक्य एकस्य वस्तुका बोधक है अथवा 'तच्वमसिः आदि वाक्य प्रथम 
पक्षम उक्त वाक्य, प्रसख्याननियोगपरफ दहीनेसे, वस्तुका बोधक नही हो सकता, 
योक एक वाक्य एक समयमे दो अर्थोका बोधकं नदी होता । द्वितीय पक्षम 
“तत्वमसि! आदि वाक्य भी नियोगपरक है, उक्त आजैक्य-वस्तुपरक नही है, 
कारण कि उक्ताथ प्रत्यक्षादिसे विरुद्ध है । अविरुद्ध अर्थम ही वाक्य साथेक 
होता दहै, विरुद्ध भर्थमे नदही| यदि आलेक्य वस्तु ही अप्रामाणिक 
है, तो उसकी आद्ृत्ति ही नही बन सकती । वस्तु होनेषर ही तद्विषयक ज्ञानादिकी 
आवृत्ति होती है | जो विषय नही है, उसकी आह़ृत्ति या तद्विषयक नियोग 
भी सिद्ध नही हो सकता ॥२८०॥ 


यदि तत्त्वमसि आदि शा परसख्यानादिसपिश्च स््ार्थका बोषक होगा, तो 
निरेक्षलरक्षण परामाण्यका मङ्ग होगा, इसपर कहते दै-“नाऽतो मानेन' इत्यादि । 


पमाणसे भमेयका ज्ञान होनेप्र फिर उस भमेयके ज्ञानके किए युक्ति या 
ममापकी खोज नही होती । जौर स्वत प्रामाण्यवादीके मतम तो कटी मी प्रमितकी 


धरामाण्यपररश्चा ` माषानुबादसहित ३५५ 


प्रतथक्षेण घटे बुद्धे का युक्ति कायैमेव बा। 
नाऽपेश्षयेत तथेवाऽत्र किमर्थाऽन्यव्यपेक्षिता ।॥ २८२ ॥ 
अदुष्टकारणत्व तु सिद्धं वेदे सृवभेनात्‌ । 
प्रत्यश्षादिविरोधश्च पश्चात्परिहरिष्यते ॥ २८३ ॥ 


परमके ङिए युक्त्यादिकी अपेक्षा नही होती । माव यह दहै किं शाल द्वारा 

आपातत सद्चयसाधारण ज्ञान होनेपर प्रसख्यानकी अपेक्षा होती है " या निश्चया- 
लक ज्ञान होनेपर पथम प्क्ष मानकर द्वितीय पक्षम दोष देते है-शाख 
द्वारा विषयका निश्चय होनेपर युक्ति या नियोग--इन दोनोम से किसीका पुन 
अन्वेषण कही भी इष्ट नही है, अत वह॒ अभामाणिक है । प्रकृते तो आलेक्य- 
साक्षाकार होनेपर सम्पूण द्वैत ही, कालित होनेसे, निवृत्त हो जाता है । 
फिर युक्ति या नियोगकी अपेक्षा ही नही है। वस्तुके रहनेपर अपेक्षा या 
अनपेक्षाका विचार होता है, अन्यथा नही | जौर शाख द्वारा प्रमित होनेषर 
भी प्रमासक ज्ञानके ङिए यदि अन्यकी अपेक्षा होगी, तो शाखमे स्वत प्रामाण्यकां 
मङ्ग ही हो जायगा । यदि को कि युक्तयादि परमाण नहीं है, अत ॒युक्त्यादिकी 
अपेक्षा होनेपर भी स्वत प्रामाण्यक्षा भङ्ग नही होगा, प्रमाणान्तरकी अपेक्षा होनेपर 
ही उक्त दोष होता है, तो यह्‌ कना भी ठीक नही है, क्योकि युक्ति चतुष्पाद्‌ 
मानने प्रविष्ट है, अत शब्दके समान वह भी मान दही है॥२८१॥ 

श्रत्यक्षेण घटे बुद्धेः इत्यादि । चाक्षसे वस्सुतलछका साक्षाकार होनेपरं 
युक्त्यादिकी अपेक्षा नही है, इसमे दृष्टान्त देते टै जैसे प्र्यक्षसे घटका ज्ञान 
होनेपर कौन युक्ति या नियोगकी अपेक्षा करता है “ भथौत्‌ कोई नही करता, 
वसेह्ी यहो मी श्ाल्ञ द्वारा उक्तानुभव होनेपर किसी अन्यी अपेक्ष 
नही है ॥ २८२ ॥ | 

राङ्का- प्रत्यक्षदृष्टं स्थरुमे भी यह ध्रटादिज्ञान दष्ट हेतुसे हुभा षै या अदुष्ट 
हेतुसे  रेसरी शङ्का होनेपर पूर्वोक्त समीप्रगमन आदिके समान अहृत भी 
दोषाभाव निर्णैयके डिए्‌ युक््यादिकी अपेक्षा हो सकती है, वरयोकि अटुषटहेतुजत्वके 
नि्णयके भिना प्रामाण्य नही होवा, अत उसके र्िए युक्त्यादिकी अपेक्षा हे, 
इसमे समाधान देते दै--'अदुष्टकारणत्वभ्‌' इत्यादिसे । 

लोकम कृचादि करणदोषकी सभावना रहनेसे ह्वी श्रत्यक्ष दृष्ट अथका ज्ञाम 
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एेकास्म्याचुभवोऽतः स्याच्छाञ्चादेषाऽविरोधतः । 
अज्ञातज्ञापनादन्यत्कायं नाज्त्राऽस्ति किश्चन ॥ २८४ ॥ 
नलु युक्तिस्त्वयाऽपीष्टा मननाय तथा विधिम्‌ । 
धतुर्थाधाधिकरणे आद्ततः धत्रज्गौ ॥ २८५ ॥ 


अदु्ैतुक है" इस निणैयके रिष समीपगमनादिकी अपेक्षा होती है । वेव 
तो अपौस्षेयं है, अत॒ तज्नन्य ज्ञानमे पुरुष द्वारा दोषका प्रवेश्य न होनेते 
दोषाभाव सहज ही ज्ञात होता है, इसकङिए दोषामावन्ञानके छिए भी अन्यकी अपेक्षा 
नहीं कह सकते । प्रमाणान्तरके विरोधका परिहार आगे करेगे, इसङिए प्रमाणा- 
न्तके विरोधके परिदारके छ्एि मी युक्तिकी अपेक्षा नही हो सकती ॥ २८३ ॥ 
?ेकाठ्म्यानुभवोऽत ' इप्यादि । प्रयक्षादिके विरोधका आगे परिहार 
करेगे यौर अपौरुषेय वेदम दोष है नही । अमामाण्यके दो ही कारण होते है-- 
अर्थकी अन्यथाघ्वबुद्धि ओर हैतुदोष । प्रकृतमे ये दोनो नही है, अत, वेदवाक्यसे 
ही एेकास्यानुमव, वोष तथा मानान्तरका विरोध न होनेसे, हौ दी जायगा, 
अंत उसके ठिए अन्यरीं अपेक्षा नदी है । प्रामाण्यम केक अज्ञातज्ञापकप्वमात्र 
अपेक्षित दै, सो पक्त है दी । आलोकय, प्रमाणान्तरागोचर होनेसे, केवह (तस्वमसिः 
आदिवाक्यसे वेच है । अज्ञातज्ञापनसे भतिरिक्त कोई कायं यौ नही हे ॥२८४॥ 
यदि शाक्लंको युक्तिकी अक्षा नदी मानते, तो अभ्युपगमरीतिसे आप भी 
युक्तिसापेक्ष शास्र ब्रहमामक्यका विधायक ै, यह मानते है, इससे विरोध 
तथा सूत्रसे विरोध होगा, रेसी शक्ना करते है - "ननु युक्तिः” इत्यादिसे । 
मननके किट युक्ति अप्रको भी इष्ठदहै। चतुर्थाभ्यायके प्रथम अधि. 
करणम श्त्रकारने आदृ्तिकी विधि की है, अत, इन दोनके खण्डनसे 
अभ्युपगमनिरोध तथा सूत्रविरोध होगा । माव यह दहै करि आता वा 
भरे द्रष्य, श्रोतन्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्य › इत्यादि श्रत होनेषर यह 
सय होता है कि एक बार आतममत्यय करना चाहिए भथवा बार-बार 
भरत्ययकी आदृक्धि करनी चादिए । इसपर पूर्वपक्षी कहता है कि म्याजादिकी 
तरह सङ्ृःभस्यय ही इष्ट है ¦ जसे सत्‌ प्रयाजानुष्ठानसे अटकी सिद्धि हेनेसे 
घाल सार्थक हो जाता हे, अत. बार-बार प्रयाजायुषठानमे शाखा ताद्य नही ह, 
बेसे ही हृ्ाथैक जं्मपरस्यय भी सकृत्‌ ही अनुष्ठेय है । थदि सङत्‌ आतमपस्यय 
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विवक्षित हो, तो दरष्टभ्य तव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्य ' इत्यादि वाक्ये 
असकृत्‌ आलगप्रस्ययका विधान व्यथं हो जायगा " नही, व्यथं नहीं होगा, क्योकि 
यावच्छढ्द प्रस्ययानुदत्ति ही विवक्षित हे, अथौत्‌ तीन बार शढ्दका श्रवण है, हसङिए 
तीन बार प्रत्ययावृत्ति करनी चाहिए- एकवार श्रवण, एकवार मनन ओर एक बार 
निदिध्यासन, अधिक नही । इस पूर्वपक्षमे सिद्धान्त किया गयाहै कि एलो दयपर्थन्त 
पर्यावृत्त करनी चाहिए । प्रयाजादिके समान श्रवणादि अदृष्टा्थेक नही है, किन्तु अव- 
धातके समान दष्टा्थक है । सङ्कृत्‌ अवधातसे तण्डुरकी निष्पत्ति नही होती, अत 
तण्डुरुकी निष्पत्तिके छिए जसे श्रीहीनवहन्ति इस वाक्यसे जवतक तण्डुर निष्पन्न 
नही होता, तबतक अवधातकी आतृत्ति विवक्षित टै, वैसे द्यी भामदशनके छिएु 
विहित आमप्रस्ययकी तबतक आवृत्ति करे, जबतक आत्मदशन न हो | जना- 
वर्षित आसप्रप्ययसे आपमसाक्षाकार नही होता, अत आलमसाक्षाक्रारपरयन्त 
उक्त आवृत्ति अनुष्ठेय है| रोक्मे भी आष्ृ्तिगुणविशिष्ट क्रिया उपास्त्यादि 
शब्दका अर्थ प्रसिद्ध ही है, शुरुमुपास्ते,, 'राजानयुपास्तेः इत्यादि भयोगे निरन्तर 
गुरु आदिकी अनुवृत्ति प्रतीत होती है । गुरु आदिकी सङ्ृत्‌ अनुषृत्ति करनेसे गुरुमुपास्ते 
इत्यादि प्रयोग नहं होता, यह रोकमे प्रसिद्ध ही है । यदि अवधातकरे समान दृष्टार्थ 
हे, इसङिए आवृत्ति मानते हो, तो प्र्ेफ़ अवघातसे ब्रीहि अतिश्चयविरोष 
होता ह, इसकिए अतिशयाधायक अवधातोंकी आवश्यकता है । प्रकृतमें तो ह्य 
अनाधेयातिश्चयस्वख्प है; अत प्रत्येकं परत्ययसे ब्रह्मम अतिशयविरोषं तो 
कु होता है नही, पिर प्रत्ययावृत्तिका क्या फरु हे ° यदि कटो कि सक्घलत्ययसे 
आत्मसाक्षाकार नही होता है, इसलिए परत्ययातति मानते है, तो यह भी कहना 
युक्त नहीं है, क्योकि यदि 'तममसि! इत्यादि वाक्य एक बार श्चुत होकर उक्ता- 
नुमवका जनक नही ह, तो आवरमान होकर उसे साक्षात्कारका जनक कैसे होगा 
यदि करिए कि केवरु वाक्य करिसी अर्थंका साक्षाकार नदी कराता, किन्तु युक्ति- 
सहत शब्द अर्थका साक्षात्कार कराता दै, तो भी आदृक्ति अनर्थक दी है, क्योकि 
संकृखब्रतत युक्ति भी स्वकीय अ्थेका अनुमव करा देगी । युक्ति भौर वाक्य 
इन दोसे सामान्यविषयक ज्ञान दी होता दै, विरोषविषयक ज्ञान नदी होता, 
जेसे मेरे हृदये व्यथा हे, इस वाक्य ओौर कम्पादि युक्तिसे शुरुका सामान्य ज्ञान 
ही ओओोताको होता है, परन्तु शूररोगीको जसे शरुग्यथाका विशेष भनुमव होता है, 
चैते श्रोताको नही होता। आ्माका बिरोषानुमव ही, भविधानिवतेक होनेसेः विवक्षित 
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हे, सामान्यानुभव नही, यह मी दीक नदीं है, क्योकि अनेकावृक्तिसे मी उक्ता- 
सुभव नही होगा, कारण कि शाख ओौर युक्तिके एकं बार प्रयोगसे जो विदोष ज्ञात 
नही होता, बह सौ बारके प्रयोगसे मी नही हो सकता । 

ओौर यह सोचिये कि जो अनेकं विरोषोसे विशिष्ट विषय दहे, उसमें 
एक-एकके अवधानसे एक-एक विरोषका ज्ञान होता है, अत वहा आदचि सफ़र 
होती है। निर्विरोष ब्रह्म सामान्य जौर विशषसे रहित है, उसकी परमके किणि 
अभ्यासकी क्या आवश्यकता है ठीक है, जिसको सङकृत्‌श्ुत 'तत्तमसिः आदि 
वाक्यसे ब्रह्मामाका अनुभव हो सकता दै, उसके प्रति आवृत्ति अनथक है, 
किन्तु जिसको पेसा नही होता उसके पति तो आड़कत्ति सार्थक ही है, अतएव 
छान्दोग्य श्वेतकेदुके परति "तत्वमसि इस वाक्यका नौ बार अभ्यास 
करिया गया दै । 

जो यह कहा गया हे कि सङ्घतुश्र॒त (तत्चमसि' आदि वाक्य स्वा्थका बोध नं 
करायेगा, तो वह आवतैमान होकर भी नदीं करा सकता, सो इष्टविरुद्ध है । देखते 
ह कि लोकम जो मन्दबुद्धि दै, उनको सङ्त्‌ श्रवणसे मन्द बोध होता दै, 
पुन पुन वाक्या्थदृत्िसे तत्तदामासनिद्पतपूर्ैक समीचीन ज्ञान होता है । प्रत्यक्ष 
दृष्ठ अथेमे विप्रतिपति नदीं हो सकती, अतएव भभियुक्तोका वचन है-- नहि 
इषटेऽयुपपत्न नामः 

जर इसङ्एि मी आद्र्तिकी अपेक्षा है कि प्तत््वमत्िः इस बाक्यस 
त्वपदाथै जीवम तत्पदा ब्रह्मभावका बोध होता है अर्थात्‌ जीव ब्रहमसौ 
अभिन्न है । जिनको इन दोन अज्ञान, संश्चय ओर विपरयेय है, उनको सङ्ृच्छुत 
"तत्वमसि! आदि वाक््यसे उक्त अनुभव नही होता, क्योंकि पदा््ञानपूर्वैक वाक्या- 
अ्ञान होता है, अत उनके प्रति पदाथके विवेकके किए प्रस्ययाभ्यास 
मावस्यक दै । 

यद्यपि जात्य आत्मा अदोषविरोषश्युन्य है, तो भी आरोपित शरीर, इन्द्रिय, 
मन, बुद्धि, विषय, वेदना भादि नेक अश्च है, एक-एककी आदृ्तिसे उनका निरास 
होता दै, इसकिए्‌ बहा क्रमसे प्रतिपत्ति (ज्ञान) ठीक है, वे ज्ञान आंलसाक्षाकारके 
पूर्वरूप है । जिन ॒निपुणमतियोको मतिबन्धक अज्ञान, सञ्चय जौर विपथेय 
मही दै उनको स्च्रत “तत्वमसि! आदि वाक्यसे उक्त भनुमब होत दै, उन 
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ाठमिष्टाऽ्पि सा युक्तिन मानांश्तयेष्यते । 
मानांशत्वे त॒ वेदस्य निरपेक्षत्वहानित । २८६ ॥ 
इतिकत्तेव्यरूपेण वेदस्य सहकारिणीम्‌ । 
युक्तिमाहूर्वेदविदो न मनेऽन्तभेवेत्ततः ।॥ २८७ ॥ 
घर्म प्रमीयमाणे हि वेदेन करणात्यना | 
इतिकचैवयताभागं मीमांसा पूरयिष्यति ॥ २८८ ॥ 


प्रति आदृ्ति अनथक हे, यह इष्ट ही टै, कारण कि एक बार उक्त "तत्वम- 

सि आदि वाद्यसे अविद्यानिवतैक भालतच्वपाक्षा्कार हयौ जाता है, उसके किप 
को क्रम मी नहीं ह, इत्यादि अन्यत्र विस्तारे निर्पित है ॥ २८१५ ॥ 

(वाढमिष्टाऽपि' इत्यादि । आत्मसाक्षात्कार किए मन्दबुद्धिर्योको अभ्यासकी 
भयेक्षा है, यह दीक टै, किन्तु उनको भी प्रमाणक अङ्कह्पसे अभ्यास श्पिक्षित 
नदीं है, कारण कि प्रमाणके समावसे यदि अभ्यासकी अपेक्षा मानोरो, तो वेदभेँ 
निरपेक्षखरक्षण स्वत प्रामाण्यकी हानि हो जायगी । जैसे लौकिक वाक्य स्वाथ 
प्माके किए प्रमाणान्तरकी नियमेन उपिक्षा करता है, प्रमाणान्तरके जिना 
वह वाक्य अश्रद्धेय होता है, अत स्वाथे सवादके ङिए प्रमाान्तर अपेक्षित 
होता है, वेसे ही वेदबोधित अथेमे यदि पन प्रमाणान्तरकी अपिक्षा होगी, तो 
प्माणाम्तरसहकृत वेदवाक्य इष्ट अथेका बोधक हुआ, इतरनिरपेक्ष नही, अतः 
उक्तरक्षण प्रामाण्यकी हानि हो जायगी ॥ २८६ ॥ 

€इतिकर्तव्य ०" इत्यादि । वेदवेत्ता इतिकरैव्यताूपसे युक्तिको वेदकी 
सहकारिणी मानते है, अत प्रमाणम युक्तिका अन्तभीव नहीं है । युकठि यदि 
पमाणस्वख्पा होती, तो युक्तिसपेक्ष शब्द स्वाथैका बोधक दै, यह माननेपर 
भानान्तरसापिक्ष वेद मी बोधक होता जौर निरपेक्षत्वरुक्षण प्रामाण्यका भङ्ग होता; 
किन्तु एसा है नदीं ॥२८७।॥ 

परमाणानन्तर्गेत अर्थत भमाणनहिभूत युक्तिके सहकारसे शब्द स्वार्थका बोध 
है, यही दृष्न्तपू्वक कहते है--/धम प्रमीयमाणे! इत्यादि । 

धर्मपमेय है, भ्रमाणस्वखूप वेद करण है ओर मीसासा इतिकतैव्यता है, 
जसे स्वरम याग करण है, प्रयाजादि इतिकरैव्यता है वैसे ही परमाम वेद करण 
दै, मीमासा इतिकतम्यताभागकी पूर्तिं करेगी अथोत्‌ इतिकतैन्यता दहै 
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एव ब्रह्मणि वेदेन सीयमनेऽत्र युक्तिभिः । 
मेयासम्भावनाख्योऽयं पुधीदोषो निरस्यते ॥ २८९ ॥ 
इतिकतैव्यतासपिक्ष अभ्रिहोत्र आदि वाक्य स्वार्थबोधक ह यह माननेपर भी 
स्वत प्रामाण्यकी क्षति नहीं है, कारण कि इतिकतेग्यत्ता स्वय प्रमाण नहीं है, वह 
प्माणकी सहकारिणी है, अर्थात्‌ रचित्सापेक्ष होमेसे उक्त प्रामाण्यफा भङ्ग नही 
होता । अभ्यथा शक्त्यादिज्ञान ओर उससे उ्पन्न उपस्थिति आदि सर्वत्र 
शाब्दबोधे अपेक्षित , इसषिए सब जगह सक्षत ही है, निरपेक्षत्व किसीमें 
नही मिरु सकता । इस परिस्थितिमे कीं मी प्रामाण्य नहीं हो सकता, अत 
प्माणान्तर निरपेक्षत्व ही भरामाष्यऱा प्रयोजक है, सो प्रकृते हे दी ॥ २८८ ॥ 


(एवं बरह्मणि! इत्यादि । जसे मभिहोत्रविधायक कर्मकाण्डभें स्थित वेदिकवाक्य 
अर्थाद्‌ “अश्नित्र जुहुयात्‌" इप्यादि वाक्य मीमासारूप विचारे धर्मपरक है, अन्यपरक 
महीं है, यह निणैय होता है, वैसे टी "स्व खदविद ब्रहम, नेह नानास्ति किञ्चन), 
(आलमवेद सवम्‌”, "तत्वमसि, इत्यादि ओौपनिषद वाक्योको जहस्वदपका निर्णय 
करनेमे इतिकतेग्यताखपसे युक्ष्यादिकी सहकारीखूपसे भक्षा है। अश्ुद्धयाधनेकदोष- 
विशिष्ट जगत्‌ शुद्ध बुद्ध ब्रहमसे अभिन्न कैसे हो सकता है इस पकार पुरषुद्धिमे 
असम्भावनादोषके निरासफे किए कार्थकारणका अभेद प्रतिपादन किया गया ह । 
दृष्टान्त विधया मृद्‌, लोह आदिका उपादान किया गया है-- 


यथा सोम्य । एकेन मृिण्डेन विज्ञातेन सवै मृन्मय विज्ञात स्याद्‌ वाचारम्भण 
विकारो ° इत्यादि । “यथा वा॒एकेन लोहमणिना विज्ञातेन सर्ब ोहमय विज्ञात 
स्यात्‌" इप्यादि । उवेतकेतुके परति यह भश्च था “उत तमदेशम्‌" इत्यादि । 
श्वेतकेतु उत्तर न॒दे सके । फिर ्तकेतुको समञ्ाया गया करि यह सव प्रपञ्च 
ह्मे उघयन्न हुभा है, अत ब्रह्मते अभिन्न है । कायैकारणका अभेद है अथात्‌ 
कारणसे अतिरिक्त कायं नही होता । इसमे इष्टन्त गृ्तिकाका ओौर लौदका 
दिया है । जसे मिद्धीका तत्व ज्ञात होनेप्र तद्विकार घट, शराव आदि ज्ञात 
हो जाते दै क्योकि वाचारम्भणमात्र धटादि दैः केवर नामरूपमाचका भद 
हैः सो मी कलित है, तत्वान्तर नही । तथा जौहके जाननेते तद्विकार नसनि- 
इन्तनादि सव ढोह्‌ काये वि्वात होते द, वैसे ही बर्फ जगत्‌ ्रहमसे भमिच 
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नैताबतोपयोगेन युक्तर्मानत्वसम्भवः। 
उपयुक्तोऽप्य्थवादो विध्यथे न प्रमापयेत्‌ ॥ २९० ॥ 
न वायोः किप्रकारिवाच्छ्रेतारम्भो विभूतये । 
विष्युदेशान्ञ तत्सिद्धेः शेष््यं त्तं प्रवतेयेत्‌ ॥२९१॥ 


है, अत ब्रहमके ज्ञात होनेपर सब जगत्‌ ज्ञात हो जाता है। बढमसे अति. 
रिक्त जगत्‌ नही है, जेसा किं तन्तुसे अतिरिक्त पट नही हे । शब्द, बुद्धि, कार्थ 
आदिका भेद होनेपर मी पदाथका मेद नदी होता, अन्यथा तन्तुका नाच्च होनेपर 
भी पटका उपरूम्म होना चाहिए तथा भिन्नपरिमाण होना चाहिए । दउव्यका 
रक्षण है--परिमाणवत् । तन्तुके परिमाणसे अतिरिक्त परिमाण पटमे नही दै, 
इसङ्एि वह तन्तुसे भिन्न वदी है--इप्यादि दष्टान्त ओर तकं द्वारा असम्भावना 
दोष जब निदृत्त हो जाता है, तब "तत्वमसि आदि वाक्यसे भाञओेक्यकी बुद्धि 
होती है। अत दोषके निरासके किए युक्त्यादिकी अपेक्षा होनेपर भी उक्त 
वाक्यमे निरपेक्षत्वरक्षण प्रामाण्यकी क्षति नही है ॥ २८९ ॥ 

नैताबतोपयोगेन इत्यादि । असम्भावना आदि दोषके निरासके छिए शब्दको 
यक्तिकी अपेक्षा होनेपर भी श्रतिमे स्वत.प्रामाण्यकी हानि नदी है । यदि. श्रतिके अथेके, 
निश्चयके ङिए युक्प्यादिकी अपेक्षा होती, तो अप्रामाण्यापत्ति हो सकती । परन्तु यहा 
तो श्रतिजन्य वाक्याथंज्ञानकी उत्पत्ति भतिबन्धक असम्भावना आदि दोषोके निरासके 
ए युकतिकी अपेक्षा है, इससे कोई क्षति नदी है अथात्‌ यदि युक्ति अथनिश्वायक 
होती, तो वाक्यसे ही अथका निश्चय हुआ नही, युक्तिकी मी सहकारीरूपसे 
पेक्षा हुई, इसक्िए लौकिक वाक्यके सदर वैदिक वाक्य मी सपिक्ष अथैका बोधक 
हआ, अत उसीके समान स्थत ॒प्रामाण्यभङ्ग होता, सो प्रकृतमे नही है । इससे 
कृते है कि प्रतिबन्धकनिवृतिरूप उपयोगमात्रसे युक्ति प्रमाण नही है । जसे 
ुरुषकी परवृत्तिमे उपयोगी अथेवाद विध्यरथमे ममार नही होता, वैसे दी प्रृते मी 
समञ्लना चाहिए ॥ २९० ॥ 

न वायो इत्यादि । 'वायम्य शवेतमारुमेत मूतिकाम ` इस श्रुत्सि 
विभूतिफरुक्र वायव्य यागका विधान है। जो पुरुष आरुस्यादिके कारण उक्त 
यागे पवृत्त नहीं होता, उसकी प्रदृत्तिके र्षि उक्त यागकी प्र्साके ठिषु 
"वायु क्षेपिष्ठा देवताः इत्यादि अर्थवाद वाक्य हे । धूकि वायु दीत्रगामिनी 
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जाग्रतस्व्रसुषुश्षिभ्यो व्यतिरेकेण युक्तितः । 
दृश्यतां गोत्ववदक्तेजरहात्वेऽस्य किमागतम्‌ ॥२९२॥ 








देवता है, अत वह शीघ्र फलप्रद है, यह घननेसे श्रीधर फरुके भके 
लिए भार्सी मनुष्यकी मी उक्त यागम प्रवृत्ति होती है । यापर 
उक्त अर्थम दृष्टान्त कहते है कि-श्चेत पञ्युका आङरूभन विभूतिका 
हेतु है, यह 'वायम्य श्चतमारुभेत' इस श्रतिका दी अर्थे, वायव कषेपिष्ठा' 
इत्यादि अथेवादका नहीं । यथपि श्रत्यथमे प्रृत्तिका उपयोगी यह अथेवाद 
है तथापि शइवेतारम्भ् विभूतिहेतुत्वका ज्ञापक नहीं हे । उक्त अर्थेका उक्त 
विधिवाक्य ही बोधक है, इसकिए स्वाथके निणयके छ्िए मानान्तरकी अपेक्षा 
न होनेसे उक्त विधिवाक्य प्रामाण्यकी क्षति नहीं है । एव "तत्वमसि आदि 
वाक्यजन्य ज्ञानकी उत्पत्तिके किए युक्तिका उपन्यास नहीं है । उदन्न ज्ञानके 
मथके निश्चयके किए उसक्री अपेक्षा है अर्थात्‌ (तत्त्वमसि, आदि वाक्यको 
प्रतिबन्धक बुद्धिदोषकी विवृततिके ङिए--वायग्ययागमे प्रदृततिके प्रतिबन्धक 
आरुस्यादि दोषके निरासके ङिए--शवायुे क्षेपिष्ठा इत्यादि अथेवाद वाक्यकी 
"अपेक्षा है । अत दोनों स्थम स्वत प्रामाण्यकी क्षति नहीं है ॥ २९१ ॥ 

युक्ति तत्वनिश्चायक नहीं होती, इसका उपादन करते ै-जाभ्रत्‌ ०” 
इत्यादिसे । 

गोव्यक्तियोकी परस्पर उयादृत्ति है अर्थात्‌ एके व्यक्ति दूसरी गोभ्यक्ति नहीं 
है ओौर दूसरी व्यक्ति तीसरी नहीं है, इस क्रमसे व्यक्तियोकी परस्पर 
उ्यावृत्ि हे, परन्तु गोत्व सब व्यक्ति्योम अनुगत एक हयी है, अत भोख 
गोव्यक्तिसे भिन्न है--यह व्याधि कुसमसूत्रदष्ठन्तसे मिश्चित है। जिसकी 
व्यावृत्ति हीनेपर ओ अनुडृत्त होता दहै, वह व्यावतैमानसे भिन्न है, जसे 
पूकसे सूत्र । वैसे ही जाग्रत्‌, स्वम ओर सुषुपिकी व्यादृचि होनेपर तीनों 
अवस्था्भोका साक्षी आत्मा तीनोमिं अनुत्त होनेके कारण तीनोसे भिन्न दै, 
इस युक्छिसे रारीरादिसे भिन्न यदि आत्माका ज्ञान इ, तो हो, परन्तु तीनों 
अतस्था्मोमे जन्यभिचारी आसा जह्य है, यह तो नहीं सिद्ध इभा । यह तो 
(तत्वमसि' भादि वाक्यसे दी सिद्ध होता हे, युक्तिसे नही, अत युक्ति तत्ल- 
निश्वागक नही दै, यह सिद्ध हुआ । 
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रह्मत्व प्रतिपाद्याऽपि स्वत एव श्चतिः पुनः । 
सम्भावयति युक्त्या तत्पुधीदोषं निरस्यति ॥२९२॥ 


राङ्गा-- (तत्वमसि आदि वाक्यका श्रवण होनेपर भी जीव ओर त्रह्मके 
अभेदका निश्चय नहीं होता, अत युक्तिसम्बद्धं वाक्य मी उक्त अथेका निश्चायक 
नहीं हो सकता, इसकिए्‌ दोनोकी आदृत्ति ही उक्त अकी निर्णायिका है । 


उत्तर-- यह ठीक नहीं है, छारण कि आवृत्ति तो प्रमाण नहीं है, अप्रमाणसे 
वस्तुकी सिद्धि नही मानी जाती । अच्छा, तो आडइत्ति वाक्यप्रामाण्यम हेषु है, अत 
वह वाक्य द्वारा वस्तुनिश्चायक हो, यह भी नही हो सकता, क्योकि प्रप्यक्षादिके 
प्रामाण्ये म्रत्यक्षादिकी आइत्ति जैसे हेतु नहीं है, वैसे ही शब्दके प्रामाण्यमं 
रब्दकी आवृत्ति मी दहेतु नहीहे। लौकिक प्रमाणम कदय मी आृ्ति 
जथनिश्वायक नहीं है, अत आगमम मी आदृत्ति अथैनिणीयक नहीं है । यदि 
रोकके अनुसार ही वेदमे प्रामाण्य मानियेगा, तो छोकम वाक्य सयष्टपरोक्ष अथके 
बोधके जनक होते है, अत (तत्वमसि आदि वाक्यको मी तथाविध बोधञनंफं 
मानिये ‡ नरह, नही मान सकते, क्योकि असयृष्टापरोक्ष ब्रह्मासा ही 'तत््वमसि' 
आदि वाक्यका विषय दै, दृप्रा नही । स्वविषयमे ही वाक्य प्रमाण होते है, 
अत लौकिकं वाक्यसे विपरीत "तत्वमसि" आदि प्रमाण दै । 


ब्रह्मत्वम्‌! इत्यादि । जीवमे ब्रह्ममावका प्रतिपादन कर फिर स्वय श्रुति 
असम्भावनाकी चशद्कासे पुरुषबुद्धिदोषका युक्तिसे निरास करती है अर्थात्‌ 
"तत्वमसि, यह श्रुति जीव ब्रह्मस्वरूप है, अतिरिक्त नही" यह कहकर शरी- 
दिसथातविशिष्ट जीव नित्य, शुद्ध, बुद्ध जौर युक्तस्वरूप ब्रह्म कैसे हो सकता है 
इस प्रकार अप्तम्भावना दोषसे भरोताको उक्त बोध नही होगा, इस शङ्काकी 
निडत्ति करके जीवम ब्रह्मभेदकी युक्ति दारा सम्भावना की है, क्योकि 
जामरदादि अवस्थत्रयके उपन्यास द्वारा अथात्‌ सुुक्चि आदि अवस्थाओके 
द्वारा शरीर भादिसे अतिरिक्त स्वयभका् चिदासा ब्रह्मस्वख्प हो सकता है, 
ईइ प्रकार भोताको उक्त बोधकी सम्भावना होती दै, अत युक्ति पुरुषधुद्धिके 
असम्भावनादि दोषोको दुर कर उक्त अभेदबोधकी सम्भावना उलन्च करती है, 
यह निर्विवाद्‌ सिद्ध हता ह ॥ ९३ ॥ 
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महावाक्यात्‌ पुरा युक्तिस्त्वम्पदाथं विशोधयेत्‌ । 
पशात्त तत्पदाथेत्वं सम्भावयति तस्य हि ॥ २९४ ॥ 
वाक्ये पुसोऽधिकारः स्याद्क्त्या पू्॑प्रबृत्तया । 
पथात्‌ प्रदृत्तया स्थेय वाक्याथ बाक्यमोधिते ।॥ २९५ ॥ 

उसी अथको पुन स्पष्ट करते ह--*महावाक्यात्‌' इत्यादिसे । देहादिसे 
विरुक्षण जामरदादि अवस्थार्मोका साक्षी प्रत्यगात्मा है, पेसा जिसको पहठे ज्ञान 
नही है, उसके हृदयम "तच्छमसिः आदि वाभ्याथेका बोध दही नही हो सफ़ता 
जओौर जिसको उक्त आतमस्वरूपका ज्ञान है; उसके हयम उक्त वाक्यसे 
आल्मेक्यज्ञान तो होता है, किन्तु वह अनादि कार्की आलभेदवासनासे प्रतिबद्ध 
हो जाता है, अत वह अविधानिवतेक नही हो सकता, अप्रतिबद्ध ही उक्त ज्ञान 


अज्ञाना निवतेकं होता है, प्रतिबद्ध नही । अप्रतिबद्धं अपरोक्ष ज्ञानके किए 
युक्तिरूप विचार सफर हे । 


छोकाथ-- “तत्वमसि आदि वाक्य महावाक्य दै, इससे पूव युक्ते प्वपदाथैकां 
परिदोधन करती हे, पश्चात्‌ इस वाक्यसे होनेवाछे ज्ञानी उत्पत्तिके अनन्तर ल- 
पदार्थमे तत्पदाथेके अभेदकी सम्भावना करती है अर्थात्‌ भवस्थात्रयके उपन्यास 
दवारा शरीरादिसे अतिरिक्त स्वयप्रकाश्चस्वूप जीव प्वपदाथे हे, यह निश्चय 
होनेपर स्वयप्रका्च ब्रह्मसे अभिन्न जीव है, इस प्रकारके बोधमे कोई अडचन 
नहीं पड़ती । अत अबाधित जीवत्रह्मामेदविषयक अपरोक्षबोधके रए युक्प्यास्य 
विचार साथेक है ॥ २९४ ॥ 

"वाक्ये इत्यादि । 'तस्वमसि' आदि महावाक्यके ्रवणसे पै जाभ्रदादि 
अवस्थात्रयोपन्यासखूप युक्ति परिशीरन करनेपर उक्त महावाक्यके श्रवणमे 
पुरुषका अधिकार होता है ओौर उक्त महावाक्यके श्रवणके अनन्तर उक्त युक्तिके 
परिशीरनसे 'तच्वमसि' इस महावाक्यसे बोधित जीवत्रह्मामेदविषयक बुद्धि 
स्थिर होती है, अत अवस्थात्रयका अनुसन्धान उक्तं वाक्याथबोधसे तथा 
उक्त वाक्याथेबोधके अनन्तर मी वरय करना चािए । पूर्वमे उक्त अनु 
सन्धानका फर है--वाक्याथके श्रवणमे अधिकार ओर अनन्तर अनुसन्धानका 
फर दै-- जीव जौर ब्रह्मकी अमेदबुद्धिका स्थिर होना । शरीरके अवस्थान कारमे 
जीवन्मुक्ति तथा पारब्ध कर्मके मोगके अनन्तर शरीरका पात होनेपरं विदेहः 
कैवश्यकी भराति फर दै ॥२९५॥ 
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उक्तप्रयोजन युक्त्या यया स्यात्‌ सेव गृह्यताम्‌ । 
वेदार्थस्याऽनुकरत्वे स्याष्टौकिक्यपि बैदिकी ॥ २९६ ॥ 
आष ध्मोषदेद च बेदशाख्राविरोधिना। 
यस्तर्कैणाऽनुसंधत्त स धम वेद नेतरः ॥ २९७॥ 


“उक्तप्रयोजनम्‌' इत्यादि । "अह गौर ', “अह श ' इत्यादि शरीर ओर 
आत्माके भेदका अवगाहन करनेवारी लौकिक युक्ति भी दहै, पर इसका अनु- 
शीरन उक्त प्रयोजनके प्रतिकूरु हे, क्योकि इससे जीव ओौर बह्मका भभेद- 
ज्ञान नहीं हो सकता, इसकिए इसका आश्रयण समुमुष्चु न करे, किन्तु उक्त 
प्योजन--जीव ओर बरह्मके अभेदका अबाधित अपरोक्षबोध-जिस युक्तिसे हो, 
उसीका आश्रयण केरे, चाहे वह लौकिको या वैदिक; इसमे आग्रह नही 
है । वास्तवमे वेदाथानुकरूरु युक्तिका आश्रयण करना चादिए । उपदेयताका 
प्रथोजक वेदारथानुककत्र हे, रौकिकत्व या वैदिकल नहीं ह । अतएव वेदाथौ- 
युकूक भाषाग्रन्थ भी सुमु्चके उपादेय दै । वेदके अविरुद्ध युक्ति उपादेय 
हे, यह मनुजीने भी कहा दै । 

(आर्षं धर्मोपदेशम्‌' इत्यादि । श्रौत ओर समातं धर्मोकि उपदे्का वेद 
ओौर शाके अविरोधी तर्कसे जो अनुसन्धान करता है, वही वस्तुत धर्म जानता 
है, दूसरा नही । [ ऋषि वेद , तत॒ आगत --ज्ञात --अथं -- आधे , वेदाथ 
इति यावत्‌ ] वेदके अर्थोको वेदके अविरोधी तकंसे समञ्चना चाहिए । वेदाथ 
दो प्रकारका है--एक कर्मकाण्डमे यागादि धर्म, जिसका विचार पूवेमीमासामे 
क्रिया गया है ओर दूसरा ब्रह्म है, जिसका विचार वेदान्तं किया गया 
है। इन दोनों अर्थोको वेदके अविरोधी तकंसे समक्षना चाहिए । ओर 
स्मासधर्मोका उपदेश स्प्रतिके अविरोधी तर्कसे समद्लना चाहिए यद्यपि स्मात्ते 
धूमं भी श्रौत ही है, क्योकि स्परतिया साक्षात्‌ धर्मम प्रमाण नहीं हे, बर्कि 
तादश धर्मकी प्रतिपादक श्रति्योके णनुमान द्वारा है, तथापि उन धर्मोको हम लोग 
स्यतियो्मे देखते है । इसछिए्‌ वे स्मार कहङाते है । यदि आष धर्मोपिदेश्च 
अर्थात्‌ वैदिक घरमोपिदेशको वेदख्पी शास्ञ ओर तदविद्ध तकंसे समञ्चन 
चाहिए, यह अर्थं मने, तो चकार निर्थक हो जायगा । इसङिए्‌ पूर्वोक्त अथे 
ही युक्त प्रतीत होता है ॥ २९७ ॥ 
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इत्यङ्गीडरुते तक मलुर्वेदोपयोगिनमर्‌ । 
युक्छमानात्‌ परथक्त्वेन त्वद्रदोषोऽस्ति नो मम ॥ २९८ ॥ 
मानालुग्राहकस्तकै इति नैयायिकोऽवीत्‌ । 
पक्ष विपक्षजिज्ञासापिच्छेदस्तदनुग्रह ॥ २९९ ॥ 
{इत्यज्गङरुते" इष्यादि । इस भकारसे मयुजी वेदानु तको मानते दै, 
परन्तु युक्ति प्रमाणसे अतिर्क्ति है, इसर्एि आपका उक्त दोष, अथात्‌ वेद स्वा्थै- 
गोधके लिए यदि युक्तिकी अपेक्षा करेगा, तो उसमे सापेक्षत्वरक्षण अप्रामाण्यकरी 
प्रसक्ति हो जायगी, असङ्गत है, कारण कि युक्ति प्रमाण नही है, किन्तु तकं है 
जओौर तकं प्रमाणका सहकारी है । सन्दिग्ध स्थस्मे सन्देही निवृत्तिके ठिए 
प्रमाण तर्ककी अपेक्षा करता हे, अथकी सिद्धिके किए नही, अत भमाणान्तर्‌- 
सापेक्च अथका बोधक न होनेसे सपिक्षत्वरुक्षण अप्रामाण्यक़्ी प्रसक्ति शक्रम 
नहीं है ॥ २९८ ॥ 
युक्ति मानाङ्ग है, यह गौतमादि स॒निके समत है, यह कहते दै--^मानायु- 
ग्राहकः इत्यादिसे । 
तकं प्रमाणका अनुग्राहक है; यह नैयायिक रिरोमणि महर्षिं गौतमने 


कहा हे । पक्षम विपक्षकी जिज्ञासाका विच्छेद प्रमाणका अनुग्रह है । सन्दिगि- 
साध्यवान्‌ पक्ष ओर निश्ितसाध्याभाववान्‌ विपक्च कहरता है । जेसे भ्प्वैतो 
वह्िमान्‌! इस अनुमाने पर्वत पक्ष है ओौर हद विपक्ष है । पर्वतो वहिमान्‌, 
धूमात्‌ इस न्यायप्रयोगके अनन्तर धूमादि देतुमे अप्रयोजकत्री शङ्का होनेपर 
धर्वेतो बहविमान्‌ न वाः यह सदय होता दहै, वह तर्क॑से निवृत्त होता है । 
जेसो--वहधिका धूम व्यमिचारी है" यदि देसा ज्ञान हो, तो वह तक्के अथात्‌ ।यदि 
धूम विका व्यभिचारी दोगा, तो वबहविसे जन्य नही होगा, इस तर्क॑से निवृकत्त 
किया जाता है । वदविजन्य धूम मत हो, इस भकार यदि शद्धा हो, तो इसपर 
यह तके होगा कि यदि धूम वहिजन्य नही होगा, तो खपुष्यके समान कभी 
होगा दी नीं अथवा गगनवत्‌ सद्‌ा ही रहेगा, कादाचित्क नही होगा । इस परि- 
स्थितिमे धूमार्थीकी अभिके आनयने नियमत प्रवृत्ति ही नही होगी, मौर होती 
सो हे एवं धूम कादाचिकर भी प्रत्यक्ष सिद्ध है-- इत्यादि तर्कसे उसका निराकरण 
कर धूमम अप्रयोजकत्वकी शङ्का भी निराकरण किया जावरा है । उसके 


बाद पवतो वहिमान्‌ न॒वा' यह सराय निदृ् होता दै भौर (पर्वतो बह्विमा नू 
मह्‌ अनुमिति होत्री ह । ॥ 
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आबतिः पत्रहृतमक्तेत्युक्त यग्चथेव हि । 

न वारयाम आघ्ि प्रकारस्तु विभिद्यते ॥ ३०० ॥ 
वाक्यार्थावगतेः पूवं पदार्थदयश्चुद्धये । 

आदृत घरतरड्त्‌ प्राह तच्छुद्धिरवधिमंतः॥ ३०१ ॥ 








(आघृत्तिः” इत्यादि । सत्रकारमे ज्ञानकी आदति कदी है, यह जी आपने 
कटा, वह॒ ठीक ही है, आदृ्तिका निवारण हम मी नदीं करते, किन्तु 
आवृत्तिका प्रकार भिन्न है जो जभिम इरोकमे स्पष्ट है ॥ ३०० ॥ 

(वाक्यार्थावगतेः इत्यादि । त्मस्यादि महावाक्याथेके बोधसे परे तत्‌! 
ओर स्वम्‌" पदाथकी शुद्धिके छिए सूत्रकारने ज्ञानकी आवृत्ति कटी है, कवतक 
परत्ययकी आवृत्ति अपेक्षित है ‡ इभे अन्तिम अधि (तत्‌, ओर प्तम्‌ पदाथकी 
शुद्धि हयी मानी गई है। उसके बाद सङ्‌ श्रत (तत्वमसि आदि वाक्यसे मेषे हेतु 
आलमन्ञानकी उत्पत्ति हो जाती है । अत आडृत्ति अनवेक्षित है । भाव यह ह 
कि छान्दोम्य-उपनिषदूर्मे बहुपुत्रताके ङिए ^रदमीस्त्व पयोवततेयात्‌ः इस ॒वाक्यसे 
प्रत्ययकी आदृत्तिका विधान करिया गयाहै] इसलिए फलाधिक्यके दिए 
प्रत्ययकी आडत्ति करनी चाहिए, यह आपातत धरतीत होता है, किन्तु यह 
ठीक नहीं हे, कारण कि साध्यं एकम परत्ययकी आति करनेसे फर्म 
अतिराय हो सकता दहै। परन्तु ज पर्रह्मविषयक ज्ञान है, बह निष्यञ्ुद्ध- 
बुद्धमुक्तस्वमाव परब्रह्म सम्पेक है । परब्रह्म नित्यसिद्ध पथा निरति्चय 
फर है, ईस प्रप्ययकी आदृत्तिका कुछ फर नहीं है । एक बार सुननेसे 
ब्रह्मामल्रकी प्रतीति नही होती, इसरिए्‌ प्रत्ययी आवृत्ति अपेक्षित है, 
यह कहना मी ठीकं नही दहै, कारण कि आदृत्ति करनेपर मी ब्रह्मालमस्वका 
निश्चय नही होता, क्योकि (तत्वमसि आदि वाक्य एक बार श्त होकर यदि 
ब्रहमासत्वविषयक प्रतीति नदी उत्पन्न करा सकता, तो नेक बार श्रुत होकर भी 
ब्ह्मामतज्ञानका उत्पादक कैसे होगा अर्थात्‌ होगा ही नदी । यदि यह किये किं 
केवह वाक्य क्रिसी जथका साक्षात्कार नही करा सकता, किन्तु युक्तिसहङ्ृत उक्त 
वाक्य ही त्रह्मामत्वविषयक साक्षाकार करा सकेगा तो वह मी ठीक नही हे, 
कारण कि इस पक्षम भी आदृत्ति अनर्थक है, क्योकि युक्ति मी एक बार दी 
प्रयुक्त होकर्‌ अपने अर्भका अनुभव करा देगी । वाक्य तथा युक्तिसे सामान्य 
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विषयक ही ज्ञान होता, विशेषविषयक नही। जैसे भरे हृदयम शरु है? 

इस वाक्यसे तथा कम्पादिरिङ्गक युक्तिसे श्रुखका सामान्यज्ञान दी ्रोताको होता है, 
विरोष नही । अर्थात्‌ जेसे शरूटीको श्रूरुकी ग्यथाका पूरा अनुमव होता हे, तरसे 
श्रोताको नहीं होता । परोक्ष ओर अपरोक्ष ज्ञानमे यदी अन्तर है । सामान्य 
विषयक परोक्ष है ओौर विशेषविषयक अपरोक्ष है । प्क्घतमे अविद्याके निवर्वकर 
विरोषका अनुभव अपेक्षित है, इपठिए आदृत्ति आवद्यक है, यह मी ठीक नही 
है, क्योकि यदि शल ओौर युक्ति ये दोनो सामान्यज्ञानके जनक है, तो फिर इनकी 
आदृत्तिसे मी विरोष ज्ञान कैसे होगा ४ 


यदि शाञ्च ओौर युक्ति दोनोको विशषज्ञानके जनक माने, तो एक बारकी 
परवृत्तिसे मी अभीष्ट सिद्ध हो जायगा, किर माब्ृत्ति व्यथं है। ओौर इन्हे यदि 
सामान्यज्ञानकफै ही जनक माने, तो सौ बार आदडृत्ति करनेपर भी सामान्य ही ज्ञान 
होगा, विशेष नही होगा, अत॒ आगबृत्ति उभयथा व्यर्थं है ] 


यह भीबातदै कि अनेकाशाविरिष्टठ ठौकिक पदार्थं सामान्य-बिरोषवान्‌ 
होता है । उसमे एक अवधानसे एक अद्यका जौर दृतरे अवधानसे दूसरे अशका 
इस प्रकारसे अनेक ॒विदोषोँका हण करनेके किए अनेकं अवधानकी आवद्यकता 
हो सकती दै, परन्तु सामान्य ओर विरशेषसे रहित निर्विरोषन्रह्मविषयक 
परमाकी उदयत्तिके किए अभ्यासकी क्या अपेक्षा दीक दहै, जो पुरुषधौरेय 
सङ्कत्‌श्रत॒(तत्वमसिः आदि वाक्यसे हात्वा अनुभव कर सकता है, 
उसके परति अभ्यास अनर्थक है, यह मानते है, किन्तु जिनको एक बारके 
भवणसे तच्वज्ञान नदीं होता, उनके छ्एि आवृत्ति सार्थक जौर आवदयक दै, 
अतएव छान्दोग्ये "तत्वमसि श्वेतकेतोः यह शखेतकेतुके प्रति उपदेश होनेपरं 
इवेतवेतुने फिर का कि भगवन्‌ । मेरे प्रति पुन किये, इस प्रकार तत्तत्‌ 
रङ्कके कार्णोी निदृक्तिके ठिए नौ बार (तमसि कहा गया है । 

राङ्का--सापने पूर्वमे यह कहा है कि सङ्कत्‌ श्रुत "तत्वमसि आदि वाक्य 
यदि स्वाथका अनुभावक नही होगा, तो आवैमान भी उक्त वाक्य स्वार्थका 
अनुमावक नहीं होगा । 

उत्तर--्, कहा था, पर देखते दै कि सङ्ृत्‌श्चुत उक्त वाक्य मन्दमतिको 
स्वाथेका बोधन नहीं करा सकता, परन्तु आवर्त्यमान उक्त वाक्य पथम मन्दश्पसे प्रतीत 
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स्वाथेकी, जमासके निराकरण द्वारा, समीचीन प्रतिपत्ति कराता है । 'तत्वमसियह वाक्य 
त्वपदाथको तप्पदाथर स्वरूप बताता है । तप्पदसे पर्त जगज्जन्म आदिका कारण 
सदीक्षणफ्त ब्रह्म॒ विप्क्षित है । 'सप्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म, 'विज्ञानमानन्द्‌ ब्रह्म, 
(दृष्ट द्रष्टु अविज्ञात विज्ञातृ", “अजमजरममरम्‌,, “अस्थूरमनण्वहस्वम- 
दीषम्‌' इत्यादि प्रसिद्ध बरह्म यहा तत्पदा ह । अज आदि शब्दोसे जन्मादि भाव- 
विकारकी विवृत्ति कदी गई हे । भस्थूर आदि रब्दोसे स्थौल्यादि ्यधर्मकी 
निढृत्ति ओौर विज्ञान आदि शब्दोसे वैतन्य प्रका्चापमक कहा गया है । जसे त्रह् 
सकर ससारधमंतसि रदित अनुभवातक तप्पदाथ वेदान्तमतम परसिद्ध वैसे ही 
प्वपदाथ प्रघ्यगात्मा रोता मी दहसे ठेकर प्रघ्यगामखूपसे सम्माग्यमान चैतन्य- 
तक निश्चित है। 

अव जिन पुरषो तत्‌ ओर त पदाथमे अज्ञान, सशय ओर विपर्यय षै 
उनको (तत्वमसि, वाक्याथंकी प्रमा नदीं होती, क्योकि पदाथैज्ञानपुक वाक्यार्थज्ञान 
होता है, त॒ पदाथज्ञानके र्एि शाख तथा युक्तिका अभ्यास आवरयक 
है । यपि ज्ञातभ्य आतमा निरश है, तथापि बहुत पदाथ आरोपित जसे 
देह; इन्द्रिय मन; बुद्धि विषय, वेदन आदि; इसि एक-एक ५वधानसे 
एक-एके आरोपित अकी निदृत्ति की जाती है, इसर्एि शाख ओर 
युक्ता अभ्यास अपेक्षित हैः एव आतमानुभवतसे पूर्वमे दी अक्षित ह । 
जिन पुरुषरत्नोमे अज्ञान आदि प्रतिबन्धक नहीं है, उन महापमाभोको (तत्त्वमसि 
आदि वाक्य एक-बार श्रवणसे हयी सार्थका बोधन कराता है । अतएव उनके किए 
आठृत््यादि निरथेक ही है । एक बार उपन्र इई ह्याप्मपरतिपत्ति अवि्ाको निवृत्त 
करती ही है, जत इसमे को क्रम नहीं है । यद्यपि यह ठीक है, तथापि एसी 
प्रतिपत्ति तो किंसीको होती नही हे, क्योकि आात्मामे दु सित आदिकी प्रतीति प्ररु है, 
अत कोई भी आतम दु खामावकी प्रतीति गही कर सकता, नही, देसा नही 
क्योकि जसे देहाभिमान मिथ्यादहै तैसे हीदु सामिमान मी मिथ्या है मौर इसका 
रत्यक्ष हे- देहके दाहसे “अहं दग्ध › यह प्रतीति होती है, पर शवेन छिन्दन्ति 
शस्ञाणि नैन दहति पावक › इ्यादि श्रीभगवद्वाक्यसे आत्मामे दाह आदि नही हो 
सकते, किन्तुं देहके दाहका आत्मामे आरोप कर “अह्‌ दग्ध यह मिथ्या प्रतीति 
होती हे ! फङ्तिाथं यह है किं जिस पुरुषको (त्वमसि, आदि वाक्यसे ब्रह्मासमा- 
नुम शीप्र न हो, उसके ङिए आरति आवश्यक है जौर जिप्तको ।तत्‌ ौर लम्‌” 
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भरान्ांशानां निवर्त्याना बाहुल्येन पदार्थयोः । 
क्रमेण तन्निवच्यर्थमाधृत्तिस्तत्र युज्यते ।॥ ३०२ ॥ 
पदार्थयोः शोधितयोरेकता नेत्रवद्च । 
सकृदेवाऽवगमयेत्तत्राऽऽवृत्तिनिरथिका ।॥ ३०२३ ॥ 


पदार्थोका यथार्थं ज्ञान है, उसको उक्त वाक्यसे उक्त अर्थका बोध हो जातादहै, 
इसङ्िए एसे पुरुषके ठिए आवृत्ति निरर्थक है । साराश यह है - तत्‌ ओौर त्वम्‌ 
पदा्थके शोधनके ङ्एि अभ्याप्तकी आवर्ता है, जिप्तको तत्वपदार्थक्रा परिरुद्ध 
ज्ञान है, उसके र्िए याज्ञ तथा युक्तिके अभ्यासकी भवश्यफता नही हे ॥३०१॥ 


भ्रान्तांशानाम्‌ः इत्यादि । यपि आसा निर है, तथापि कवृख, 
मेोकतृख आदि अनेक कलित ध्म आसमामे आन्तिसे प्रतीत होते है, इसरिए एक-ए़ 
धके निरासके छि एक-एक अप्रधान आपदयक है अर्थात्‌ करमसे-एगपघानसे- 
एऱ धर्मका निराकरण किया, द्वितीयावधानसे द्वितीय धर्मका निराकरण किया, 
इस प्रकार जितने कल्पित धर्मं तत्वपदाथेमे प्रतीत होते है, उन सबके निराक- 
रणके ठिए उतने अभ्यास तो आवद्यक है, सब धर्मो निराफरण करने- 
पर शुद्धामा ज्ञात होता है ॥ २०२ ॥ 

पदाथेशयुद्धिके अनन्तर ब्रहमाभेक्यबोध एरु वारके श्रवणसे होता है, इसमे 
दृष्टान्त कहते है-- पदार्थयोः! इत्यादिसे । 


तत्‌ जौर त्वम्‌ पदाथेके परि्ोधनके बाद सङ्कत्‌ प्रयुक्त (तक्यमसि' आदि 
वाक्य जीवनक्षी एकताका बोध कराते है, अत॒ इस कारयैके छिए्‌ आवृत्ति 
निरर्थक ( निष्पयोजन ) हे । एकताके मरदणमे इष्टान्त देते है--नत्रयत्‌ । जैसे 
शुद्चव आदि गुण द्रष्यातिरिक्त हँ । इसके ङिए उपपत्तिकी आवदयकता है, 
क्योकि सारूयादि शाख्कार शुङ्खादि गुणविंरिष्टको दही दन्य मानते 
अतिरिक्तको नही ओर नेयायिफ़ गुणोको दन्यसे अतिरिक्त मानते है । इसके हिर 
स्वस्वमतानुसारी युक्तिकी अपेक्षा होती है । अभेदके साधनके किष युक्तिकी 
अपेक्षा होनेपरं मी शुष्को षर › इत्यादि शृक्क जौर्‌ षटके अभेदकी भरतीति 
नेसे दीहो जाती है । फिर एकंताके प्रतयक्षके ठिप युक्ति आदिकी अपेक्षा 
नहीं है, चैसे दी जीवन्रहमामिदके परमाण आदि द्वारा ज्ञात होनेषर "तत््रमसि' 
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रत्नतखपरीक्षायामपि सक्ष्मार्थरक्षणे । 
नेत्रस्य प्रसरायेव स्यादा्ृ्तिने दृष्टये ॥ ३०४ ॥ 

्रसुते तु क्षणेनैव चश्वुस्तच्चं प्रपश्यति । 

एव जीवस्य वाक्येन मीयते ब्रह्मता क्षणात्‌ ॥ ३०५ ॥ 
नित्यापरोक्ष्यं जीवस्य तदेव ब्रह्मता वचः। 

अजुभामयते तत्र नाऽऽृत्तिरनुभूयते ॥ ३०६ ॥ 


आदि वाक्यसे तत्क्षण ही उनके अभेदकी प्रतीतिहो जाती है । एतदथ 
आच्रत्तिकी आवदयकेता नही है ॥ ३०३ ॥ 

यर्होपर यह शङ्का होती है कि नेत्र भी सजिष्ष्ट रलादि वस्तु 
परीक्षणके रिए दशनादृक्तिकी अपेक्षा रखता है । स्द्र्थनमात्रते दुष्ट 
रल फा परिज्ञान नही होता, किन्तु इसके ङिएि जौहरी रोग भी षार-बार रज्ञो 
देखते है, इसकिए प्रकरृतम नेत्रवत्‌” यह्‌ दृष्टान्त असंगत दहै, इके उक्तरके 
किए कहते है--^रत्नत्स ० इप्यादिसे । 

रततन्सटी परीक्षामै मी सूष्षम सदसदूविशेषपर्यन्त दृष्टिके पर्हुचनेफे 
डिए आद्ृत्ति अपेक्षित होती है अथात्‌ हेयोपादेयतासू वक मणिगत सूक्ष्म 
विशेषके साथ प्रथम बार दृष्टिफा सम्बन्ध नहीं होता । स्थूल्का अहण तो 
साधारण दष्टिसे मी हो जानाहै। किन्तु सूष्षमविरोष तो मनोवधानपूर्वक 
अनेक बार देखनेसे ही इन्दियसम्बद्ध होता है । इद्दियसम्बद्ध होनेपर अवगत 
हो जाता है । अवगते किए पुन पुन दर्चनकी अपेक्षा नही होती, इसि 
नित्रवत्‌” यह इष्टान्त प्रृतमे पूणैतया खमु है ॥ ३०४ ॥ 

इसी विषयको अतिष्यष्ठ॒करनेके ठि कहते दै-- श्रदयुते' इत्यादिसे । 

दष्टान्तसिद्ध॒ अर्थो दार्शन्तिक्षमे कहते ह--रलगत विरोष धर्म तक 
चक्चुका प्रसर ( गमन ) होनेपर क्षणमात्रमे चक्षु॒रत्नत्छका अ्रहण कर ठेता 
है । एतदर्थं पुन पुन दर्शनादृत्ति़ी जद्रत नही है । इसी तरह तत्‌ ओर स्वम्‌ 
पदाथेकी शुद्धिके बाद सङ्कत्‌ श्रत 'तत््वमसिः आदि वाक्य द्वारा क्षणभरमे 
ही जीवम ब्रहमस्वरूपताका समुद्टोध हो जाता है। अतत प्रत्ययावृ्ति 
अपेक्षित नही होती ॥ ३०५ ॥ 

“नित्याप्रोष्यम्‌' इत्यादि । चक्षु जैसे सलचिकृष्टका बोधक होता है, वैसे 
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व्याधम्मन्यो राजपुत्रो राजतामाप्तयाक्यतः । 
स्वस्याऽसुभवितं नैव बा्याद््तिमपेशषते ॥ ३०७ ॥ 





ही वाक्य प्रमाणान्तरानपेक्ष होकर आत्मामे ब्रह्तल्का बोधन करता हे । यद्यपि यह 
ठीक ही है, तथापि अपरोक्षानुमवके छिए आदत्तिफ़ी अपेक्षा आवदयक ही है, 
क्योकि व्युयन्न पुरुषको शब्दका श्रवण होनेपर मी परोक्ष ज्ञानी होता द, 
अत॒ अपरोक्षानुमवके किए श्रस्ययावृत्तिरूप ध्यानकी आवदयकता है । यद्रिषयफ़ 
निरन्तर ध्यान किया जाता है, तद्विषयक साक्षाव्कार होता है, यह सवाँनुभव- 
सिद्ध है, अत जीवभ ब्रह्मवकी अपरोक्षताके ठिए प्रप्ययात्रत्तिकी सर्वथा अपेक्षा हे 
यह भ ठीक नही है, क्योकि अपरोक्षवस्तुविषयक निश्वयके बिना अपरोक्ष नदी 
होता, यह परे कह चुके है। 'यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म इस श्रुतिके अनुसार 
रहय ॒साक्षाव्‌ धयपरोक्षानुमवस्वूप हे, अत तद्विषयक वाक्यजन्य ज्ञान स्वत 
अपरोक्ष-स्वख्प होता है। इसके र्एि प्रत्ययादृत्तिकी को$ आवदयकता 
नही है ॥ ३०६ ॥ 

उक्ताथका ही उदाहरणपूर्वक उपपादन करते दै-न्याधम्मन्यो' इत्यादिसे । 

प्ररु शाते परामूत होकर कोई राजा वनमे चला गया । “िदेष्वनथी 
बहुलीभवन्ति इस न्यायसे कोद ग्याध छोटे राजपुत्रको चुराफर अपने घर 
ठे गया । व्याघोके रिद्युभके साथ रहनेसे तथा खान; पान आदि आचरणोसे 
वह॒ राजपुत्र अपनेको व्याध मानने जओौर कहने ङ्गा । पूर्वपुण्यव कोई 
महास्मा उस राजपुत्रको देखकर सोचने ख्णा कि यह व्याधाचारी बार्क 
व्याध नही हौ सकता, क्योकि इसकी आङ्ृति व्याधाङरतियोसे बिरक्चण हे 
ओौर इसके हस्त, मस्तक आदिकी रेखाभोसे स्पष्ट प्रतीत होताहै किदो न हो यह 
राजपुत्र है । पुरातन दुरदृष्टवश यह व्याधोके हस्तगत हुभा है जौर अज्ञानवश्च 
अपनेको व्याध समक्ता है। इसमे राजपुत्रोके ससार दै, किन्तु व्याध- 
सस्कारोसे वे जभिमूत हो गये है, पर समक्षानेसे अमिमूत राजपुत्रसस्कार ससुदूबुद्ध 
होकर व्याधसस्कारको समू नष्ट कर देगे ओर यह बालक फिर 
अपनेको राजपुत्र मानकर, व्याघके आचरणोका त्यागकर स्वकुरूपरम्परागत 
सदाचारोका पारन करेगा, भौर अपनेको राजा समश्च कर अपना उद्धार कर 
सकेगा । यह सोच-सम्चकर उक्त महापुरूषने कहा कि बच्चा, तुम कौन 
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जीवम्मन्यः परेशान ईशत्वं बेदबाक्यतः । 

स्वस्याऽनुभवितु तद्रदा्रचि नद्यपेक्षते ।॥ ३०८ ॥ 

पुरा वाक्यार्थसम्बोधाच्छाखराबृ्तिर्मयेष्यते । 

ऊध्वं तु भपताऽतस्ते यो दोषः स॒ न मेऽस्ति हि ॥ ३०९ ॥ 





हो  बारफ़ विनम्रभावसे बोला कि भगवन्‌! मै व्याधपुत्र ह, महासा 
फिरि बोले बच्वा तुम व्याषयुत्र नही हो, किन्तु राजपुत्र हो, व्याधोके 
सपगेसे अपनेको भूर गरहो, मेरी बतोमँ विश्वास कर तुम स्वय सोचो 
कि यह आह्कृति तुम्टारी व्याधोकी आङ्ृतियोसे भित्र है, इप्यादि आप्ठवाक्यो- 
पदेशसे अपनेको म्याध माननेवाखा राजपुत्र अपनेको राजा मानने रुगता है । 
अपनेको राजा समञ्चनेके छिए उपदेशादृतिकी अपेक्षा नदी होती, वैसे दी प्रहृतमें 
मी समञ्चना चाहिए ॥ ३०७ ॥ 

(जीवम्मस्यः' इत्यादि । परे परन्रह्म अवियासे अपनेको जीव मानकर 
निविध सासारिकि दुखोसे विकर रहता है । पुरातन पुण्यवश दया गुर 
दा 'तत््वमसि' भादि वेदवाक्यके सङ्कत्‌ श्रयणसे पूर्ववत्‌ अपनेको निधितदूपसे 
जक्ष मान ठेता है । अह ब्रह्मास्मि" इप्यादि बोधके ठिए॒ भादृत्तिकी आवश्यकता 
नही है, जेसे उक्त स्थर्मे आपवाम्याङृत्तिी जावद्यफता नही वैसे ही 
महावाक्यावृक्तिकी मी आवर्यकता नद्य है ॥ ३०८ ॥ 

शरा वाक्यार्थं ०' इप्यादि । इस तरह पूर्वैवादीफा यह भ्षेष, (तत्वमसि 
आदि वाक्य स्वा्थबोधके रङ्एि यदि प्रप्ययाट्त्तिकी अपेक्षा करेगा, तो 
निरपेक्षखरक्षण प्रामाण्य उक्त वाक्यम नही होगा, भी सर्वथा अज्ञानमूके हे | 
वाप्तवमे बात यह है कि प्रत्ययादृत्ति हम मी मानते दै, किन्तु वाक्या्थबोधसे 
पूर्वं पदा्थके सशोधनके ङि । अन्यथा जीवे ब्रहमके अमेदकी असम्भावनासङ्कासे 
उक्त वाक्याथेबोध ही नहीं होगा गौर अबोधकत्वरक्षण अप्रामाण्य उक्त वाक्यम 
होगा, अत प्रत्ययादृत्तिसे असम्भावनाकी शङ्का निवृत्त होती है । तद्‌- 
नन्तरं सङ्ृवश्रुत "तत्वमसि! आदि वाक्य उक्तार्थबोधक होता है ओौर पूर्वपक्षी 
वक्या्थबोधके बाद प्रत्ययादृ्चि मानता है, सो ठीक नदी ह, अतएव जपने जो 
वेदाप्रामाण्यरक्षण दोष हमारे मतम दिवा था, वह हमारे मतमे नही है, मापके 
ही मतम हे ॥ ३०९. ॥ 
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ननु विज्ञाय इर्बोत प्ज्ञामित्युश्ासनात्‌ । 

ऊध्व चाऽऽब्ृ्तिरिति चेत्तत्सत्यं नहि संश्चयः ॥ ३१० ॥ 
नेतावताऽवकासोऽस्ति त्न्मतस्याञ्त्र कश्चन । 
नेवाऽवुभूतिसिद्धयर्थमिदं भ्रौतादुश्चासनम्‌ ॥ ३११ ॥ 





वाक्याथवोधके बाद श्रतिते दी प्रस्ययादृत्तिका विधान प्रप्र ह्येता है, एेसी 
शङ्का करते दै-- नयु विज्ञाय" इत्यादिसे । 


पूवपकषीफा यह अभिप्राय है कि सङ्ृत्‌ बहनञान सुक्तिका कारण नही है, 
कितु प्र्ययावृिरूप ध्यान सुक्तिफे क्षि शरतिमे विषितं दै, क्योकि 
'आला वां उरे द्रष्टव्य श्रोत यो मन्तव्यो निदिष्यासितव्य › इस श्रतिमे उपासना- 
परपर्य्याय निदिष्यासनरा विधान है । तथा (विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत इस श्रतिसे वेदान्त 
वाक्य द्वारा ब्रह्मफा ज्ञान होनेपर प्रज्ञा-उपासना--कर्नी चाहिरए, यह प्रतीत होता 
है। अनुविद्य विजानाति! इस वेदान्तवाक्यमे रह्म अनुविद्य, (ब्रह्मफो जानकर) ब्रह्मवेद 
नोत्तर "विजानाति" से उपासनाका विधान है । उक्त साब्दका उपासना भी अथ हे। 
ॐ इत्येपासमान ध्यायथ, “निचाय्य त भृद्युमुखात्‌ प्रयुच्यतेः दनाय चाय 
धातुप्ते निचाय्ययब्ड बना दहै। “आसान छोकमुपासीतः इससे ज्ञान उपा 
सनाद्ब्दवाच्य हे, यह निश्चय होता है। "निदिध्यासितव्य ' इसके साथ 
उक्त वक्योफा एक अथ होनेफे ङिए पूर्वोक्त बाभ्योसे ध्यानका हयी विधान है | 
यद्यपि वेदनादि ज्ञानपामान्यवाची शब्द है, ध्यानख्प ज्ञानविरोषके वाची नही दै 
जनुक्त ओर आकाक्षित स्वीफारके किए सर्वशाखप्रस्ययन्याय परसिद्ध है, 
इसका अभिप्राय यह है कि सम्पूण शलाभमे प्रतीत अर्भका महण करना चाहिये। 
एक शाखामात्रमे उक्त अथेका नदी । शाखन्तरमे श्यायथ, उपासीत, इत्यादि ध्यानपर- 
पयाय पदं स्पष्ट ही उपासनके विधायक दै, इसङ्ए "विज्ञाय प्रज्ञाम्‌" इप्यादिमे 
प्र्ञानिज्ञानादिका अथ ज्ञानविरोष ध्यान ही मानना उचित है । अनुविद्य ओर विन्नाय 
इन वाक्योसे विज्ानक्रा अनुपाद कर प्रजञादिशब्दसे ध्यानका विधान विवक्षित 
हे । ज्ञानके बिना ध्यान नही हो सकता ईइसर्ए ध्यानोपकारक ज्ञानका अनुवाद 
भावरयक है । यदि सामान्यवाचफ़ शब्द्‌ विरोषप्रक मानते है, तो र्ञादि- 
शब्द ध्यानषूप ज्ञानविरोषपरक ही है । श्ववणख्प ज्ञानदिदोषपरक्र क्यो नही 
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विज्ञायेत्यसुभूति ता बाक्यजन्वारुपेत्य तु । 
विदधाति तदैक्यं बहिधित्तमिरृत्तये ॥ ३१२ ॥ 
मानते इसमें क्या विनिगमक है 2 इसमे विनिगमक यट दहै कि जसे "विज्ञाय 
ओौर (अनुविच्' ये अनुत्ादक है चैसे ही श्रोतव्य ' यह वाक्य भी अनुपादक 
है विधाय नही है, म्योकि वेदाथेज्ञानके छिए श्रयणमे स्वत प्रदृत्ति होती है, 
अत प्राप्त होनेसे तदशमे अपूर्वं विधि नही हो सकती ओर स्वत पुस्तक- 
निरीक्षण आदिकी व्यादृत्तिकि किए नियमविधि मी नही दै, व्योँकिं 
श्वाध्यायोऽध्येतम्य ' इस श्ुतिसे ही स्वतोनिरीक्षण भआदिकी व्याइत्ति सिद्ध है ओर 
'ुरूमे पाभिगच्छेत्‌" इप्यादि वाक्यसे भी उसकी व्यावृत्ति सिद्ध है, अत ध्यानम ही 
विधि है । अतएव व्यास भगवान्‌ने अपवर्गोपियोगी ज्ञानके विधानरी इच्छासे 
'आदृत्तिरसङृदपदेशात्‌ ईस सूत्रसे ध्याना दी विधान क्या दहै। ईइसीसे 
माप्यङ़ारने 'सहपत्यय कुर्याच्छब्दा्थस्य कृतत्वात्‌ प्रयाजादिवत्‌” यह पूवैपक्ष कर 
'सिद्धन्तुपासनाश्चब्दात्‌ इत्यादि असञ्कत्‌ आदत्त ज्ञान मोक्षसाधन है यह्‌ निणेय 
किया है, इत्यादि पूर्वपक्षका सक्षेप है । 

उत्तर--विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीति" इस वाक्यसे पप्ययादृचिूप ध्यानक्ा विधान 
हे यह ब्रहानोत्तर ही है । यह सी ठीफ़ हे, इसमे सञ्चय नही, क्योकि विज्ञाय 
हस पदके स्वरससे ब्रह्मज्ञानोत्तर कारु ही ध्यानमें प्रतीत होतादहै तो भी 
आपके मतका को यश अवसर नही है । कारण ब्रहमानुभूतिर#ी सिद्धिके दिए 
श्रौत-विधान नही है तो फिर किस प्रयोजनके ठिए उक्त विधान है ॥३११॥ 

सो कहते दै--विक्ञायेत्युभूति्‌ तत्वमप्यादि वाक्यसे जन्य मोकषोपयोगी 
आलन्ञान होनेपर मी माएढ्ध कर्मके वच शरीरेन्दियादि रहते दी दै कदाचित्‌ पूवै- 
सस्कारवश्च फिर अनात्म बाद्यपदाथविषयक चितवृत्ति न हो, इसरङ्िए जीवन्भुक्ति 
दशाम परजञादिशब्दसे ध्यानक्षा विधान दहै । जीबन्सुक्तिके ओर परमसुक्तिके मेदसे 
मुक्ति दो प्रकार है । परमयुक्ति उन महापुरूषोको सत्‌ जायमान तक्छमस्यादि- 
वाक्याथके ज्ञानसे होती है, जो मारब्ध कर्म सम्पूण भोग चुके है (तस्य तावदेषचिर 
यावच्र विमोक्ष्ये" इत्यादि वाक्यसे तावप्पदके स्वारस्यसे प्रारड्धकमोधीन सरीरपातके 
अतिरिक्त कोई ध्यानादि साधनान्तरङी अपेक्षा नदी । शरद्य वेद्‌ जहेव मवति! 
इत्यादि वाक्यसे यदी अथं सिद्ध होता है । अत उनके छि आदृ्तिका विधान 
नही, किन्तु जो जीवन्युक्त दँ उनको उक्तं वाक्यसे तत्वज्ञान तो अवद्य 
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विपश्चितोपयोगोऽत्र बाक्यशेषेण वणित. । 
नाऽुध्यायाद्वहन्छब्दान्‌ वाचो विग्ठापन हि तत्‌ ॥ ३१२ ॥ 
नयु युक्त प्रवर्तायाः शरतेद्टाथवर्णनम्‌ । 

अयुक्तमिति चेन्मेवं जीयन्डुक्त्थमीरणात्‌ ॥ ३१४ ॥ 








हआ पर अमी नि शेष कर्मो उपभोग नदी हुआ । अत प्राचीन कर्मादिवदा 
चित्तविक्षेप होनेपर पुन अनारमपदाथविषयफ़ चित्तवृत्ति हो जायगी, इस 
शङ्कसे उन रोगोके किए प्रज्ञादि चब्दोदित ध्यानका विधान है ॥२१२॥ 

इसमे क्या विनिगमक है कि सुक्तिके क्षि ध्यानका विधान नही बाह्म 
विषयक चित्तगततके निरोधके ठिषए ही उक्त विधान है, इस शङ्काकी निदृरिके छिए 
उक्तार्थे श्रौतार्थवादवाक्य विनिगमक है, एसा कहते है-"विवक्षितोप ०"इत्यादिसे। 

यदि अन्तश चित्तदृृत्ति न होगी तो बाह्यरब्दादिविषयक ध्यान 
भी समय-समयपर हो जायगा । इससे इन्द्ियग्छानि--इन्दियादि-दु ख- 
भी होगा, अत इन्द्रादि दु खनिवृत्तिके र्षि ध्यनकी विधि है| 
उदाहृत वाक्यरोषसे यह स्पष्ट मतीत होता है कि बाह्यविषयक चित्तबृत्तिका 
फरुहैे दुख, उसकी निवृत्तिके किए सदा अन्तश्ैख चित्त रहे, इसकिए 
उक्त विधि है। दु खमिदृत्ति छौकिक फरु है, क्योकि पशु जादि मी दु खनिदृत्ति- 
की चेष्ठा करते दै इसङ्षिकिदुखहोनेपर घुल न होगा। कारण सुख ओर 
दुख छाया जर आतपकी तरह विरुद्ध है दोनोका एकत्र सहावत्थान नही 
होता । यदिदुखन दोगा तो खे अवदय होगा | अत दु खनिवृत्ति सुखनिरोष 
है। दु खनिश्ति स्वय पुरुथाथं नही है, किन्तु युखके रए दु खनिदृत्ति एष्टम्य 
है । अतएव नि रोष दु खनिवृच्युपरक्षित सुखस्वरूप मोक्ष माना जाता है | 
अन्यथा नैयायिकोक्त जरोष दु खकी निदृत्ति ही मोक्ष दै । यह मी पुरुषार्थ हो 
सकता है, तो इसका निराकरण असगत हो जायगा । इसकिए सुर्य पुरषाथै 
छम ही है दु सनिृत्ति तदुपसभन है । यदी सिद्धान्त युक्तियुक्त है । इस 
प्रकार सुय पुरुषाथेपरक श्रुति हो सकती है । तो गौण पुरषाथैपरक उक्त 
्ुतिकी व्यवस्था दीक नही ६ ॥ ३१३ ॥ 

यही शङ्का करते ह “ननु युक्ते प्रवृत्तायाः” इत्यादिसे । 

पुछ पञ्च भादिसाषारण दृष्ट फर नही दै, किन्तु वेदैकगम्य होनेसे शाख्लीय 
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अबुद्धब्रह्मतखेऽस्मिन्‌ यदञ्जन्म भविष्यति । 
तदद्धदिभुखे चित्ते स्यादेव ग्लानिरिन्द्रयेः ॥ ३१५ ॥ 

फल है, जिसने वेद आदि चाखरका अध्ययन नही करिया है, एसा मनुष्य भी 
मुक्तिका स्वप नही जानता फिर प्य आदिश्ची बात द्यी क्याहे" अत मेोक्षके 
रए प्रत्त श्रतिका दु खामावपरक वणैन करना अनुचित है, क्योकि प्रकरणपाप्त 
सुक्तिका स्यागकर अप्राकरणिक दु खाभावका अहण करना “उपस्थित परिष्यज्य 
इस न्यायसे प्रतिक्क है । ठीक दै, यदि चित्तेकारताका फर केवर दुख 
निदृत्ति ही कहते, तो आपका यह आक्षेप उचित होता, कन्तु पसा नही 


कहते हे । कहते यह दै कि चित्तस्थेथविधिके निरतिशयानन्दका समुद्धोध 
भौर लौकिक देन्दियक दुखा अमाव ये दोनो फर । जीबन्मुक्तके 


लिए एरुकी चिषि है, परममुक्तके छिए नही । नजीवन्मुक्तको प्रारब्ध कर्मोकि 
अनुपरार चरीरं दिका अध्यास्त है, अत तत्वज्ञान हदोनेपर भी चित्तकी 
एकाम्रके बिना फिर उस विषयानुसन्धानपरसक्तिकी सम्भावना रहती 


है, इसि निरतिरायानन्दामस्वूपबोधनके द्वारा लौकिक रेन्द्रियक दु खक 
अमापके ङिष्‌ चित्तस्थेर्थमे विधिका अङ्गीकार करते है । चिततस्थेय सम्पण पुणयोका 
फर है । श्रौत जौर स्मा कमकि अनुष्ठानसे चित्ती शुद्धि होती है । तत्तव- 
ज्ञनकी उतयत्तिमे प्रतिबन्धक दुरिता नाश्य होनेपर तत्वज्ञान होता है, क्योकि 
श्ञानयुत्ते पुसा क्षयात्‌ पापस्य कर्मण ' यह वचनदहै। ज्ञान होनेपर भी 
यदि चित्तकी बहिभुख प्रवृत्ति होगी, तो पिर बाह्य विषयोके अनुसन्धानकी म्सक्ति 
होगी ओौर उसके द्वारा साप्तारकिं दुख होगा; अत भआनन्दस्वषप आलाके 
चिन्तनमे दही सभुश्चुको सतत तैयार रहना चाहिए । अन्यथा ेन्ियक दु ख 
होगा, अत उसकी निवृत्तिके किए चित्तेकाप्रताकी विधि है। आप्मा्मे तो वस्तुत 
दुखादिदहे हीनही। हा, परन्तु शरीरादिगत दुखका अज्ञानवश्च भातमामे 
आरोप होता है । जसे अज्ञ पुरुष दर्षणादिगत मालिन्या मुखम आरोप कर 
मुखको मछिन समश्चता है, वैसे ही ससारी जीव आरोपित शरीरादिगत दु खको 
आत्मगत दु ख समञ्षते दै ॥ ३१४ ॥ 

तत्वज्ञान अर्थात्‌ आप्माक्रा यथाथेज्ञान होनेपरं जव आरोपित दु ख भी निदत्त 
ही हो जाता है, तब फिर बहिभुख भदृत्तिके होनेपर मी दु खकी अनुदत्ति कते 
हो सकत्री है * इस श्काकी निवृत्ति करते है-- अबुद्ध ०! इत्यादिसे । 

जीव यद्यपि ब्रहस्वख्प है, तथापि ब्र्मकी उत्पचि आदि विति नही होती जौर 
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अथाऽसङ्खस्य न ग्ानिरिति वेदिदमेव हि । 
पर्यालोचनमत्रोक्त श्चत्याऽकषग्लानिवारकम्‌ ॥ ३१६ ॥ 
बुद्धतन्स्य यस्यैतत्स्वत सिद्ध न तं प्रति। 
विधत्तेऽन्य त्वनात्मामिघुख प्रति विधीयते ॥ ३१७ ॥ 


जीवकी उत्पत्ति आदि विकृति देखते दै, इसछिए यह मानना आवश्यक है कि 
्रहमा्ममोध होनेपर ही उत्ति आदि विकृति नही शोती, अन्यथा उत्पत्ति आदि 
विकृति होती है । (नहि च्छेऽनुपपन्न नामः इस न्याये यही कर्पना की जाती है 
ओौर मानी मी जाती ह । इसी तरह तखज्ञान होनेपर चित्ती स्थिरताके बिना 
दु खानुदृचि दुष्परिहर है । इरोकका माव यह है कि अज्ञका जसे जन्म होता है, 
वैसे ही चित्तके बहिरुख-बाह्यविषय--होनेसे इन्दियकी गछानि--दु ख~-अवश्य 
होगी, इसङिए चित्तस्थेथकी विधि है ॥ ३१५ ॥ 

(अथाऽसङ्गस्य' हप्यादि । "असङ्गो यय पुरुष ' इस श्रुतिसे यद्यपि पुरुषे किसी 
मी पदाथका सम्बन्ध नही है, यह स्पष्ट परतीत होता हे । फिर भी ज्ञानी तो शुद्धास- 
स्वप ही अपनेको जानता है, इसङिए चिततस्थर्यविधि सर्वथा व्यथं ही हे, यदि 
यह शङ्का हो, तो यह ठीक नही है, क्योकि “असङ्गो यय पुरुष ' इसीका सतत 
स्मरण करनेके शि उक्त विधि है, अन्यथा दु खकी अनुडृत्ति दुर्वार होगी, अत. 
इन्दियादिगत दु खनिदृततिके ठिए आप्मा असङ्ग टै, इसका सतत परयांरोचन 
( विचार ) करना जीवन्मुक्तके ठिए आवश्यक है । (समाहितो मूला! इत्यादि 
अनु्ासनसे आमनोधके र्षि जो पहले ही चित्त एकार कर चुके दै, उन 
पुरुषेकि छिए्‌ तक्वन्ञानोत्तर॒चित्तस्थे्यका विधान अनावश्यक है ॥ ३१६ ॥ 

विधिके बिना मी उनका चित्त स्वत स्थिर है ओर सिद्धका विधान दहोभी 
नही सकता, इस शङ्काकी निदत्तिके रिष कहते है--ुद्धितखस्य' इत्यादि । 

हो, ठीक है, जो चित्त एकाग्र फर चुके दः उनके प्रति यह विि 
नहीं है, किन्तु जो चित्तकी एकागताके सम्पादनके बिना ही तच्वज्ञानी हए दै, 
उनके ङिष्‌ एकाभताक्रा विधान आवरयक है, अन्यथा चित्तके बिथ होनेसे 
परि दु खकी अनुवृत्ति हो जायगी, इसङिए अधिकारीके भेदसे उक्त विषि अत्या- 
व्यक है ¦ यह नियम नहीं है कि चित्तके एकाग्र होनेषर ही तच्चज्ञानकी उत्पत्ति 
होती दै, अन्यथा नही । यह मेरी निजी कपोरङस्पना नही दै, किन्तु सूत्रकारने 

भ इसी मकारकी व्यवस्था कौ द ॥ ३१७ ॥ 
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पाण्डित्यबास्यवाक्यस्थे मौनेऽस्मिन्‌ पाक्षिक विधिम्‌ ।२१८॥ 


उक्त अर्थम सूत्रकारकी सम्मति कहते दै--^सूत्रकारोऽत' इत्यादिसे । 

तस्माद्‌ ब्राह्मण पाण्डित्य निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेत्‌ बाल्य च पाण्डित्य च 
निर्वि अथ सुनिरमौन च मौन च निर्विचयाथ ब्राह्मण › यह ब्हदारण्यकका वाक्य 
है, पाण्डित्यका अथे प्रकृत श्रवण है, बास्यका ताद्य मननमे हे, मौनसे 
निदिष्यासन विवक्षित है । इसका अर्थं यह है- जिस कारणसे पहलेके ओद्यण 
आतमाफो जानकर सन्यासग्रहण कर भिक्षाचरण करते यै, अत इस 
समयके ब्राह्णोको मी चाहिए करि वेद द्वारा आत्माका श्रवण कर बाल्येन- 
मननेन--मननसे स्थित होनेकी इच्छा करे अथात्‌ अवणोत्तर मनन करे | ्रङ्ृत- 
वाक्य्मे श्रमण-आत्मविषयफ़ निश्चयासनज्ञान--ओौर मनन द्वारा असम्भावनाकां 
निरास करके “अथ शुनि ' अथोत्‌ निदिध्यासन करे, यह प्रतीत होता है | यर्टेपर 
यह सशय होता है कि मौनम विधिदहेया नही 

पूरवपक्ष-मौनमे विधि नही हैः कारण कि जिसमे निधि-विमक्तिकां 
भ्रण होता है वही विधेय होता दै, दूसरा नदी | बाल्येन तिष्ठासेत्‌" इसं 
वाक्यमे बाद्यर्म-मननमे--विधिविभक्तिका श्रवण है, अत वही विधेय 
है, मौन नही। विधिविभक्तिका मौनमे अवण नही है, जसे बाह्यणमें 
विधिविभक्ति नही है, अत वह विधेय नही दैः वैसे दी मौन मी विधेय नही है। 
मौन मी पाण्डिप्यसमानाथेक है, अत "पाण्डित्य निर्विचि' इस वाक्यसे पाण्डित्यका 
विधान होनेसे मौन सिद्धदीदै। अपि च 'अमौन च मौन च निर्वि अथ 
ब्रह्मण › यहांपर पूर्वभ्राप् ब्राह्मणमे जैसे विधि नही दै, किन्तु प्रशसावाद दै, पसे दी 
'अथ मुनि ' यहापर मी मौनम विधि नही है, किन्तु प्र्रसावाद्‌ दी है । 


सिद्धान्त--विबयासहकारी मौनम वास्य जओौर पाण्डत्यके समान विधिं 
ही है । पाण्डित्य मौनसमानाथक नदी है, अत पाण्डित्यसे मौनकी पर्ति 
नी हो सकती, इसङ्ए अपूर्वं होनेसे मौनी विषि दी है । मननाच्‌ सुनि 
इस ब्युखपिसे ज्ञानातिशयवाची य॒निदाब्द दै; अत बाल्य भौर पाण्डित्यकी 
अपेक्षासे तीसरे ज्ञानातिशयद्प मौनक्रा विधानहै। जो यह कहा गया है 
कि जिसमे विधिविभक्तिका श्रवण रहता दै, बही विधेय होता है, सो ठीक दै, 





न विध्यहों बुद्धतच् इति वेद्रासनाबात्‌ । 
अबुद्ध खव संङ्धिश्यन्विधि ध्याने तदाऽ्दति ॥ ३१९ ॥ 
अप्रमत्तो यदा योगी तदा माभूदय विधिः । 
ज्योतिष्टोमो न विहित" स्वगेस्थपुरुषं प्रति ॥ ३२० ॥ 
यहा मी विधिविभक्तिका सम्बन्ध किया जा सकता है, क्योकि (मुनि स्यात एेसा 
करनेसे विधिविभक्तिका यहा मी श्रवण हो सकता है । अतत पूर्वोक्त निथमका 
व्यभिचार नही है । यदि किए कि विद्वान्‌ होनेसे अतिशय तो स्वत, प्राप 
है, अत मौनम बिधि मानना निष्प्रयोजन है, तो यह मी ठीक नही, कारण कि 
विद्वान्‌ होनेपर अनेकजन्मप्राप्त मेददद्नकी मबरूतासे जिनको जीव जौर ब्ह्मका 
अभेदज्ञान नही होता, उनके छिए मौनविधि आवय है । इससे निदिष्या- 
सनापरपय्यीय ध्यानक्षा विधान अधिकारिविरोषकी अपेक्षासे पाक्षिक है, नियत 
नही है ॥ २१८ ॥ 
विद्वान्के छ्एि विधि नही है, क्योकि वह स्वय कृतङ्कप्य है, एेसी शङ्का 
करते है--^न विष्यर्हो" इप्यादिसे । 
विद्वान्‌ विष्य नही है। यहापर विद्वान्‌ शब्दसे सवासन विद्वान्‌ 
विवक्षित है अथवा निवासन ४ मथम पक्षमे वासनानिवृत्तिके छिए अज्ञदी 
तरह विद्वानके रश्िएि मी विधि आवद्यक हैः इस अमिप्रायसे कहते है-- 
सवासन विद्वान्‌ वासनाके प्रमावसे अविद्वानके सहश ज्ेशानुभव करता इञा 
सर्वथा विधियोग्य है । ध्यानके बिना वासनाकी निवृत्ति नही होती भौर 
वासनाकी निव्ृ्तिके बिना श्चकी निवृत्ति नही होती, अत ्ेराकी गिवृत्तिके 
हए विद्वान्‌ तथा अविद्वान्‌ सबके किए ध्यानकी विधि आव्र्यक है ॥ ३१९॥ 
निवीसन विद्वान्‌ विधियोग्य नहीं है, यह स्वीकार करते हे-- अप्रमत्तो 
हर्यादिसे । 
वासनाकी निदृत्तिके श्ए ध्यानकी विधि है, किन्तु जिनकी वासना पू्वै- 
अन्भारजित ध्यानादि उपायसे मित्त हुई है, उनके किए ध्यानकी विधि नही है । एख्के 
सिद्ध होनेपर साधनका विधान नही होता, इसमे दृष्टान्त ह--णपाप्तस्वगे पुरुषके 
किए अयोतिष्टोम यागका विधान है, स्वगप्थ पुरूषके छिए ज्योतिष्टोमका विधान 


नहीं है । उक्त यागका अधिकारी स्वगेस्थ पुरुष नही है “अप्रमत्त इस विदोषणसे 
योगी स्वयबाहयविषयपराद्युलत्व _ सूचन करते द । इससे तदीयचित्दृ्ि 
बरहिुसं नंदी हो सकती; जिससे निरोधोपाय ध्यानकी अबक्यकता हो ॥३२०॥ 
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वासनाभिः छिरयतोऽस्य ध्यानवननेव कर्मसु । 

बिधिः प्रसज्यते यस्मात्‌ कमं कश न वारयेत्‌ ॥ ३२१ ॥ 
यदि सेवेत कमांणि ठृडार्तोऽभ्रि च सेवते । 

तद वदधिरमिदादाचेत्‌ शब्दश्च क्म॑तः ॥ ३२२ ॥ 
ध्यानं तु सावधानत्मात्रत्वा्हि दुःखकरत्‌ । 
्रत्युताऽऽनन्दयुद्धोध्य पूर्वदुःख तु वारयेत्‌ ॥ २२३ ॥ 


यदि विद्वानूके ङ्एि भी विधि मानते द, तो ध्यानके समान अगिहोत्रादि 
कर्म भी उनके छ्िए विहिते, यह भी स्वीकार करना पड़ेगा, रेसा माननेपर 
पुन ससारितकी प्रसक्ति हो जायगी । ठीक हे, यदि अग्विहोत्रादिका अधिकार होगा; 
तो सपारिवकी प्रसक्ति अनिवार्यं है, किन्तु अग्िहोत्रादि कर्म वासनावर्दधक है । 
सुसुश्च॒ वास्नाकी निवृत्ति चाहता है, इसङ्एि वह वासनावद्धैक अगिशोत्रादि 
कर्मका अधिकारी नही है, यही कहते है--शवासनाभिः' इत्यादि । 

वासनाओसे छश पाते इए योगीके क्एि ध्यानकी तरह कर्ममे विधि 
मही हे, क्योकि कर्म केशा निवारक नही हो सकता, प्रत्युत वधक हो 
सकता है ॥ ३२१ ॥ 

ध्यदि सेषेतः इत्यादि । पिपासाकुक पुरुष यदि अग्निका सेषन करे, तो 
प्यास अधिक बेदेगी, इसकिए जसे उक्त पुरुष, अग्निसेवन विपरीत फर्प्रद हे, 
यह समञ्चकर उसका प्याग करता है, वैसे ही वासनानिदृत्तिकी कामना करनेवाखा 
मुमुक्च पुरुष भी वासनावद्धक कर्मको विपरीत समञ्च कर उसका त्याग दही करता 
ह, रहण नदीं करता ॥ ३२२ ॥ 

कर्मानुष्ठाने जो दोषै, वे ध्यानम नही हे, यह स्पष्ट करते दै-- 
^ध्यानन्तु' इत्यादिसे । 

यहा ध्यान मानसी क्रिया विवक्षित नहीं है, किन्तु श्रह्मविज्ञानमे सावधानत- 
मात्र भमिप्रेत हे, यह अभिम छोक्मे स्पष्ट होगा । इसर्एि ्यानर्मे दु घ- 
हेवुतकी शङ्का अयुक्त दै, किन्तु वह ब्रह्मानन्दका समुद्धोधन कर पूर्वं दु सको 
निवृत्त करता है । ध्यान विज्ञानमे सावधानत्वमात्र है, मानसी क्रिया नदी है । 
इसकी उपपत्ति करते दै--यदि मानसीक्रिया ध्यानसे विवक्षित होती, तो 
प्रज्ञाशब्दका उपादान न होता । "विज्ञाय प्रज्ञा कुर्बीत' शस शति ध्यानका उपादान 
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विज्ञाने सावधानत्वमत्र ध्यान तु न क्रिया। 

इत्यर्थस्य विवक्षाये भ्रज्ञा्ब्दः प्रयुज्यते ॥ ३२४ ॥ 
मेत्रेयीत्राह्मणेऽप्येव निदिष्यासनश्ब्दतः । 
उपक्रमोपसंहारे विज्ञानमिति वणितम्‌ ॥ ३२५ ॥ 
निदिध्यासस्वेति गिरा यदुक्त भवणाय तत्‌ । 

एेकाग्य याज्ञवस्क्येन विहित साधन तु तत्‌ ॥ ३२६ ॥ 


न कर प्रजञाश्चब्दका उपादान यह स्फुट करता है कि प्रङ्ृतमें मानसी-क्रियासक 
ध्यान विवक्षित नही है, कन्तु जानमे सावधान दही अभिप्रेत दै, 
अन्यथा स्पष्टपरतिपत्तिके छिए शविज्ञाय ध्यान कुर्वीति" एेसा पठ होता । इसी तरह 
(अनुविद्य विजाति' इस शतिमे भी “अनुविद्य ध्यान कुर्वीत रसा पाठ होता; 
किन्तु पेषा पाठ नदी है । इससे स्पष्ट ज्ञात होता ह कि विज्ञानम सावधानत ही 
प्रला्ब्दार्थं है, उक्तघ्वखूप ध्यान नही ॥ ३२४ ॥ 

श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्य › इस मेत्रेयीब्राह्मणमै मानसीक्रियातममक 
निदिष्यासनके विधानके समान यहा मी प्रज्ञाशब्दसे उक्त ध्यानकी दही विधि अभि. 
प्रेत है, इसका निराकरण करते हे--भेत्रेयी ० इत्यादिसे । 

याज्ञवल्क्य महर्थिने मेत्रेयीको मोक्षसाधन आप्मदरैनका उपदेश्च दिया 
कि "भाला द्र्य ' अर्थात्‌ जात्मदशन ही मोक्षसाषन है । आसदरैन कैसे 
होगा इसका उपाय बतरया-्रोतव्यो मन्तव्य " अर्थात्‌ अवण जौर 
मनन । ब्रह्मज्ञ भाचायसे षेद द्वारा आत्माका प्रथम श्रवण करना चादिए। 
तदनन्तर श्त अथेमे सशय; असम्भावना आदिकी निवरत्तिके ङिएि मनन करना 
चाहिए । तर्कैसे श्रत अर्थम उक्त मतिबन्धकंका निरास करना मनन ह । गौर 
निदिष्याघन है--मत्ययान्तराग्यवहित निरन्तर निश्यासक भसममावना | 
इस भकार त्रक्षविषयक श्रवण; मनन ओौर निदिध्यासन करनेसे ब्रह्मका ददैन दयता 
है ¦ यथपि निदिध्यासनसे ध्यानका भी बोव हयो सकता है, इससे श्रवणमननूरवैके 
्रहध्यानसे आतसदशन होता है, यह भी उक्त श्रतिका अथं हो सकता है, तथापि 
महर्षिं श्रीयाज्ञवस्क्यजीने आगे दशनेन शवणेन मस्या विज्ञानेन इस वाक्ष्यसे 
निदिध्यासन विज्ञानस्वख्प ही प्रङ्तमे विवक्षित है, ध्यान नही, यह्‌ सुस्पष्ठ 
कर्‌ दिया दै। मौर उपसहारके अनुरोषसे उपक्रममें निदिष्यासनका विज्ञान 





प्ामाण्यपररीक्षा ] भाषासुवादसहित ३८३ 


स~~ ~~~ 


साधनं फलरूप च द्विविधं ध्यानमीरितम्‌ । 

रज्ञा दर्वा वाक्येन फलाभिग्खतोच्यते ॥ ३२५७ ॥ 
बहुनाऽत्र कियुक्तेन प्रसङ्ूयान त्वदीहितम्‌ । 

नेवाऽत्र विहित तद्रननाऽपि चाऽन्यत्र कुत्रचित्‌ ॥ १२८ ॥ 











ही अर्थं टीक है । यद्यपि असजातविरोधी न्यायसे उपक्रमे अनुसार ही उपसंहारे 
भरी अथे करना चाहिए, क्योकि सानसामान्यवाची विञ्चानशष्दका ध्यान भी अ 
हो सकता है तथापि "विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत, “अनुविद्य विजानाति इत्यादि अनेक 
रतिम विज्ञानादि चब्दोका ध्यान अर्थात्‌ ज्ञानविरोष अथं माननम सामान्थवाची 
शब्दका विरोष अथे रक्षणा करने गौरव होगा । उसकी अपेक्षासे निदिध्यासन 
शब्दका ही उक्त अनेक श्चुतिके अनुरोधसे ज्ञानसामान्य दी अर्थं करना उचित है । 
यदि ध्यान मानसी क्रिया है, ज्ञान नही है, तो अत्यन्त विजातीये रक्षणा करनी 
पड़गी, अत॒ उपसहारके अनुसार उपक्रमे निदिष्यासनश्ष्दसे ज्ञान दही 
विवक्षित है, ध्यान नही ॥ ६२६ ॥ 

यदि निदिष्यासनचब्दका ब्रह्मज्ञान अथं होगा, तो मत्रेयीके प्रति "एहि आस्व 
व्याख्याप्यामि ते व्याचक्षाणस्य तु मे निदिध्यासस्व यह महर्षिं याज्ञवस्क्यका 
वचन असङ्गत हो जायगा, क्योकि उस समय मेत्रेयीको जहयज्ञान तो है नही । इस 
शङ्काका निराकरण करते दै--“साधनम्‌" इत्यादिे । 

निदिष्यासनशब्दके वाक्यार्थनिश्चय नौर निश्चय-फर ब्रह्मसेक्यज्ञान ये 
दोनो अथे है | प्रकते जह्यज्ञानसाधन वाक्याथेविषयक मिश्वयका ही योग्यता- 
वरा अहण करना चाहिए, फएलभियुख्यका अर्थात्‌ ब्रह्मसेक्यविज्ञानका नही, क्योकि 
“विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत इत्यादि वाक्यम ही फलाभिञुख्यका रहण है, उसके 
साधनक नहीं । "विज्ञाय! इस शब्दसे ही साधनका महण सिद्ध 2, क्योकि अवणादिके 
निष्यन्न होनेपर ही विज्ञाय! यह कथन ठीक होता है, अन्यथा नही ॥ ३२७ ॥ 


परसख्यानविपिके निराकरणका उपसहार करते दै-- बहुनाऽत्र कियु- 


क्तेन" इत्यादिसे । 
बहुत कहातक कदे, आपका अमीषट प्रसख्यान श्रुतिं कीपर भी विहित नीं 
है । इसी तरह अध्यासद्याख्ोमे भी मेोक्षोपायद्पसे कटी भी विहित नही है, अतएव 


जभामाणिकं नेसे सुसुश्चुजको सर्वथा अनुपादेय हे ॥ २२८ ॥ 
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दूषितं फा्यसामान्यं तद्विशेषाश्च दूषिताः । 

निरोधः प्रतिपत्तिश्च प्रस ख्याममिति त्रयः ॥ ३२९ ॥ 
अथ ते निखिला. कायेवादिनोऽखण्डवस्तुनि । 
वेदान्तानां प्रमाणत्वमाक्षिपन्त्यतिसम्भ्रमातर्‌ ॥ ३२० ॥ 
अलौकिकत्वात्‌ संसृ्टसंसगैनियतत्वतः । 

अपुमर्थन बेदस्य मिथ्यात्वाच्च न मानता ॥ ३३१ ॥ 


उक्त अथेको दढ करनेके किए वृत्तासुवादपुर सर॒ भक्षेपोका अवतरण 
करते ह--'दूषितम्‌' इप्यादिसे । 

कायाम ही प्रथम व्युत्पत्तिम्रह होता हे, ईसङ्िए कामे ही शब्द प्रमाण है 
सिद्धाय ब्रह्मे नदी, यह दूषित किया जा चुका हे । "पुत्रस्ते जात › इत्यादि वाक्यसे 
सिद्धाथमे भी राब्दका शक्तिमरह होता है । कायविरोषप नियोगे शब्द प्रमाण है| 
नियोगार्थकरागिण › इत्यादिसे अनुवाद कर "वेदिकेन नियोगेन कि कार्यं वदं बुद्धिमन्‌" 
इ्यादि वाक्योसे कायेविरोष नियोगराञ्दाथ है, इसका भी खण्डन हो चुका है। 
वासनाके निरोधमे वेदान्तका ताययं है, अत उसी बह प्रमाण हो सकता ‰, 
जामे नही, इसका मी (तासा निरोधोऽसमाब्यो जन्मन्येकत्र मानवे  इत्यादिसे खण्डन 
हो चुका है 1 श्रतिपत्तिविधोौ चास्तात्यये किञ्चिदूचिरे दप्यादि वाक्यो प्रतिप्ति- 
विधिपरक वेदान्त द, इसका मी निराकरण कर चुके है । “अन्योऽप्यनुभवोषायो 
मननध्यानरक्षण › इत्यादिसे परसख्यानका अनुवाद कर पराक्रमपुर सर इसका मी 
मिराकरण कर चुके दँ । इससे कर्यादि दो जौर निरोधादि तीनकी सङ्करनासे 
पोचोका निराकरण सयुक्तिक हो चुका ॥ २२९ ॥ 

फिर मी सब काथेवादी वेदान्तके परामाण्यका अक्षिपं करते दै 
अथं ते' इप्यादिसे । 

पूर्वोक्त कायेवादी सव ॒मिरुकर असण्ड ब्रहमवस्तुमे वेदान्तके प्रामाण्यका 
अतिसादससे आक्षेप करते है ॥ ३३० ॥ 

आङ्षेपका भकार फहते है--अरौकिकलत्वाद्‌' इत्यादिसे । 

वेदके प्रामाण्यमे पोच हेतु देते जीव जौर ब्रह्म अलौकिक अर्थात्‌ रौकरिक 
प्रमाणक भगोचर द। अत, उने शब्दशक्तिमह नहीं हो सकता.क्योकि जसक्य शाब्दका 
जथ नहीं दो सकता । उसमे शब्दका योग होनेपर जबोधकलरक्षण जपामाण्य निथित 
हैः मतमेद्से संसृष्ट पदायै अथवा पदाथेसस चब्दका अर्थं होता है, जलण्ड जह्य न 
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अलौकिकार्थनादित्वादात्मब्रह्माभिधानयोः । 
सम्बन्धाग्रहणादात्मा ब्रह्मि कथयुच्यते ॥ ३३२ ॥ 
्ञातार्थसङ्तिः शब्दो बाक्यार्थावगतिक्षम । 

न चाऽत्र सञ्जतिक्ञातिं शक्यतेऽथाप्रसिद्धितः ॥ २३२ ॥ 
ब्रह्मात्मार्थो प्रसिद्धौ चेष्योकादेव तदा तयोः । 
मान्तरावुप्रवेशेन वाक्य स्यादद्ुवादकम्‌ ॥ ३३४ ॥ 








ससग हयी है जौर न सयष्टा्थं ही है, अत अससृष्ट ब्रह्मम अथेमे शब्द्‌ प्रमाण 
नही हो सकता । तहा पुरुषाथं भी नही है, अत निष्मयोजन होनेसे भी 
उक्त अर्थम वेद्‌ प्रमाण नही हो सकता । ब्रह्मसे अतिरिक्त सभी पदाथेकि 
मिथ्या होनेसे तदन्तगैत वेद्‌ भी मिथ्या दी है, अत उसमे प्रामाण्यकी सम्भावना 
ही कैसे हो सकती है ॥ ३३१ ॥ 

प्रथम पक्षम अप्रामाण्यके आक्षेषके हैतुको स्फुट करते हे-अलौकिकार्थ० 
दृत्यादिसे । 

ब्रह्म ओर आसा प्रमाणान्तरसे ज्ञात है अथवा अज्ञात प्रथम पक्षे प्माणके 
अगोचर अथेमे शब्दका शाक्ते हो ही नहीं सकता, क्योकि पमाणसे उपस्थित भथ 
ही राब्दका शक्तिग्रह होता है अर्थात्‌ गृहीतराक्तिक पुरुषद्वयके व्यवहारसे समीपर्थ 
जव्युत्प्को प्रप्यक्षादि इष्ट अथरमे शब्दका चक्तिरह होता है, यह सर्वैसम्मत मायै 
है । अदधौकिक होनेसे उसमे व्यवहार द्वारा शक्तिग्रह न होनेपर अबोधकत्वरुक्षण 
अप्रामाण्य वेदम प्रसक्त होगा । अथेके-- ह्म ओर आलमके-- वाचक शब्द यदि 
अलौकिकाथेक है, तो उनमे चक्तिमह होगा नही, फिर आत्मा जर ब्रह्म राब्दका 
प्रयोग कैसे कर सकते हँ : ्रोताको सथबोध हो, इसङ्एि शाब्दका प्रयोग होता 
हे, जो भेके बोधक नदी हे, उनका प्रयोग ही जसङ्गत है ॥ ३२२ ॥ 

इसीको स्यष्ट करते हे--्ञातार्थ°” इत्यादित । 

जिस पदमे शक्तिग्रह होता ह, वही वाक्याथबोधनमे समथ है । आला 
तथा ब्रह्मे अलौकिक होनेपर उन शब्दोम शब्दशक्तिमरह तो हो नदीं सकता, 
फिर वे वाक्याथेबोधकं कसे होगे ‡ ॥ ३२३ ॥ 

दवितीय पक्षके अमिप्रायसे कहते है ्रह्मात्मार्थो इत्यादि । 


यदि आत्मा तथा ब्रह्म ये दोनों अथं प्रमाणान्तरके गोचर है, अतएव प्रसिद्ध 
९. 
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वाक्य संसगबोध्येवाऽभिहितान्वयवादिनः । 
अचितार्थाभिधाने त॒ संदष्टस्येव मेयता ॥ ३२५ ॥ 


है, तो रोके ही भथीत्‌ लौकिक प्रमाणसे ही इन दोरनोका बोध हो यग, 
फिर इन दोनो अथेमिं वेदका प्रयोग होनेसे वेद अनुवादक हो जायगा, अत 
उसमे ज्ञातन्ञापकल्रक्षण अप्रामाण्यकी प्रसक्ति निधित ही होगी, जैसे अनुमूताथे- 
बोधक स्मरण अप्रमाण होवा है, वैसे दी प्रमाणान्तरसे प्रमित अथका बोधकं 
वेद मी अप्रमाण दी होगा ॥ ३३४ ॥ 

वाक्यम्‌" इत्यादि । भमिदहितान्वयवादी नेयायिक तथा महूपाद आदि है । 
सन्वितामिधानवादी प्राभाकर आदि है। अन्तिम पक्ष ईस प्रकार है-पदोकी 
शक्ति पदा्मात्रमे नही होती है, किन्तु इतरपदाथान्वित स्वाम होती है । जसे 
"गामानय" इस वाक्यम दो पद है-- गाम्‌ ओौर आनय । यहापर गोपदकी चक्ति 
केवर गोम नही दै, किन्तु आनयनान्वित गोम है एव “भानयः पदकी 
शक्ति केवर आनयनमें नही है, किन्तु गवान्वित आनयनम है । 

यद्यपि इस पकार चक्ति माननेपर "गामानय, "गा पश्यः इत्यादि अनेक 
वाक्यों शक्तिग्रह व्यवहारसे तो हो नही सकता ओौर ध्युत्पन्नको गोपदघरित 
अनेक वाक्योसे शाब्दबोध होता दही दहै, इसिए व्यभिचार होगा, अत 
एसा शक्तिग्रह मानना ठीक नही है, तथापि आनयन्‌, ददन भादि 
पदार्थोका इतरत्वेन अनुगम करके इतरपदार्थानिवित गोपदाथेमे गीपदकी 
शक्ति माननेपर-गोपद इतरपदार्थानिवित गोपदाथमे क्त है, इस तरह शक्तिह 
माननेपर-ग्यमिचारका परिहार हो जाता है, अत “आनयः पद इतरपदा्थाम्वित 
आनयनमें हयी शक्त है। इसी प्रणारीसे निखिरशब्दोमे चक्ति माननेमे कोई दोष नहीं 
है । यदि यह किए कि इस भकार शक्ति माननेमे गौरव है, अत लाधवसे गोपद 
गोरूप अथेमे ही शक्त है, रसा ही शक्तिग्रह क्यो नही मानते, तो इसका उप्र 
यह है कि शाब्दबोध अपदा्थके भानका वारण करनेके छिए तद्विषयक शाब्द- 
बोधम तयदनिष्ठशक्तिग्रहाधीन तद्विषयक उपस्थिति कारण ह, ेसा का्थैकारणमाव 
मानना आवदयक है । किसी पदसे यदि संसगीकी उपस्थिति नदहोगी, तो 
तद्विषयक शाब्दबोधे उक्त का्यैकारणमावका व्यमिचार होगा, इसङिए ससम 
गी शकि मानना मावरयक दै । 
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यदि यह किए कि वाक्षया्थबोधका विषय ससम अपूर्वं है, अत वाक्याथैबोधसे 
पटे तत्तत्ससकी उपस्थिति नही हय सकती ओौर ससगतव अनुगत धर्म भी नही 
है, जिससे कि सरगखेन सकर ससगर्मे शक्ति मान सके, तो इसका उत्तर यह ह 
कि ससगैतावच्छेदकत्वोपरुक्षित समगमे चक्ति माननेसे सकर ससगेमि शक्ति 
माननेमे कोई बाधा नही है, अतएव बुद्धिविषयतावच्छेदकतवेन घटत्व, परत्व आदिका 
अनुगम करके घटप्वादिविचिष्टमे षदि पदकी शक्ति मानी जाती है । अच्छा, तो 
यह कहिए कि इतरपदाथानिित घरमे धटपदकी राक्ति मानते हो, तो इतर पदार्थ 
पदान्तरसे अनभिहित अपेक्षित है या अभिहित ? प्रथम पक्ष्म आनयनादिसे 
अन्वित धटादि पदकी चक्तिपे ही आनयन आदि सथका बोध हो जायगा, फिर 
आनयन आदिमे राक्ति मानना म्यथ हे । 

द्वितीय पक्षे परस्पराश्रय दोष है । जसे "गामानय यहापर (आनयः षदं 
जबतक गोपदसे अभिहित गवान्वित आनयनरा अभिधायी न होगा, तबतक 
आनयनपदसे अभिहित आनयनान्वित गोमे गोपदकी राक्ति नही दह्ये सकती 
एव गोपद जबतक आनयनपदसे अभिहित आनयनान्ित गवाभिधायी न होगा, 
तबतक “आनयः पद॒ गोण्दसे अभिहित गवान्वित आनयनका अभिषायी 
नही हो सकता, इस रीतिसे गोपदकी शक्ति आनयनपदकी शक्तिके अधीन दै 
जओौर आनयपदकी शक्ति गोपदकी शावितके अधीन है एव॒ गोपदके आनयना- 
न्विति गवाभिधान करनेके बाद आनयपद्‌ आनयनाभिधायी शोगा; ओौरं आन्‌- 
यपदके गवान्वित आनयनाभिधान करनेके बाद गोपद गवाथाभिधायी होगा, 
इस प्रफार परस्पराश्रय दोष है । यदि परस्पराश्रय दोषके परिहारके किए यह किए 
कि पहले निरपेक्ष दो पद असखष्ट स्वार्के अभिधायक होते है, बाद परप्परा- 
न्वितके--गवान्वित आनयन ओर्‌ जानयनान्वित गोके--अभिधायक होते दै, 
ती एक-एक पदको दो बार अभिधायक मानना पडेगा । एकवारं केवर 
स्वाथे जओौर द्वितीय बार इतरान्वित स्वार्थं, यह प्रमाण ओौर उपपत्तिशुल्य कस्पना 
(सङ्ृदुच्चरित., शब्द सङृदेवाथ प्रत्याययति, इस अनुदासनके विरुद्ध है । 

अच्छा तो पदोक्षो दो बार पदाथमिधायक न मानेगे, किन्तु साहचथेवद 
पठे स्वार्थका स्मारक आौर पीठे सन्विताभिधायक मनिगे, यदि एेसा कहे, तो वह मी 
ठीक नही है, क्योकि साहचयेदय॑नकारमे अन्वितका ही अनुभव होता हे, अत, 

अन्वित्रका दी स्मरण होगा, केवलका नही । पदाथेमात्के ज्ञानके किए श्न्दका 
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प्रयोग नही होता, किन्तु व्यवहारके डिए होता है । व्यवहार भन्वितका हयी होता 
है, इपङिए भनिितका स्मरण होगा, अनन्वितका नही । एवश्च णा पश्य" इस 
वाक्यसे गोषद पूवोनुमूत आनयनान्वित गवा्थक्षा स्मारक होगा जौर "पद्यः पद 
अनाकाह्ित तथा असङ्गत ही होगा इत्यादि अन्विताभिधानवादीके मतका सक्षेप है । 

अभिहितान्वयवादी कहते है-गवादिपदकी गवादि अथेमात्रमे चक्ति है, ससगका 
भान आकाह्कासे हो जायगा । वि्िष्टमे शक्ति माननेमे गौरव होगा । (अनन्य- 
रुभ्यो हि शब्दार्थं › इस न्यायसे पदार्थमे ही शक्ति उचित है, (तदर्थेविषयकः 
इत्यादि पूर्वोक्त कायेकारणमाधमे भ्यमभिचारके वारणके किए तद्ध्प्रकारक शाब्दबोधे 
तद्धमैभ्रकारकोपस्थिति कारण दै, यह कार्थकारणमाव मानते है । ससशबोध किञ्चि- 
द्मपरकारक नही होता, अत पदामुपस्थित ससगका भान हो जायगा । ससम 
शवित न माननेसे ससगेभानका को नियामकं नही होगा, यह कहना भी ठीक 
महीं है, क्योकि आकाह्वा दी नियामक है । किसी पदका किसी पदके साथ किसी 
सम्बन्धे स्वाथान्वयबोधकी आकाह्का होती है, जसे "नीलो घट › । यहापर नीर ओर 
घटन दो पदमे अभेदसम्बन्धसे हयी स्वाथौन्वयबोधनकी आकाह्वा है, सम्बन्धान्तरसे 
तह, अत अभेदसम्बन्ध ही यहापर भासित होगा । जिन पदोमे अनेक ॒सम्बन्धसे 
ह्वाथान्वयबोधनकी आकाह्वा है, रेसे र्य घटवत्‌" इत्यादि स्थरोमे सयोग ओर 
समवायसे आकाहू। है, अत वहा सम्बन्धविरोषका शाब्दबोधमे मान माननेमे को 
क्षति नही हे अन्यथा ससम शक्ति माननेपर मी किसी ससगका किसी स्थरे 
भान होती है किसीका नही, इसमे क्या नियामक दोगा  शक्यकोरिमे 'ससगे- 
सामान्यका ही प्रवेश हो सकता हे । फिर उक्त स्थकूमे सयोगका भान हयो अथवा 
समवायका, इसका नियामक तापपयैके बिना ओर क्या हो सकता है 


यदि शक्तिके विना ससगविरोषकी उपस्थिति दी दुर्धर है ओौर अनुपस्थितं 
पसर्गे तायर्यग्रह हो नही सकता, इसकिए सर्गे शक्ति आवदयक है, पेसा 
कहिए तो इसका उत्तर यह है कि उदहोधकान्तरसे उपस्थित ससरगमे तादयर्थमह 
हो सकता है। उसके छिए अन्वयमे शक्ति माननेकी आव्यकता नहीं है, अत, 
घटत्रादिविचिष्टमे दी धटादिपरदकी शक्ति लघवसे मानी जाती है, ससग- 
विरिष्ठम नदीं यह भमिहितान्वयवादी नेयायिकेकि मतका स्प द । 


अभिहितान्नयवादी मश््पादका भतं यहं है--पदसमुदायक्रा भवण होनेषर भी 
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यदि विषयान्तरमे आसक्त मन रहता है, तो शाढ्दबोध नही होता । पद द्वारा पदार्थका 
स्मरण होनेपर अवश्य शाब्दबोध होता है, इस अन्वय ओर व्यतिरेकसे पदा्थ- 
स्मृति वाक्याभके बोधकी हेतु है, यह निश्चय होता है। उद्लोधकान्तरसे पदार्थका स्मरण 
होनेसे मी शाब्दबोध नही देखते, इसङिए स्मरण चाब्दबोधका कारण है, यह मानना 
ठीक नही दहै, कारण कि स्मरणमात्रमे साम्यं नही है, आकाह्वादिसहङ्त 
पदसमुदायसे नायमान पदाथंका स्मरण शाब्दबोधका हेतु है । आकाह्ादि कारण- 
विरोषसे स्मरणमे अपूर्वं साम्यैविरोष उतयन्न होता है, अतएव सस्कारसदङ्ृत 
इन्द्रिये भत्यभिज्ञामे पूरवापरदेशकारुसम्बद्ध एक अथैका बोध होता दै । पद 
पदार्थमात्रका प्रतिपादन कर विरत हो जाते है, पश्चात्‌ पदारथहेतुक वाक्यार्थबोध 
होता है। पदार्थसे यदि वाक्याथबोध माने, तो पदार्थं सप्तम प्रमाण 
हो जायगा ४ 
इसका उत्तर यह है कि पदार्थपतिपादनमात्रसे वक्ताका तायर्थ॑पर्यवसन्न 
नही होता, क्योंकि पदार्थं ॑तो प्रमाणान्तरसे सिद्ध हयी रहता है, इसटिए 
ताययैकी भनुपपत्तिसे पश्चाद्‌ वाक्याथेमे रक्षणा मानी जाती हे । कहा मी है- 
“साक्षाद्‌ यद्यपि कुर्वन्ति पदाथप्रतिपादनस्‌ । 
वणीस्तथापि नैतस्मिन्‌ पर्यवस्यन्ति निष्फठे ॥ 
वाक्याथेमितये तेषा प्रदृत्तौ नान्तरीयक | 
पके ज्वालेव काष्टाना पदाथेप्रतिपादनम्‌ ॥' इत्यादि 
यदि पद पदाथेस्वरूपमात्रका प्रतिपादन करेगे, तो वाक्यप्रामाण्यकी अनु- 
पपत्ति होगी, इसकिए रक्षणा आव्रयक है । रक्षणामें वाक्यप्रामाण्यी भनुपपत्ति 
कहा गया दही बीज हे । 
न विमुञ्चन्ति सामथ्ये वाक्यार्थऽपि पदानि न । 
वाक्यार्थो रक्ष्यमाणो हि सर्वत्रैवेति च स्थिति ॥ 
हृस्यादि अभिहितान्वमवादीके मतक्रा सक्षेप हे। वेदान्ती व्यवहारदश्चामे 
भङ्षमतामुसारी है, यह परसिद्ध है, इसङिए बेदान्तमत इस निषयमे प्रथक्‌ नदी 
है । भञ्मत दी बेदान्तमत है । 
इटोकार्थ-- वाक्य अभिहितान्वयवादीके मतम ससगंका बोधक होता है 
भौर अम्विताभि्धनवादीके मतम प्द्ष्ट-ससगेविदिष्ट -पदाथका बोधक 
होता है ॥ ३३५ ॥ 
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अखण्डेकरसार्थस्य मेयता न कचिन्मते । 

पमर्थश्राऽस्ति नाऽखण्डे हानोपादानवजनात्‌ ॥ ३२६ ॥ 
अखण्डत्वाय जगतो मिभ्यात्वे सति वैदिकम्‌ । 

वचोऽपि मिथ्याभूतं सत्कथ मानं भविष्यति ॥ ३३७॥ 
अतो बेदान्तमानेन यदखण्डार्थबोधनम्‌ । 
तन्मनोराज्यमेवेति जल्पतामिदयुत्तरम्‌ ॥ ३३८ ॥ 





असखण्डेकरसा ०” इत्यादि । किसीके मतम वाक्य अखण्डेकरस अर्थका बोधर 
नदीं माना जाता, क्योंफि अखण्डमे हान ओर उपादान होदह्ी नही सकता, 
सङि उसमे पुरूषाथं ८ युखपापि या दु खपरिहारस्वखूप कोई पुरुषार्थ ) होनेकी 
सम्भावना ही नही है, भौर वेदान्त अपुरुषार्थपरक दहोनेसे उसमे किसीकी प्रवृत्ति 
नहीं होगी, अत निष्प्रयोजनघरक्षण अप्रामाण्यकी प्रसक्ति हो जायगी ॥३३६॥ 

अपुमथप्रयुक्त यह तृतीय अक्षे हे, यह कहते दै-अखण्डत्वायः 
इत्यादिसे । 

अखण्ड ब्रह्मकी सिद्धिके श्ए जगत्‌को मिथ्या मानना आवदयकं दै, जगत्‌ 
ब्रह्मे अतिरिक्त विवक्षित है, अत वेद भी यदि ब्रह्मसे अतिरिक्त होनेके कारण 
मिथ्यादही माना जाय, तो मिथ्यामूत वेदवाक्य न्ह्ममे कैसे प्रमाण होगा 
क्योकि मिथ्या वाक्य तो अनृतार्थक है । जञेसे नदीतीरमे पाच फक है, यह 
किसीने कटा, वरहो जानेपर एक मी एरुकी यदि उपरुन्धि नही इई तो 
वंह वाक्य मिथ्या कहराता हे, वैसे दी यदि वेदवाक्य मिथ्या होगा, तो 
किसी मी अथंकी सिद्धि नही होगी, इस परिस्थितिमे “प त्वौपनिषद पुरुष 
एच्छामि' इस ॒श्रतिके अनुसार ब्रह्मे वेदेकवेचयत्वकी सिद्धि केसे होगी ॥ ३३७ ॥ 

'अतो वेदन्तमानेन' इत्यादि । पूर्वोक्त दूषणसे बेदान्तवाक्यसे भखण्ड- 
्रहमबोधन मनोराज्यसम है, जसे मनसे राज्यकी कल्पना कर उसका राजा 
अपनेको मानकर पुरुष कुछ काल्पनिक युख कर ऊेता है, परन्तु कल्पनामावसै 
नतो राज्य दही सिद्ध होतादहै ओौर न स्वय पुरुष उसका राजा ही बनता, 
वैसे दी अखण्ड ब्रहमकी कद्यना मी है । यह आक्षेप करनेवारकि मति वक्ष्यमाण 
उत्तर है । रोकिक अथे प्रमाणसे उपस्थित होता हे ओौर वृद्धव्यवहार द्वारा उसमे 
शचिका अह होता है ॥ ३३८ ॥ 
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प्रसिद्वात्मन्यात्मश्चब्दप्रयोगात्‌ स हि लौकिकः । 

्ह्मार्थोऽपि महच्वेन प्रसिद्धो व्यवहारतः ॥ ३३९ ॥ 

एव पदात्‌ परिज्ञाते पदाथ लोकमानतः । 

घाक्यार्थोऽतीन्द्रियो बेदवाक्यात्‌ केन निवार्यते ॥ ३४० ॥ 
ू्वदेवतास्वगेपदार्था्ोकमानतः । 
ष्युतपा्याऽरौकिकीऽप्यर्थो वाक्याद्‌ बुद्धस्त्वया यथा ॥३४१॥ 





मरहम छौकिक प्रमाणका गोचर नही है, अतएव उसका व्यवहार तो हो नही 
सकता, क्योकि शक्तिग्रहोपायके न होनेसे उस्म शक्तिप्रह नही हो सकता । इष 
भक्षिपका परिहार करते दै--प्रसिद्वात्मन्धात्मश्ब्द ०! इत्यादिसे । 

जाप्मा अलौकिके, यह कहना दीक नही है, क्योकि अह षट जानामि, इत्यादि 
प्रतीतिसे विषयका प्राहक आत्मा सवके रोकिक मानस प्रपक्षसे सिद्ध है । अत 
तद्थेबोधक आत्मशब्द रौकिक दी हे, अलौकिक नहीं । बहमरब्द भी अवयवा 
्युत्त्तिसे प्रसिद्ध हयी दै, “बृहयति रोकमिति ब्रह्म “बृह बहि दृद्धौ" इन धातुजसे 
्रह्मदाढ्द बनता है । बृह अर्थात्‌ महत्व सबसे बड़ा निरवधि महत्व बहे 
ही है अथवा रोकवद्धक जह्य ही है । ब्रहमकी सत्ता दयी से ठोककी दद्धि होती 
है, भाता ओौर ब्रह वस्तुत एक ही ह । सात्मके शरीरकी बृद्धि होती षै, निरा- 
सककी नही, यह रोकमे प्रसिद्ध है । आत्मा ओौर बह्म दोनो प्रसिद्ध षै अत 
व्यवहारसे उन दोनोमे शक्तिह हो सकता है । अत ॒शरिग्रहोपायके जभावकां 
आक्षेप सर्वथा निर्मूर है ॥ ३३९ ॥ 

(एवम्‌' इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे आप्मा जौर व्ह इन दो पदोसे भासा 
मौर ब्रह्म ये दोनो पदार्थं रोकव्यवहारसे ज्ञात यपि हे, तथापि अखण्डैकरस- 
स्वरूप वाक्यार्थबोध प्रमाणान्तरागोचर होनेसे (तत््वमसिः इत्यादि वाक्य द्वारा 
होता है, अत॒ तदर्थम उक्त वाक्य अनुवादक नही हो सकता! जिसमे 
अप्रामाण्यकी शङ्काका सम्भव हो ॥ ३४० ॥ 

उक्त अथे दृष्टान्त कहते है-- “अपूर्वं ०* हत्यादिसे । 

कृतिसाध्य करतिप्रधन कार्य अपूर्व ह, वह्‌ मानान्तरसे मी वेच हः न्यायसे जर 
लोकसे अधिगत है! इन्द्रादि देवता मी रोकसिद्ध है, क्योंकि इन्द्रकी वज्हस्त 
जौर वरुणकी पाशहस्त मतिमा रोग छिलते दै, यह परसिद्ध दै । सुखविरोष 
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अथाऽ्थवादादिषरात्‌ खर्गाचर्थोऽबगम्यते । 
तद्धवान्तरवाक्येन बरह्मार्थोऽप्यवगम्यते ॥ ३४२ ॥ 





या कोकविरोष स्वगी भी ठोकप्रसिद्ध है। स्वर्गापूवीदि रोकसिद्ध पदाथ 
स्वगोदि पदका रक्तिरह ओौर गृहीतशक्तिक प्दसमुदायामक वाक्यसे 
विशिष्टाथविषयक वाक्याथबोध होता दहै, यह सर्वानुमब सिद्ध है। इसी 
प्रकार रोकसिद्ध आस्मादयथेमँ आत्मादिका शक्तिमह होनेपर तदृषरित वाक्य द्वारा 
तदेकरस वाक्याथ सिद्धहोतादै। यष्ापर यह शङ्का होतीहे कि पदाथैसे 
अतिरिक्त वाक्यार्थं नही है, क्योकि पदाथका ज्ञान पदसे दी होता है फिर वाक्यकी 
क्या आवदयकता है इसका उत्तर यह है किं मध्यम वृद्धका प्रवत्तक ज्ञान एक 
पदसे तथा अनाकाहित गौरश्च पुरुष इष्याघनेक पदोंसे मी नही होता, किन्तु 
आकाङ्कादिसे युक्त गामानय इत्यादि पदके समुदायसे हयी होता है, अत 
पदार्थातिरिक्त तदीय ससगेषप वाक्याथबोधके रङ्िए प्दातिरिक्त वाक्य मानना 
अस्यावश्यक है 

चङ्ा--पदाथकी प्रतीति पदसे होती दै ओौर सान्निध्यादिसे युक्त प्रतीत 
पदाथसे वाक्या्बुद्धि होती है, वाक्यसे नही, एेसा मनेगे । 

उस्र- व्युत्पत्ति-अवस्था, शक्तिग्रहावस्था तथा शक्तिग्रहके अनन्तर ही वाक्य 
वाक्याथबोधके किर प्रयुक्त होता है। पदाथ वाक्याथका प्रत्यायक भी नही 
होता, कारण कि पदाथ प्रमाण नही है ओौर एेसा मानने वाक्याथ अशाब्द भी 
हो जायगा । व्यवहारदश्चाम बाक्याथेन्ञान होनेपर दही इस पद्की इस अथेमे 
शक्ति है" यह ज्ञान होता है । रकतिरह विरिष्टवाक्याथज्ञानमे दी उपयोगी होता 
हे, इसङिए्‌ वाक्याथ बोधके किए ही सर्वत्र पदका प्रयोग होता है । छोकपममाणसे 
स्वर्गापूवीदि अर्थम शक्तिका गहण कर अलौकिक स्वगीदि अथ जेस वाक्यसे 
आपको ज्ञात होता है वैसे दी रोकभमाणसे आत्मादि अर्भे शक्तिग्रहके बाद 
पूर्वोक्त एक वाक्याथेका बोध हमारे मतमे भी होता है ॥ ३४१ ॥ 

स्वगोदि अपूर्वं पदाथ बृद्धव्यवहारमात्रसे सिद्ध नही होते, किन्तु ध्यन्न 
दु खेन समिन्न न च अस्तमनन्तरम्‌' इत्यादि अथेवादसे होते दै, अत यह इष्टन्त 
परङृतमे ठीक नहीं है, यह शङ्का करते ै-अथाऽर्थवादादि ०” इत्यादिसे । 

गदि. यह्‌ कय जाय कि उक्तं अथेवादके बरसे अपूर्व स्वगादिका 
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अप्रसिद्धपदार्थाऽपि प्रसिद्वार्थपदे सह। 
समभिव्याहतो बोद्ध शक्यो मधुकरादिबत्‌ ॥ ३४३ ॥ 
अतो रोकाञुसारिण्या व्युत्पच्याऽरथो ऽप्यलौकिकः । 
धर्मब्रह्मात्मकः सिद्धयेत्त्र कर्मादमानता ॥ ३४४ ॥ 
सृविवक्षान्यवहिते रोके शङ्का भवेदपि । 

वेदे त्वपौरुषेयत्वात्‌ साक्षात्‌ स्वाथ प्रमाणता ॥ ३४५ ॥ 


परिज्ञान होता है, बृद्धव्यवहारसे नही, तो प्रक्घतमे 'सदेव सेोम्येदमभ्र आसीत्‌! 
इत्यादिसे आरम्म कर॒ तत्‌ सप्य स आताः इस तायय्यान्त अन्थसे वाक्याथ 
ज्ञानसे पूव जह्या्थका भी ज्ञान होता है, यह हम भी कह सकते ह ॥९४२॥ 
“अप्रसिद्ध०' इप्यादि । इह॒ प्रमिन्रकमरोद्रे मधूनि मधुकर पिबति 
इत्यादि स्थल गृहीतराक्तिक प्रमिन्नकमखेदर आदि पदके समभिव्यवहारबरसे 
जेसे अप्रसिद्ध मधुकरशब्दमे शक्तिग्रह दोता है, वैसे ही जह्यराब्दका अपरिच्छन्न 
ब्रह्मम शक्तिग्रह होता है, यह हमारे मतम भी स्फुर है ॥२४३॥ 
व्युत्पत्तिग्रदके समथनका उपसदहार करते है-- “अतो रोका० इत्यादिसे । 
इस प्रकार रोकानुसारिणी ब्युप्त्तिसे अरौकिक आत्मादि अथे अर्थात्‌ 
धर्म ओर ब्रह्म आदि पदा सिद्ध शेते है, क्योकि जेसे आपके मतम धर्ममे 
वेद्‌ प्रमाण दहै, वैसे ददी ज्ह्मेमी वेद प्रमाण है, उसमे अप्रमाण कैसे होगा 
वक्ताके तादपय्यैके अनुरोधसे लौकिक वाक्यम अप्रामाण्यकी शङ्का हो सकती है, 
किन्तु अपौरूषेय वेदमे तो शङ्का सम्भव दी नही है। जौर शब्दे सत 
दोषी सम्भावना मी नही कर सकते, क्योंकि वक्तृदोषसे ही शब्द दुष्ट होता 
हे, सत, दोषके विना जप्रामाण्यकी शङ्का टीक नही है ॥ २४५ ॥ 
लौकिक वाक्यारथके सदृश वेदिक वाक्यार्थं मी मानान्तरका विषय है, अत 
लौकिक वाक्यके समान वैदिक वाक्यमे निरपेक्षत्वरश्चण प्रामाण्यकी क्षति होगी, 
इस शाङ्काकी निदृ्तिके छिए फहते है ^नृविबक्षा० इत्यादिसे 
लौकिक वाक्ये पुरुषकी विवक्षाका सम्बन्ध हे । पुरुषकी विवक्षा अनियत 
है, अत॒ दृष्टाथैक शब्दम अप्रामाण्यकी रष्क हो मी सकती हे । वेदम तो 
विवक्षाका सम्बन्ध है नही, अत उसके द्वारा दोषकी सम्भावना दयी नहींहो सकती 
ञ्जत. स्वाथके बोधनमे निरपेक्षसरक्षण प्रामाण्य वेदवाक्यम अश्चुण्ण हे ॥२४५५॥ 


ष्च © 
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अर्थाऽवबोधकत्वेन दुष्टकारणवजनात्‌। 

अबाधा प्रमाणत्वं वस्तुन्यक्षादिषच्छुतेः ॥ ६४६ ॥ 
अन्यत्रेवाऽत्र वाक्या्थो नैव संयुष्टलक्षणः । 
संसर्लक्षणो वा स्याक्कित्खण्डार्थलक्षणः ॥ ३४७ ॥ 
ब्रह्मणो नाऽऽत्मतारूपमव्रह्मत्वं तथाऽऽत्मनः । 

अज्ञानज दयं दाभ्या पदाभ्यां विनिवार्यते ॥ २४८ ॥ 





(अर्थाव ०! इत्यादि । अबोधकत, सादायिकलत्व जौ विपययहेतुत ये हयी अप्रामाण्यके 
प्रयोजक दोष हे । राक्तिग्रहोपायका निखूपण करनेसे अवोधकष्वरक्षण अप्रामा- 
ण्यकी शङ्कका निराकरण इभ । दोषके निराकरणसे सद्य ओर विपर््ययका 
निरास इ । इस तरह भप्रामाण्यके कारणका निराकरण करनेसे वेदान्त प्रामाण्य 
पुस्थिर रहा । जेसे घटादि वस्तु चक्रादि प्रमाण है, वैसे ही ब्रह्मम “सत्य 
ज्ञानादि, शब्द प्रमाण दै, जर भमाणान्तरवाधकी तो शङ्का मी नहीं कर सकते दै, 
क्योकि वाक्याथ अपूर्व होता है, अत वह प्रमाणान्तरका विषय नदीं हो सकता । 
ससर्ग या ससगन्वित पदाथेका दी सर्वत्र शब्दसे बोध होता है । अखण्डाथबोध 
"तत्वमसि, आदि वाक्यसे मानना असङ्गत हे, क्योकि उक्त बोध वाक्य दारा 
होता है, यह रोक कही भी दृष्टिगोचर नदी है ॥ २४६ ॥ 

(अन्यत्रेवाऽत्र* इत्यादि । "गामानय इत्यादि वाक्ये जसे सखष्टाथविषयक 
शाब्दबोध होता है, वैसे "तत्वमसि, आदि वाक््यसे नहीं होता । मतान्तरमे ससग- 
विषयक शाब्दबोध जेसा उक्त वायसे होता है वैसा यहा मी अमीष्ट नही है, 
किन्तु खण्डाथैविषयक शाब्दबोध ही तत्वमसि" आदि वाक्यसे माना जाता है । 
यदी वाक्या्ोध अविचार निवतैक होनेसे मोक्षका साधन है, ज्ञानान्तर नदी । 
यदि अखण्ड अर्थका उक्त वाक्यसे बोध मानतेद्ौ, तो एक द्यी पदसे उक्त 
भरथैका बोध हो जाता, फिर पदान्तरका उपादान व्यथे है ॥ ३४५७ ॥ 

जथके बोधनके छिए शाब्दकां प्रयोग होता है, अदृष्टके छिए नही, इस 
शङ्काकी व्यादृततिके किए कहते दै-- श्रह्मणो' इत्यादि । 

यद्यपि छब्दद्भयसे एक स्थक्रा दी बोध होता है, दो स्थका नही, तथापि 
दोनों शब्दोका प्रयोजन दे, जत्‌ निप्मयोजनलप्युक्त वेयथ्ये नही है । तत्‌, पद्‌ 
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नेहान्यत्राऽऽत्मनो बह्म न चाऽऽत्मा ब्रह्मणोऽन्यतः । 
तादार्म्यमनयोस्तस्मान्नीलोत्पलविरक्षणम्‌ ॥ ३४९ ॥ 
नीरत्वयुत्पलत्वं च छन्योन्यन्यभिचारिणी । 
आत्मत्रह्मत्वयोनांऽस्ति व्यभिचारो मनागपि ॥ ३५० ॥ 
अब्रह्मानात्मते यद्रदत्राज्ञाननिबन्धने । 

आत्मतात्रह्ते नेवं कल्पिते किन्तु ते खतः ॥ ३५१॥ 





आार्मे अक्ञानसे आरोपित अब्रह्मलकी निडृक्तिके किए हे ओौर स्वम्‌! पद बहमिं 
अज्ञानसे आरोपित अनामघकी उ्यादृत्तिके छिए दै, इस प्रकार (तत्‌ जौर त्वम्‌ 
ये दोनों पद साथक है, अथात्‌ 'आलेव ब्रह ब्रहैपात्माः यह निश्चय उक्त पदद्धयके 
बिना नही हो सकता, ईइसङ्िए दोनो पदोक्ा उपादान आवश्यक दै ॥ २४८ ॥ 

निहान्यत्राऽऽ्मनो! इष्यादि । आसाते मतिरिक्त जह्य नही है जौर रहे 
अतिरिक्त आसा नही है । आत्मा जौर ब्ह्मका तादास्य है, अतएव नीरो्परुपे 
यह विरुक्षण हे । अभ्रम ®छोकसे वैरक्चण्यको ही स्पष्ट करते है ॥ ३४९ ॥ 


(नीटस्व °” इप्यादि । (नीहोपरम्‌ यहापर नीर ओर उत्यरुका जसां 
तादात्म्य है, वैसा तादात्म्य आत्मा जौर ब्रह्मका नदी है, किन्तु उनसे बिरक्षण है । 
्रछतम नीरुत्वसे नीख्गुण विवक्षित है, नीख्गुणका उप्पर्मे तादास्यसम्बन्धपे 
बोध उक्त वाक्यसे होता है, यह वेदान्ती तथा मीमासकका मत है । नीर उत्परका 
व्यभिचारी है अथात्‌ उत्य्से अतिरिक्त वस्र आदि भी नीर होता है एव उत्प 
भी नीलका व्यभिचारी हे, क्योकि सब कमर नीडे नही होते, र्त, शेत आदिः 
मी कमर होते है । प्रकृते आत्मत्व ओौर ब्रह्मत्व ये दोनो व्यभिचारी नही दै, 
क्योकि आतमासे अतिरिक्त ब्रह्मत्व नही रहता दहै जौर बह्मसे अन्यम भलमल नही 
रहता है । अत॒ ईइन दोनोका तादात्य नीोतयरूकै तादास्यसे भिन्न ह । 
अतएव नीलोत्परुकी तरह भेदाभेद नही है, किन्तु मेदासदहिष्णु अभेद मात्मा भौर 
अ्रहमका है ॥ २५० ॥ 

र्मम अनामत्व जौर आत्मामं भन्रहम्वको जसे भवि्याकस्ित मानते है, वैसे 
ही आत्मामं ब्रह्मत ओर ब्रह्मे आसमसखको अविद्याकसिपित दी क्यों नहीं मानते 


इस शङ्काकी विदतिके किए कहते दै---अन्रह्मानात्मते' इत्यादि । 
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न चाऽत्र मेद सम्भाव्य एकव्यक्त्युपरक्षणात्‌ । 
बरह्मात्माथपरीक्षाया व्यक्तिरेकोपरक्ष्यते ।॥ ३५३ ॥ 
प्रत्यक्त्वमात्मता तद्रद्रह्त्व चाऽदितीयता 

दौ प्रत्यश्चावसम्माव्यौ तत्रैकस्य पराक्त्रतः ॥ २५४ ॥ 





द्वारा मेद घटित स्वस्वामिभाव सम्बन्धकी प्रतीति होती है, वैसे दी "तत्‌, चम्‌" ये 
दोनो पद्‌ यद्यपि समानविभक्तिक है तो भी (तस्य त्व यह मानकर स्वस्वामिभाव 
सम्बन्धकी ही प्रतीति मानना उचित है । एेसा माननेसे अखण्डार्थबोध उक्त बाक्यसे 
नहीं हो सकता । इस आक्षेपक उत्तर देते हे-- "न चाऽत्र" इत्यादिसे। "तव्‌ जौर 
त्वम्‌" ईइन दो नामोके सम्बन्धे मेदाथेक षष्ठौ विमक्तिका ही "नरस्य वसम्‌ 
इप्यादि स्थख्की तरह प्रयोग ठीक नही हे, कारण कि नरका वक्षके साथ भेद हे | 
अत मेदाथक षष्ठीका प्रयोग वहा उचित हे । "तत्वमसि आदि स्थस्म अभेदका 
ही बोध मानना उचित है। ब्रह्म जौर आत्माका सर्वथा अभेद दी है, भेद 
नही हे ॥ ३५२ ॥ 

न चाञ्त्र मेद ! इत्यादि । यदि तत्‌, ओर (वम्‌ पदसे अवण्ड एक व्यक्ति 
विवक्षित है, तो उसमे शब्दभवृिनिमित्त धर्म भी नही है । स्वमवृत्तिनिमित्त धर्मसे 
रहित भर्थमे उक्त शब्दका प्रयोग दयी कैसे होगा : यचपि उक्त याङ्का दीक कि 
शक्तिसे उक्त अथेमे शब्दप्रयोग नही दो सकता, तथापि क्षणासे श्ब्दका प्रयोग 
कर सकते हे । एक व्यक्तिमे रुक्षणासे पदसम्बन्ध हो सकता है । आतमा थौर 
ब्रहम ये दोनो एक दही व्यक्ति है, इसमे कारण यह है कि जसे ब्ह्मशब्द अपरिष्ठिनन 
वस्तुका बोधक हे, वैसे ही आस्मश्ब्द॒ मी अपरिच्छिन्न अथेका बोधक है | 
दनम सा्वत्य नही हो सकता, इसङ्एि दोनों एक व्यक्ति दँ ॥ ३५२ ॥ 


श्रत्यकत्व ० इत्यादि । [ अनिवैचनीयेभ्य शरीरेन्द्रियादिभ्य प्रतीप स्वेन॑ 
सश्चति इति प्रत्यक्‌ । ] शरीरेन्द्रियादि अनिर्वचनीय है । उनसे आत्मा प्रतिक्ूरु है 
अर्थात्‌ 'सत््वेन निर्वचना" है । [ प्रत्यक्‌ चासौ आत्मा च प्रत्यगात्मा । ] भ्रत्यगात्माको 
ञेसे भ्स्यक्‌ष्व है वैसे ब्रह्मत्व ओौर अद्वितीयत्व मी स्वत सिद्ध है जौर यह मी 
कारण है कि यदि अद्वितीय ग्रह प्रत्यगभिन्र न होगा, तो परा्स्वेन षटादिके सदश 


अनित्य हो जायगा । यदी स्पष्ट करते है-- वौ" इस्यादिसे । दो प्रत्यक्की सम्भावनां 
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तथाप्यविदयाबिभ्रान्तिव्याबृत्यथं पदद्वयम्‌ ।॥ ३५५ ॥ 
आत्माऽपि सदिद ब्रह्म मोहात्‌ पारो्ष्यदूषितम्‌ । 
ब्रह्माऽपि संस्तथेवात्मा सद्वितीयतयेक्ष्यते ॥ २३५६ ॥ 
आत्मा ब्रह्मेति पारोक्ष्यसद्ितीयत्वबाधनात्‌ । 

अखण्ड निष्ठित शाच् पुरुषा समीहिते ॥ २५७ ॥ 





नही ह, क्योकि पूर्वोक्तं सावीसम्य असम्भव हो जायगा । इसङिए्‌ एकको अवदय 
पराक्‌ मानना पड़ेगा । अत उक्त दोषके परिहारके क्षि प्रप्य ओर 
्रह्मका क्य अवश्य स्वीकार करना चाहिए ॥ ३५४ ॥ 

उक्त अर्को ही कहते है-- “अतः प्रत्यक्ष ° इत्यादिसे। 

यदि आमा ओर ब्रह्म दोनोका एक दी थथेहे, तो एक ही पदसे अर्थका 
धोपदहो जायगा, फिर आत्मा ओर ब्रह्म इन दोनों पदोफा साथ उच्वारण 
करना व्यथै है, इस शङ्काकी निराछृति पूर्वमे कर चुके दै, उसीका यहापर 
स्मरण कराते है--अविद्याजनित भरातिनिराकरणके छ्िएि दही पदद्वयका 
उपादान है ॥ ३५५ ॥ 

वेदान्तवाक्येकि अखण्डेकरसं ब्रक्मास्मामे समन्पयका उपसंहार करते 
है--(आ्मा ऽपि! इत्यादिसे । 

यय्यपि आत्मा स्स्वूप ब्रह्म ह है, तदतिरिक्त नदी है, तथापि ब्रह्य परोक्ष दै, 
स प्रकार अज्ञाने दूषित धारणा हो गर है । एव ब्रह्म भी सदात्मस्वरूप ही हे, 
अतिरिक्त नहीं है, किन्तु अज्ञानसे सद्वितीय अथौत्‌ भमातिरिक्त ब्रह्म है, यहं 
विपरीत धारणा हुई है । बेदान्तवाक्योसे ब्रह्मम आप्माभेदके बोधनसे पारोक्ष्यका 
निराकरण होता है ओर आत्मामं बह्मामेदका बोधन करनेसे सद्वितीयत्का निरास 
हेता है । परमानन्द ओौर परमपुरुषास्वरूपर ब्रहमासेक्यमे तादय द्वारा सम्पूण 
वेदान्त पर्यवसित होता है ॥ २५६ ॥ 

“आत्मा ब्रह्मेति! इत्यादि । “अयमासा अह्य' इत्यादि वाक्यसे पारोक्ष्य जरं 
सद्वितीयल्का बाध होनेसे अखण्ड प्रपश्चाभावोपरुक्षित अनवच्छिन्नचिदानन्दो- 

दुसीन ब्रह्मसस्वरूपमे परिनिष्ठित वेदान्त याक्ञ मोक्षप्रद है ॥ ३५७ ॥ 
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ष्ष्ठाऽखण्डार्थता बाग्ये प्रत्यभिज्ञापके यतः | 
तदेतदेक्षकाङाभ्यां ग्यक्तिरेकोपटक्ष्यते ॥ ३५८ ॥ 


(तत्वमसि आदि वाक्यके सोऽयं देवदत्त ' इत्यादि वाक्यके समान 
अखण्डाथत्वका जो निख्पण किया गया दहै, सो दीक नही हे, कारण 
कि “सोऽय देवदत्त इत्यादि वाक्य भी अखण्डाथक नही है, इस प्रकार 
विप्रतिपन्न पुरुषके प्रति उक्त वाक्यम अखण्डाथेत्वका स्पष्ट प्रतिपादन करते 


ै--्टाऽ्सण्डार्थता' इत्यादितसे। 
देश ओौर कारम इष्ट देवदत्तका देशान्तर ओर कारान्तरमे पन दन 


होनेपर “सोऽय देवदत्त ८ जो देशान्तर ओर काखन्तर्मे इष्ट था वही 
देवदत्त इस देश ओर कार्म दृष्टिगोषर हो रहा है ) रेसी प्रयभिज्ञा होती 
है| यह प्रत्यभिज्ञा प्रप्यक्ष ज्ानस्वख्प है। इससे देशान्तर ओौर कालान्तरसे 
निशिष्ट तप्पदार्थका एतददेश ओर कासे विशिष्टके साथ अभेदबोध नही हो 
सकता । तदृदेशकारुका एतददेशकारुके साथ अभेदं प्रत्यक्षादि प्रमाणसे बाधित 
है, अत तदृदेश गौर तत्कारुका प्यागकर केवर देवदत्तका ठक्षणासे बोधक 
त्यद्‌ है । एव एतद्रे ओर कारुका त्याग कर केवर देवदत्तका उक्त रीतिसे 
योधक “अयम्‌, यह शब्द है । विरुद्धारद्वयका पदद्भयमें त्याग होनेसे पदद्भयसे 
देवदत्त एक व्यक्ति रक्षित होती है । इस प्रकार इष्टान्तका समथन होनेसे 
दार्टन्तिकमे भी सतच्यमसि' “आत्मा ब्रह्म" इत्यादि वाक्यसे भी अखण्ड एक घ्यक्ति 
उपरुक्षित होती है । 

शङ्का-- पदद्रयमे रक्षणाकी अपेक्षासे एतद्देशकारुविशिष्ट पदाथस्वरूप 
तद्देश्कारोपरक्षित व्यक्तिमे एतप्पदकी लक्षणा करनेसे भी विरोधका परिहार 
हो सकता है । यदि तदेशकालोपरक्षितामिन्न एतद्देशकारविचिष्ट इत्याकारकं 
बोध माननेसे मेदअमका निराकरण हौ सकता, तो वििष्टाथ बोधका त्याग 
कर एकं व्यक्ति पदद्रयकी रक्षणा क्यों मानते हो 

उत्तर--उपरुक्षण वह होता जो कभी उपरम रहता षो, जैसे 
(काकवन्तो देवदत्तस्य गृहा ` । जो कभी उपरक्ष्यम नहीं है, वह स्वसबद्रेतरका 
व्यावर्षक न होनेसे उपरुक्षण दी नदीं हो सकता । प्रहृते एतदेशकाख्वृत्तित- 
विशिष्ठ पूरवदेरकारदृतित्वका सम्भव ही नही है कारण कि एक समयमे दोनौकी 
एक व्यक्तिमे स्थिति दी नदी रहती, भत्त॒तदशकाखवृत्तित्वविरिष्टका एतदू- 
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स्ट ठ. 
दृष्टस्य देवदत्तस्य इश्यमानस्य चेकता । 
युधुरिसिता सोऽयमिति वाक्येन प्रतिपाद्यते ॥ ३५९ ॥ 
दैशकाख्वृत्तित्वविशिषटके साथ अभेदप्रतिपादन असम्भव है, इसषङिएु पदद्वयकी 
हक्षणा आवहयक है । 
दङ्का--अच्छा, तो पूर्वकाछोपरक्षितम एतदेशक ख्वैरिष्ठयका तो बोधन 
हो सकता है, अत" यदी क्यो नही मानते, पेसा माननेमे कोई दोष नही है ओर 
छाषव मीहे । 


उत्तर--क्या पूर्वैकारोपरक्षितमे एतदेशकार्विरिष्टके अभेद के प्रतिपादममे 
आपका तायं है अथवा पूर्वैकारोपरक्ितम एतद्देशकाख्वेशिष्टथके प्रतिपादनमे 
ताप्यं है प्रथम पक्षमे उपरक्षितक्रा विशिष्टके साथ अभेद नही हो सकता, 
क्योकि विचिष्ट ओर उपरक्षित--अविशिष्ट-का अभेद बाधित है, अन्यथा 
एतद्देशकारदृितवविरिष्टकी पूर्वकर्म भी स्थिति हो जायगी । उपरक्षित 
पूर्वकारमे तद्भिन्न दी विरिष्ट होता है । द्वितीय पक्षम यदि साक्षात्‌ अभेवका पमरति- 
पादन हो सकता है, तो परम्परया अभेदका पतिपादन अनुचित है । पदद्रयकी 
लक्षणासै परम्परया भेदका प्रतिपादन दी अच्छा है, क्योकि उक्त छक्षणा मानने 
गौरव है । साक्षात्‌ भेदके प्रतिपादनी अपिक्षासे परम्परया अमेदप्रतिपादनमे भी 
तो बुद्धिगौरव समानहीदहै, तो भी पदद्वयकी रक्षणामे क्या विनिगमकं है" 
लाघव ओर गौरव पक्षद्रयमे समान हे । साक्षात्‌ विवक्षिताथं अभेदपरतिपादनका 
छाम ही विनिगमक है, अत "सोऽय देवदत्त › इष्यादि स्थर्मे पदद्रयकी रक्षणा 
ही युक्तियुक्त है ॥ ३५८ ॥ 

उक्त अथको स्पष्ट करते है--दृष्टस्य' इत्यादिसे । 

पूवे देश्च ओौर कारम इष्ट एव वतमान दे ओर कारम हश्यमान देवदत्ते भेद्‌- 
मके निरासके ङ्िए एकता बुमुत्सित-जिज्ञासित--है उसीका सोऽय देवदत्त ! 
इस ॒वाक्यसे प्रतिपादन किया जाता है । अतएव विभिन्नप्रकारकोपस्थितिजनक 
पदद्रयके सममिष्यवहारसे ही अभेदका बोध सर्वत्र माना जाता ्ै, जसे “नीर घर › 
यहापर नीरखलगप्रकारकोस्थितिजनक नीहपद ओौर घटरप्वप्रकारकोपस्थितिजनक 
घुटप्दके सुमभिव्याहयरसे नीरक्रा अभेद घरमे प्रतीत होता दै, समानभकारको- 
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परतिपा्यौ देशकालौ म तयोरबुशुत्सनात्‌ । 
परस्परविरोधाच व्यक्तथैकत्व तु घोध्यते ॥ ३६० ॥ 
एवमत्रापरोकषस्य प्रतीचो ऽन्यनिवारणात्‌ । 
ब्रह्मत्रक्षणोऽखण्डो वाक्येनाऽर्थोऽवनुद्ते ॥ ३६१ ॥ 
हानोपादानराहित्येऽप्यपुम्थ भवेन्न । 
इषटपराप्तरनिष्टाथनिवृत्तेशचह सम्भवात्‌ ॥ २६२ ॥ 





पस्थितिजनक पदद्वयसे धटो घट ' इत्यादि स्थर्मे भमेदबोध नही हता, इसङ्ए 
पकृतम तदेशकारडत्तिवमकारकोपस्थापक ओर एतदेशकाल्डत्तितपकारकोपस्था- 
पक “सोऽयम्‌' इत्यादि पदद्रयसे अभेदबोध निर्वाध ही है, फिर पदद्वयमे रक्षणा 
मानना व्यथ है, यह भक्षे भी निरस्त इभा । अविशिष्ट व्यक्तथेक्य प्रङकतमें 
विवक्षित ओर बुसुस्ित है । विशिष्ट व्यक्येक्य बुमुस्सित नही है, अत बुभुस्सितके 
अनुरोधसे पदद्रयकी अविशिष्ट एक व्यक्ति रक्षणा मानना आवश्यक हे ॥२५९॥ 

रक्षणाका बीज कहते इए “सोऽयम्‌, इत्यादिका असण्डा्थमे उपसंहार करते 
है--श्रतिपाचौ" इत्यादित । 

देश गौर कामे बुुःसा (जिज्ञासा ) न होनेसे ये दोमो प्रतिपा नदी है । 
परस्पर विरुद्ध दो धर्मोक्षा अमेद्‌ बाधित है, इसङकिए विदिष्ट अभेदं भी बाधित 
ही है, केवर व्यक्येक्य ही मेदभभके निरासके हिए जिज्ञासित है, इसलिए 
(सोऽयम्‌! इत्यादि दो पदो उपरुक्षित एक ग्यक्तिका बोध दही अभीष्ट है, 
अत दोनों पद एक हयी व्यक्तिके उपरश्चक दै, यह सिद्ध इथा ॥ ३६० ॥ 

(एवमत्रा ०* इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे साक्षाव अपरोक्षामुमवस्वरूप परत्य- 
गासासे अतिरिक्त परोक्ष ब्रह नही है, रसा युक्तिपूर्वक समर्थन करनेके 
अनन्तर (तत्वमसि, “आला ब्रम इत्यादि वाक्यों द्वारां बह्मतवहूप अखण्ड अथे 
बोधित होता ह ॥ २३६१ ॥ 

अखण्ड ब्रह्म पुरुषा नहीं है, अत उसके बोधक वाक्य अप्रमाण है, यह्‌ 
कहते दै--्ानोपादान०' इष्यादिे । 

करीव्य अथ ही हानोपादानके योग्य होता है, सिद्धं अथ नही । फर-साधन यदि 

कृतिसाध्य न होगा, तो उसका अनषठान ही नदीं हो सकेगा आर अननुष्टित साधन- 
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प्राप चाऽप्राप्रमिव्येवं दिषेष्ं प्रप्तुमिष्यते । 

अनिष्ट द्विविध त्यक्तमत्यक्तं च जिहासितमर्‌ ॥ २६३ ॥ 
ग्रामादि किंञिदप्राप् प्राप्तुमिष्टमिहेच्छति । 

हेमादि विस्मृत किंथित्करस्थमपि किप्सते ॥ २६४ ॥ 
अनिष्ट चापरित्यक्तं कण्टकादि जिहासति । 

रज्ज्वां सर्पादिकं किञथिर्यक्तमेव जिहासति ॥ ३६५ ॥ 





फर्दायक नहीं होता, अत सिद्ध अर्थ इष्टसाधन तथा अनिष्टनिवृत्तिसाधन नही 
होता, एसी धारणासे जो आन्त पुरुष है, उनके अमकी निवृत्तिके रए कहते है कि 
सिद्ध असे भी इष्टपाति जौर भनिष्टपरिहार होता है । प्रहतम हानोपादाने रहित 
ही बह्म है, यह यचपि सत्य है, तथापि ब्रह्मज्ञान होनेसे परमानन्दकी पराति भौर 
अरोष दु खका परिहार ये दो फल होते है ॥ २३६२ ॥ 

य्पि हान आदिका विषय ब्रह्म नही है, तथापि पुरुषार्थं तो वहदै दयी, 
इसी अथको स्पष्ट करनेके छिए इष्ट ओौर अनिष्ट॒दो प्रकारके होते है, यह स्पष्ट 
करते द श्राप्र चाऽप्राप्च०” इत्यादिसे । 

इष्ट दो पकारका होता है-- एक पराप्त ओौर दूसरा अप्राप्त । इन दो प्रकारके 
इष्टंको पुरष प्राप्त करना चाहता है । इसी प्रकार अनिष्ट भी दो कारका है-- 
एक त्यक्त ओौर दूसरा अध्यक्त। पर इन दोना पुरुष त्याग करना 
चाहता है ॥ ३६३ ॥ 

श्रामादि' इप्यादि । जसे पुरुष अपरा इष्टकी ( मम आदिकी ) प्ापतिकी 
इच्छा करता है, वैसे ही करस्थ सुवणं यदि विस्मृत हो, तो उसकी भी पाकी 
इच्छा करता है । यदपि वह प्राप्त ही है, तथापि ज्ञानदा अग्रा्रकी तरह 
प्रतीत होता है, अत उसकी भापिकी इच्छा उचित ही है ॥ ६६४ ॥ 

अनिष्ट चाऽ ०” इत्यादि | अनिष्ट--अनिष्टसाधन--एव अपरित्यकष--पृर - 
स्थित-कष्टकं आदि जेसे जिहासानिषय होते है, अतएव उनका स्याग किया जाता 
है । वैसे ही पुर स्थित रज्जुसर्प भी त्यागेच्छाका विषय होता है । थ्पि पुर स्थित 
सपं नही है, जतपएव वह त्यक्त ही दै, तथापि भरान्तिवशच पुरोवर्िलेन सदी 
प्रतीति होती हे जत. कष्ट भदिकी तरह, बच्छि उससे मी अधिक) वह 
..बिहसिति दता दै, इवर्ण बहा त्य्की ही ब््िसा हे ॥ ३६५ ॥ 
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अप्रा प्राप्तुमत्यक्तं त्यक्तं कर्मैव साधनम्‌ । 

लोके बेदेऽप्यतः कर्मविधीना स्यात्तदर्थता ॥ ३६६ ॥ 
अज्ञानारोपितस्वेन सम्प्रप्तस्यक्तयोः पुनः । 
याथात्म्यज्ञानतो नाऽन्यद्पुरूपाथांय कर्ष्यते ॥ ३६७ ॥ 
त्वं ब्रह्मेति श्रुते वाक्ये सिद्धवत्येवाऽग्रयत्नतः ॥ 
अरोषानर्थविच्छेदो बह्मानन्दोऽप्यनुत्तमः ॥ ३६८ ॥ 


इष्टमासि 'जओौर अनिष्टपरिदारका विभाग करके अप्राप्ठकी प्राप्ति ओर 
पयक्तके स्यागका उपाय कहते हे-“अप्रपतमू' इत्यादि । 

लोकर्मे अप्राप्च आम आदिकी प्रापि ओौर अप्यक्त कण्टक आदिके स्यागके 
साधन ङौकिक क्रयण; वजन आदि कर्म दहयीहे। वेदम भी अलौकिफ स्मगौदि 
जौर लौकरिफ वृष्टयादि फलके साधन सोमादि एव कारीयीदि वैदिक कर्म ही दै, 
यह्‌ शाख तथा अन्वय-ग्यतिरेकसे परिज्ञात होता है। इष्ट ओर अनिष्टकी प्राचि 
ओर परिदारके ङि ही रौकिंकं घ शाल्लीय विधि निषेध है। इन्दी उपायो 
अन्वय-व्यतिरेक द्वया मी साधननिशेषका ज्ञान होनेपर इष्टकी प्राप्ति ओर 
अनिष्ठका परिहार होता हे, अत इषटकी प्राक्ति भौर अनिष्टके परिहारके र्षि 
कर्मविधि मानी जाती ह ॥२६६॥ 

सम्प्राप्त ओर व्यक्तकी प्राप्ति ओर परिदारका उपाय कहते है--अज्ञाना०' 
हृत्यादिसे । 

अन्ञानसे आरोपित अप्राप्त भौर अप्यक्तकी भराति जौर त्याग प्राधि ओर 
त्यागके यथार्थज्ञानसे होते है, भतिरिक्तसे नहीं । इन दोनोँके स्वरूपकां 
यथाथज्ञान होनेपर ही पुरषाथमासि होती हे । करकङ्कण जर रण्युसपेके यथाथै- 
ज्ञानमात्रसे ही परषां होता है ॥ ३६७ ॥ 

उक्त विभागका परिजञान होनेपर वेदान्तवे ब्रह्म हान आढिके बिना पुरुषाथे है, 
यही स्पष्ट करते हत्वं ब्रह्म! इत्यादिसे । 

(त्वमसि, इत्यादि वाक्यके सुननेपर पुम ह हो, पसा ग्युत्पन्न सुसुश्चुकी 
निश्यासक बोध होता है । निश्चयाजक ब्रह्मासेक्यबोध होनेपर परयलान्तरके बिना 
समस्त सासारिकि द॑.खोकी निदृत्ति गौर सर्वोचिम ब्रह्मनन्दकी प्राति भी 
होती है ॥ ३६८ ॥ 
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पुरुषार्थापदेष्त्वाद्‌ यद्वत्कायै॒॑ प्रमाणता । 

तथैकास्म्ये विशेषाद्‌ बा पुमर्थातिशयत्वतः ॥ ३६९ ॥ 
न चेकार्म्याभ्युपायस्य मिभ्यात्रमिह चोचताम्‌ । 
कदा वेदस्य मिथ्यात्वं भवता ज्ञायते बद्‌ ॥ ३७० ॥ 
ेकातम्यप्रतिपततेः प्राड्‌ न मिभ्यात्वमबाधनात्‌ । 
पुमर्थस्य समाप्ततवाद्वं वेदेन कि तव ॥ ३७१ ॥ 
अज्ञातमपि मिध्यात प्रागस्त्येवेति चेच्छृणु । 
मानसत्यत्वमिभ्यात्वे न मात्वामात्वकारणे ॥ ३७२ ॥ 


शुरषार्थो०? इत्यादि । जसे कर्मबोधक वेद पुरुषार्थका बोधक है वैसे ही 
वेदान्त मी है, अत॒ कर्मविरोषमें पूर्ववेदके समान अकार्यस्वरूप ब्रहममे वेदान्त 
मी प्रमाणहै। अपि च पूर्ैवेदकी अपक्षासे तत्तवावेदकलड्प प्रामाण्यातिश्चय 
्रहमासेक्ययोधक शरतिमें हय है, अथात्‌ अज्ञात, निरतिशय ओर अबाधितस्वरूप 
पुरषाथपे बोधक "त्मसिः आदि वाक्यमे ताचिक प्रामाण्य है, इस ताव्यसे- 
धविरोषाद्रा' यह कहते है । पुरुषार्थमे निरतिश्चयघ्वादिष्प विरोष है ओौर 
प्माणान्तरकी अयेक्षासे उक्त वाक्षयमे अनाधिताथेबोधकतवशूपसे तास्तिकत्वरूप 
परामाण्यातिश्चय है ॥ २६९ ॥ 

प्रपञ्चते समान मिथ्याभूत वेद रेक्यप्रमा गोधकां जनक नही हो सकता, 
ज्ञसे मिध्याग्यािविशिष्ट बाष्य मिथ्या हेतु हे, अत अभिविषयक प्रमानुमितिका 
जनक नही होता वैसे दयी प्रफतमे मी शङ्का होती है, उसके निराकरणके ङिए कहते 
दै--^न चेका०' इत्यादि । 

एेकास्थगोषोपाय वेदम भापका मिभ्यावाक्षेप उचित नहीदहै, कारण फि 
फब वेदमिथ्याख आप कहते हे, सो किए ॥ ३७० ॥ 

दिकात्म्य ०” इत्यादि । रेकास्यक्ञानसे पूर्वं अवाधिताथक होनेसे वेदमेँ 
मिथ्याल नहीं कह सकते । तत्ज्ञानोप्पततिके बाद आपको वेदसे क्या मतङब 
हे : अथौत्‌ उपेयार्थी तबतकं उपायका अन्वेषण करता है, जबतक फक नही 
होत्रा, फएकसिद्धिके बाद तो उपामका समीक्षण व्यथ ही है ॥ ३७१ ॥ 

(अन्ञातमपिः इप्यादि । यथपि तत्वज्ञानोतयत्तिसि पू्वं॑वेदमे मिथ्या 
्ात नही होता, किन्तु अज्ञात ही रहता है, तथापि मिभ्याघ तो वस्तुत, 
वेद्मे टै दी फिर वाप्यवत्‌ भिथ्याभूत वदसे भेक्यद्धी प्रमा केसे हेगी " 
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सत्येनाऽप्युपायेन षटेनाऽपिन मीयते । 
असत्येनाऽप्युपायेन प्रतिमिम्बेन विम्बधीः ॥ ३७३ ॥ 
धूमाभासाज्ञ बाष्पादेयदभिर्नाऽवगम्यते । 
हेतुस्तत्राऽनुपायत्वमविनामाववजेनात्‌ ॥ ३७४ ॥ 
वेदान्तानागुपायत्वाद्‌ धूमवत्परमार्थता । 
न शङ्काहा तदेकात्म्यश्चतिबाधः स्फुटो भवेत्‌ ॥ ३७५ ॥ 
इसका उच्तर यह है कि जो आप मानके सप्यत्र जौर असत्यल्वको मेयके पमाघ्व 

ओौर अप्रमाचका प्रयोजक मानते है, वस्तुत उसे आप नही मान सकते ॥३७२॥ 

इसीको बतराते दै--'सत्येना०' इत्यादिसे । 

षट सत्य होता इभा मी मधिके साधनका उपाय नही है, इसकिए प्पवैतो 
वेहिमान्‌ ; घटवच्वात्‌" इस अनुमिति द्वारा षटसे पवैतादिमे अभिकी सिद्धि 
नही हो सकती ओर यद्यपि प्रतिनिम्बन असत्य है तो भी प्रतिबिम्ब द्वूरा निम्बका 
अनुमान होता है, क्योंकि निम्बके साधनम प्रतिनिम्ब उपाय है, अत उपाय 
उपेयकी सिद्धि होती हे । उपाय चाहे सस्य हो या मिथ्या, इसमे आग्रह नही करना 
चाहिए, क्योकि सत्यत्वादिक्ी अपेक्षा उपाय ही उपेयसिद्धिभ प्रयोजक दै ॥३७३२॥ 

यदि असत्य उपायसे मी वस्तु सिद्धि मानते ह्यो, तो बाष्पसे मी पवताद 
अगनकी सिद्धि मानो, इस आक्षेपक एरिहार करते दै--्पुमामासा०' इत्यादिसे । 

धूमसे विरुक्षण बाष्प आदि द्वारा यदि पव॑त आदिमे अगि नही सिद्ध होती, 
तो उसमे हेतु दै--अनुपायघ । बाष्पे अविनामाव्प व्याप्ति म होनेसे बाष्प 
अथि्ताधनोपाय दी नही है, ईइसठिए बाष्पादिसे अभिकी सिद्धि च्ही होती) नकि 
उपाय मिथ्या है, इस कारण अभिकी सिद्धि नही होती ॥ ३७४ ॥ 

बिद्‌ सत्य , उपायत्रात्‌ , धूमवत्‌" ईस अमुमानसे वेदको सत्य ही माननां 
उचित है, इस शङ्काका निराकरण करते ै-- बेदान्ताना ०" इत्यादिसे । 

यदि कहो कि धूम जसे अमिके ज्ञानमे उपाय है, अत. सत्यद्े, वैसे ही 
लाभेक्यके बोधका उपाय वेद्‌ है, अत वह भी सत्य है, तो यह नही क सकते, 
क्योकि पसा कटनेमे पेका्यबोधक श्रुतिका बाध हो जायगा । (एकमेवाद्वितीयम्‌? 
इत्यादि श्रतिसे ब्रह्मसे अतिरिक्त निखिर मपश्च असत्य है, यह स्पष्ट ज्ञात हो जावा 
है । अत इष्टान्त धूम भी सत्य नहीं हे, इससे उसकी सामर््यसे वेद कैसे 
सस्य हो सकता है * ॥ २७५ ॥ 
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बाप्पवन्नाऽपि मिभ्यात्वादनुपायत्वघुच्यताम्‌ । 
एेकात्म्याज्ञानवाधेन सिद्धैवोपायता भवेत्‌ ॥ ३७६ ॥ 
उपेयबोधन शुक्त्वा मितेनान्याऽस्ि सत्यता । 
उपेयेकात्म्यबोधस्तु वेदान्तेषुपरभ्यते ॥ ३५७७ ॥ 
अतः स्वरूपमिध्यात्वेऽप्युपायत्वादसत्यता । 
नास्तीत्युपायतो वेदादुपेय ब्रह्म मीयताम्‌ ॥ ३७८ ॥ 
सत्यामेकात्म्यसवित्तौ चरिताथत्वतः श्तेः । 
वृथोपायपरीक्षा स्णदुत्तीणेस्य एवे यथा ॥ ३५९ ॥ 


व्राष्पवन्नाऽपिः इप्यादि । षेद नोपाय , मिथ्याप्वात्‌, बाष्पवत्‌” इस 
अनुमानसे बेदमे बाष्पादिके दष्टान्तसे भिथ्याखहेतुक अनुपाय सिद्ध करना 
चाहते दै, तो प्रञ्र यह उठता है कि मिथ्यालश्चब्दसे भापको अकार्यकरत्व विवक्षित 
है" [ क्योकि मिथ्या वस्तु कायेकारी नही होती, मिभ्या रजतसे आमभूषण 
आदि कायेकी उघत्ति कदी भी नदी देखी जाती ] अथवा बाध्यत विवक्षित है 
[ क्योकि जो मिथ्या होता, वह बाध्य होता दहै, से शुक्तिरजत ] प्रथम 
विकद्पमें हेष्वसिद्धि दै, क्योकि मिथ्या रजत भी मिथ्याखकी अ्ञानददयामें प्रवया 
दिकार्थकारी होता दी है, पर्ृतमे वेद मी अज्ञाननिवृत्तिरूप-रायकारी दी है ॥३७६॥ 

(उपेयबोधनम्‌' इत्यादि । उपेयके बोधनको छोड़कर मितिमे ८ प्रमाणमे ) 

जन्य कोद सप्यता नदी है अथात्‌ अग्यमिचारी ज्ञान दय प्रमापतस्यल है, दसरा 
नही । सवेत्र वेदान्ते उपेथ रेक्यास्यबोध उपङ्न्ध होता है । बेदान्तवाक्यसे जो 
बह्मलैक्यका बोध होता है, वह भवाधिताथक होने प्रमाण हयी है ॥ ३७७ ॥ 
अतः" इत्यादि । अत ॒बेदके सखखूपके मिथ्या होनेपर भी उसमे ेकातम्य- 
भोधोपायतरूपसे असत्यत्व नही है, इसङिए वेदान्तसे अद्धितीय बह्म जानो । 
उपायपरमासे उपेयभ्रमा होती हे, यह्‌ नियम नदीं है, क्योकि वाष्पादिसे भी वस्तुत, 
वदिमान्‌ पवतम बहिवुद्धिपरमा होती दी ह ॥ ३७८ ॥ 

'सत्याभेकातम्य ०” इत्यादि । ब्रहमासक्यसम्पत्ति होनेपर श्रति चरिता हो 
आती है, फिर उपायमूत श्रति सत्य है अथवा मिथ्या, मह निचार करना व्यथ है, 
जसे नदी तरनेके समय चौका पार जानेके यक दहै या नही, यहं विचार 
करना ठीक दै, पर पार .जनेके वाद्‌ उक्त विद्र वयर्थ है ॥ ३७९. ॥ 
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बादयष्वर्थष्यनात्मत्वात्‌ काचिच्छइा भवेदपि । 
अत्राऽऽत्मत्वादुपेयस्य का शङ्का मानता प्रति ॥ ३८० ॥ 
घोधकस्वेन मानत्वमखण्डा्थेऽप्यवस्थितम्‌ । 
वेदान्तानामथेतेषा षाधः परिहरिष्यते ।॥ ३८१ ॥ 

नमु मेदाधितेवाक्येविधायकनिषेधकेः । 

अक्षादिभिश्च नेकात्म्य धाधितत्वासममाणवत्‌ ॥ ३८२ ॥ 
न चाऽस्यैकास्म्यक्ञाखस्य तेविएरयसयुचयौ । 

थत एतावसम्भाभ्यौ क्रियायामिव वस्तुनि ॥ ३८१ ॥ 


श्राद्यष्पर्थ ० इत्यादि । आस्ममिन्न बाह्य घटादिविषयक प्रमाणम अप्रमाणख 
कीषर्ङ्ाहोभी सकती है, प्रकृतमै तो उपेय आमस्व्प है, इसङिए 
एतद्विषयक प्रमाणम आशङ्का ही क्या " अर्थात्‌ राद्धा सर्वथा अनुचित है । आलसाकफै 
षिनातोनज्ञानदो ही नही सकेता, तो आपमविषयक ज्ञानमें व्यभिचारकी शङ्काका 
क्या अपर होगा अत वेदान्तमे अबाधित प्रामाण्य है ॥ ३८० ॥ 

फडिताथेकथनपुर सर ॒शिष्योक्े अवधानाथे उत्तर भ्रन्थका प्रतिपाद्य निषय 
कहते है-शोधङत्वेन' श्यादिसे । 

अह्लाजेक्यरूप अखण्ड अथैत भी वेदान्तपामाण्य सुड्यवस्थित है, भक्त 
अथ प्रमाणान्तरके बाधका परिहार करेगे । निश्चितप्रामाण्यक प्रमाणान्तरसे बाध 


होता है, अन्यथा नही ॥ २८१ ॥ 
परपयक्ष आदिक विरोधका परिहार कर अखण्ड अथेमे वेदान्तप्रामाण्यका 


हदरीकृरण करनेके लिए पूरवपक्च करते है "नच मेदा०' इ्यादिते ! 

कतै, कर्मे, साधन आदि मेदी अपेक्षा रखनेवठे कर्मविधिबोधक (अग्निहोत्र 
जुहुयात्‌" इत्यादि वाक्यसे तथा घट, पट आदि मदग्रा प्रवयक्षादिसे भी विरो 
होनेके कारण वेदान्तवाक्य अद्वितीय आत्मामे प्रमाण कैसे ह्यो सकता है " तथा 
"मा हिस्यात्‌ सवौ भूतानि! इत्यादि निषेधबोधक वाक्य भी भेदाथित दीष 


यदि वास्तविक आकेक्य ही हे, तो वध्यघातकभाव ही नही बन सकता, फिर 
अप्रसक्त हिसानिषेध व्यथे ही हौ जायगा ॥ ३८२ ॥ 


यदि पूर्वोत्तर वेदान्तमे प्रामाण्यके अविशिष्ट होनेसे तथा पर्यक्षादि प्रामाण्या- 
नुरोधसे भी सब प्रमार्णोका समन्वय हो, इसि भेदाभेद मानना समुचित है, 
यह्‌ किर, तो भी द्रीक नदीं हे फसा कहते है-- "न चाऽस्य °” इत्यादिसे | 
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वरीहिमिवा यतैरवेति यथा यागो विकरप्यते । 
नेवमेकमनेक वेत्येतदस्तु विकटप्यते ॥ ३८४ ॥ 
सञ्ुचित्ये यथा दरपौणमासौ तथा म तु । 
भिन्नाभिन्नात्मना वस्तु सखचेतुमिहाति ॥ ३८५ ॥ 





एेकाल्यबोधक वेदान्तवाक्यका कमविधिनिषेधबोधक वेदवाक्य तथा मेद्‌- 
आदी पव्यक्षादि परमाणके साथ विकल्प या समुच्चय नहीं हो सकता, कारण कि 
ये दोन क्रियामे ही होते है, सिद्ध॒वस्तुमे नही होते । यदि ब्रह्मे क्रियाका सपर 
भी नही है, तो उसे क्रियासक कहना दूर हयी रहा ॥ ३८३ ॥ 


विक्षस्प ओौर समु्चयक। उदाहरण देते ह९ सिद्ध ॒वस्तुमे तदुभयका 
असम्भव स्फुट करते दै--प्रीहिभिर्वा' इत्यादि । 


त्रीहिभिर्यजेत,' येवा यजेतः--इन दोनों श्रौत वाक्योसे यागम भीहि तथा 
यवका विधान है । एक समयमे दोनोका विधान नही है, किन्तु इच्छानुसार चष्ट, 
ब्रीहिसे याग करे या यवसे, तथा अतिरात्रे षोडशिन गृह्णाति नातिरात्रे षोडिन 
गृहणाति इत्यादि वाक्यसे अतिरात्रह्प सोमयागविशोषमे कतके इच्छानुसार 
षोडरिग्रहणाग्रहणका विधान है । ये दोनो बिकल्पके उदाहरण है । समु्यका 
उदाहरण है--दरेपूणैमासादि छ याग । आभनेय, अभीषोम ओर उपाद्यु-ये तीन 
पूणेमासीमे होते दै, मेय, रेन््र दधि ओर पेन्द्र प्य- ये तीन अमावास्ये होते 
ह । इन छ यागोका समुदाय दपूणेमास कहङाता है । स्वगैसाधनमावसे षड्याग- 
समुश्चयका विधान है, सो ठीक ह, क्योकि ये क्रियात्मक है, इनका समुच्चय बाधित 
नही होता । इस परकारसे प्रहृते मेदामेदका विकर्म अथात्‌ कदाचिद्‌ भिन्न भी 
है, अभिन्न भी है, एसा कहना नहीं बन सकता । घट अपनेसे भिच् है नौर अभिन्न 
है, यह कहना ठीक नही दै, क्योकि परस्पर विरुद्ध मेदामेदखूप दो धै एक धर्ममिं 
नहीं रह सकते एव भिन्नाभिन्नका ससुश्चय भी नही हो सकता ॥ ३८४ ॥ 


वस्तुम विकद्य न होनेपर फङिताथ कहते दै सपु्वित्ये' इत्यादिसे । 

अथे उपर कह चुके दै । जेसे दशपू्णमासका समुच्चय होता है वैसे 
मिच्तामिन्नकरा समुच्चय नहीं हो सकता, वस्तुमे एक समयमे एकका ही भेदाभेद 
बाधित द ¦ दुङ्‌ सयु करनेके किए मेदाम्नेद माननां उचित नहीं है ॥२८५॥ 
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अत एेकारम्यमानस्य भेदमानस्य वा हयोः । 
एकबाधस्य सम्प्राप्ावैक्यधीवाध्यतेऽन्यथा ॥ ३८६ ॥ 
नेह नानेति भेदाना निषेधो नाऽन्यबाधकः | 
वणोदिग्रहणोपायप्रत्यक्षाह्मपजीवनात्‌ ॥ ३८७ ॥ 
वणान्‌ ग्रहीतमर्थस्य व्युत्पर्येवोपजीवति । 
्रुतिरशाञुमाने द प्रबरुत्वं तयोस्ततः ॥ ३८८ ॥ 

(अतः! इष्यादि । यदि दो प्रमाणोका विकल्प ओौर समुच्चय नही हो सकता, 
तो एक प्रमाणका वाध अवदयदही प्राप्त है, एसी परिर्थितिमे रेकास्यबोधक 
(तत्वमसि आदि वाक्यका ही बाध करना ठीक है, मेदी प्रमाणका बाध करना 
ठीक नहीं हे, क्योकि (भूयसामनुमरहो न्याय्य ' इस न्यायसे घरटपटादिभमेदभ्राही अनेक 
परमाणोके बाधकी कर्पनाकी अपेक्षा स्वश्य्वैतागमका ही राध उचित है ॥२८६॥ 

निह नानेति इष्यादि । अभिप्राय यहं है कि प्रत्यक्ष ओौर आगमका जटा 
विरोध हो, वहा परत्यक्ष ही प्रमाण माना जाता है अथौत्‌ प्रतयक्षके अनुरोधसे आगमका 
अथ करना चाहिए । प्रत्यक्षी बख्वत्तामे दो कारण द- प्रथम प्रत्यक्ष सब 
पमाणम ज्येष्ठ है भौर दूसरा वह उपजीष्य है । प्रप्यक्षके विना आगमके पदमे 
रक्ति्रह मी नही होता, क्योकि शब्दका श्रावणपरतयक्ष शाब्दबोधमे कारण होता हे, 
इसीङ्िए उपजीन्यबाध मी सर्वथा अनुचित है, क्योकि (आदित्यो युष ', (यजमान 
प्रस्तर " इष्यादि स्थम “आदिप्यसदशो युप „ "यजमानसदृश प्रस्तर › इत्यादि अथं 
माना जाता है । अन्यथा आदिष्ययूपमेदगादी प्र्यक्षका वाध कर आगम दोनोँके 
अभेदका बोधन करता, किन्तु फेस नही माना जाता, इस तादप्थते कहते है-- 
निह नाना! इत्यादि । दवैतनिषेधनोधक आगम अन्यका अथोत्‌ प्रत्यक्षादिका बाधक 
नही ह । बाधक क्यो नही है 2 इसमे कारण कहते हैँ कि उपजीव्य त्यक्ष वणोदिके 
८ आदिपदसे पद, वाक्य आदिका परह है ) अ्रदणका उपाय है । अत शाखसे 
प्रत्यक्षका बाध स्था अनुचित है । अन्यथा उपायके अमावसे वद्वैतागमका बाध 
न होनेपर आगमज्ञान ही नहीं हो सकेगा भौर भासज्ञानके बिना मोक्ष भी नहीं 
हो सकेगा ॥३८७॥ 

उक्त अर्थका स्पष्टीकरण करते इए "आदि, शब्दमराह्च अनुमाने मी श्रु्युप" 
जीव्यत्व फहते दै--धर्णानू' इत्यादिसे । 

(घटमानय इस प्रकार प्रयोजकं वृद्धके वचनके भ्रवणके अनन्तर प्रयोज्य शृद्धकी 
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धटानयनप्रदृत्तिको देखकर समीपस्थ बारुक यहः अनुमान करता है किं श्रय 
धटानयनप्रवृत्ति इष्टसाधनताज्ञानजन्या, प्रबृत्तिलात्‌, मदीयस्तनपानपवृत्तिवत्‌ । 
षटानयनन्ञान च धटमानयेति वाक्यजन्यम्‌ , एतद्वाक्यान्वयव्यतिरेकानुविधायिलात्‌ , 
यो यदन्वयम्यतिरेकानुविधायी, स त्ञन्य , यथा भोजनानन्तरं त्ष्ति । मवतिं 
चेतदज्ञानम्‌ एतद्राक्यान्वयव्यतिरेकानुविधायि, तस्मात्‌ एतद्वाक्यजन्यमिति । एत- 
द्वाक्या्थबोधान्यथानुपपत्या एतद्वाक्य्य एतस्मिन्न्थे अस्ति कथन सम्बन्ध । असम्ब- 
द्धस्य प्रत्यायकत्रे अविरोषात्‌ सर्वाथभान स्यात्‌ । न चकेन वक्येन सर्वाथपरतीति , 
तस्मात्‌ सम्बद्धार्थ्त्यायकत्व शाब्दस्येत्यमिपाय । ताप्यं यह है कि अगृहीतशक्तिफ़ 
वारुकको सर्वप्रथम वृद्धन्यवहारसे चक्ति मह होता हे । उदाहरण- प्रयोजक बद्धने 
प्रयोज्य बृद्धसे कहा कि "घटमानय (घर छायो) । प्रयोज्य बद्ध षट खया, इसको 
देखकर बाखक यह अयुमान करता है कि प्रयोज्य बृद्धने "घटका छाना अपना 
इष्टसाधन कर्तव्य समज्ञा, इसङ्ए उसे छाया, परन्तु "वटानयन' यह्‌ ज्ञान उसे कैसे 
हआ ? यह सोचकर फिर अनुमान करता है कि उक्त शब्दके श्वणसे पहले इस 
कर्मम उसकी प्रवृत्ति नही हई थी ओौर उक्त शब्दके युननेके बाद दी इस कार्ये 
उसी प्रवृत्ति हुदै, इसलिए ज्ञात होता है कि घरानयनक्रा ज्ञान "घटमानय इसं 
वाक्यसे हभ । यह वाक्य इसी अथेका बोधक है, अथ॑न्तरका नही, इससे मादस 
होता है कि इस वाक्यका इस अथेमे कोई सम्बन्ध अवदय है । इस प्रकार प्रथम 
वाक्यम वाक्यथका सगं गृहीत होता है। वदी संसग रक्तिदे। शब्द, 
अथै आदिका प्रत्यक्ष, वाक्याथैज्ञानकी अनुमिति ओर अरथका वाक्यम अथोप्तिसे 
सम्बन्धज्ञान होता है । इस रीति प्रत्यक्ष, अनुमान जौर अथोपत्ति-इन तीन प्रमाणो 
दक्तिमरह होता है । इसङ्िए प्रदक्षादि उपजीव्य हैँ । वाक्यम वाक्याथनिरूपित 
राक्तिहके बाद आवापोद्वापसे क्रमद्च पदोम पदार्थनिशूपित शक्तिका ज्ञान 
होता है । अत प्रत्यक्ष भौर अनुमान ये दोनों उपजीव्य । इनके बिना 
शब्दम शक्तिग्रह नही ह्येता । इस कारण श्रति भी स्वारथम स्वपर्दोकी ब्युखत्तिके 
किष वणीदिविषयक प्रत्यक्ष तथा उक्त रीतिसे अनुमान--इन दोनोकी अपेक्षा 
करती है, अत प्रत्यक्ष तथा अनुमान ये दोनों श्रुतिके उपजीव्य ह । उपजीग्यका 
विरो तथा बाध अनुचित है, इसङिए भरतयक्ष ओर अनुमान दी श्रुतिसे बर्वान्‌ ह । 
प्रत्यक्ष असजातविरोधी है । सामान्यत द्वतनिषेधक श्रुतिकी अपेक्षा घटादि- 
स्वह पत्यक्ष ॒विंरोषविषयक है । विरोषं शाक्षसे सामान्य चाखक्ना सकोच 


धामाण्यपर्रक्षा | भाषायुवादसहित ४११ 


निषेधविभ्योयच्छास्ञ चित्तशुद्ध्युपफारि तत्‌ । 
देक्यशाद्गेणोपजीव्य प्रबकं तेन तन्मतम्‌ ॥ २८९ ॥ 
तत्त मेदाश्रयेणेव विधत्ते च निषेधति । 
तप्मादभेदशाञ्स्य बाधो विभ्णदिज्ञाञ्तः ॥ ३९० ॥ 


होता दही है। अतएव “मा हिस्यात्‌ सवा मूतानि, इर सामान्य वचनका 'अभ्री- 
षोमीय पञ्युमारुभेत' इस विदरोष शाख्से अ्मीषोमीयसे अतिरिक्त पद्यहिसाके निषेधे 
ताप्यं माना जाता है। प्रघ्यक्षके सदय अनुमानं मी उपजीव्यं है। सो 
कह चुके है ॥३८८॥ 


जदवैतराखषसे कर्मकाण्डशाल्का बाध न होनेमै कारणान्तर कहते है-- 
“निपेधविध्यो ° इत्यादिसे । 


"मा हिप्यात्‌" इत्यादि निषेधशाख ओर्‌ “यजेत, "जुहुयात्‌" ह्यदि विधिशाख 
जो निषेध तथा विधिके बोधक दहै, वे भी साक्षात्‌ या परम्परया चित्तकी श्ुद्धिके 
ङिए्‌ है, क्योकि शुद्ध चित्तम अद्धतवाक्य द्वारा आसेक्यबुद्धि होती है, अतएव 
ञान सजायते पुसा क्षयात्‌ पापस्य कर्मण " इत्यादि वचन उपपन्न होते है । अत, 
उक्त शाल्ञ भी उपजीव्य है । उपजीव्य प्रवर माना जाता है, इसङ्एि अमेद्‌- 
बोधफ़ श्वुतिसे इनका बाध नही हो सरता । वख्वता दुबेक बाध्यते यह न्याय 
रोकमे भी प्रसिद्ध है, इसकिए प्रबरु प्रत्यक्षादि भमाणोके अनुरोधसे श्चतिको 
उपचरिताथं मानना ही समुचित है ॥२८९॥ 

(तत्तु मेदाश्रयेणेव' इत्यादि । परस्पर विरोधी प्रमाणोके अमुरोषते जहे भं 
तो विकल्प ही हौ सकता है जौर न समुच्चय दही । किन्तु बाध्य-बाधकमाव होना 
आवद्यक है, अत द्वितके अनुसार ही अद्रैतागमका अथं करना ठीक हे । विषि- 
निषेधनोधक वाक्ष्यसे मेदाभ्रित साध्य साधन, इतिकतेव्यता आदि भेदके विना 
किसी कर्मका विधान या निषेध नहीं हयो सकता; मत सेदावरम्बी ही विधि तथा 
निषेध शाश्च हे, इसर्एि रेक्यशा्चका उक्त शाञ्नोसे बाध ही मानना समुचित 
प्रतीत होता है ॥२९०॥ 

यदि अद्वैतशाखका वाध माननेसे उक्त शक्ष ही व्यथं हो जाथगा, रषी 

शङ्का, तो उसे भौपवार्कि मान सकते दै क्योकि सर्वथा बाधकी रक्षा 
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भौपचारिकमेकारम्यशासं कत्रोत्मसम्भवात्‌ । 
सावकाश्च भवेद्‌ यद्वा जपाथेमुपयुज्यते ॥ ३९१ ॥ 
मेदसाधकेमक्षादि भेदाद्न्यत्र इत्र वा । 
सावबकाक्चं ततस्तस्य बाधो नेकात्म्य्ाद्लतः ॥ ३९२ ॥ 
जौपचारिके मानना ठीक है, एेसा कहते है--भौपचारिक ०" इत्यादिसे । 

जसे इस अममे यह अद्वितीय पुरूष हे, इस लौकिक वाक्यका यह अर्थं 
नही है कि इस भममे यदी पुरूष है, दूसरा को$ है ही नदी । किन्तु 
इसके सदश चरित्रवान्‌ दूसरा नही है अथात्‌ सजातीय द्वितीयके निेधमे 
ही उक्त वाक्या ताप्यं है । अन्यथा मामका ही निदश्च असङ्गत हो जायगा, 


क्योकि जनगरृहसशुदायका भमशब्दसे कोके व्यवहार होता दहै, वैसे ही ५ङृतमे 
्रहमका सजातीय द्वितीय नही है, इस ता्ययसे ब्रहमके विषयमे 'एकमेवाऽद्वितीयम्‌” 
कहा जाता दै, एसा माननेपर द्वितीय वस्तुफा निराकरण नही होता, 
अतएव मेद्‌श्रयविषि निषेधबोधक शाख भी सगत हो जते है गौर आसा 
कती-मोक्ता मी माना जा सकतादहै। अद्रैतबोधक जगम भमी सजातीय 
द्वितीयके निषेधका बोधक होनेसे सावकाश भी होता है जौर कर्मविधिनिषेधश्चास्च 
भी स्वविषयमँ साथ होते हे, भत प्रत्यक्षादि प्रमाणका विरोध भी शान्तहो जाता 
है । मह अभूतपूर्वं कल्पना नही है, क्योकि “जादिप्यो युप ' यजमान प्रस्तर ' 
इत्यादि वाक्योका प्रप्यक्षादि प्रमाणके साय विरोधके परिहारके रए आदिप्यादि- 
सयाद थे है, यह सब विद्धानोने स्वीफार किया है। अथवा अद्भत 
्ुतियोका अथे विवक्षित नदी है । किन्तु हु, फट्‌ आदिके तुल्य केवर बै जपके 
छण दै, एसा माननेप्र मी उक्त श्रुति चरितार्थ हो जाती है, अदृ्टाथैक वाक्योकी 
साथेकताका यह मी उपाय है । किसी अनुषटेय भथका तो विधान है नही, जिससे 
तदथज्ञानकी जावदयकता हयो । सावकाश ओौर निरवकाशे निरवकार बल्वाम्‌ 
होता है, इस म्यायसे द्वेतमरही मान द्वितके भिना थनवकाशच है, अत दैतशाखसे 
उफ रीतिसे सावका अद्रेतशास्का प्ह्ृतमे बाध होता है ॥३९१॥ 
बेपरीष्यशङ्काका निराकरण करते है--भेदसाधक०' इत्यादिपे । 
' दतश्षाज्ञ तथा प्रत्यक्षादि प्रमाण द्वैतके बिना कर्हो सावकाश है कही 
परह, इसङिए मेदी प्रमाणका रेकास्यन्चाख्लसे बाध नही दहो सकता | 
बाध्यतासापक सावकृाशत मेदी प्रत्यक्षादि प्रमाणम है नही; अत, प्रत्यक्षादि 
बाधक ही हो सकते दै, उक्त राञजमे बाध्य नही है ॥२९२॥ 
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ेकात्म्यबोधकत्वेऽपि वेदान्ता बाधित्तत्वतः । 
अप्रामाण्यं भजन्तीति पूर्वैपक्षो व्यवस्थितः ॥ ३९३ ॥ 
उच्यते लोकतः सिद्धं मेदमाभ्नित्य चोदना । 
प्रत्ता पुरुषाथोय न तु मेदविुद्धये ॥ ३६४॥ 
भेदस्य चाऽपुमर्थत्वात्तादर्थ्यं स्यादमानता । 
पुमर्थत्वेन चाऽस्येष्ट प्रामाण्य वेदवादिभिः ॥ ३९५॥ 


?िकारम्य ०" इत्यादि । निरवकाश प्रत्यक्षादि प्रमाणसे एेकात्यबोधक आगम 
बाधित है, इसलिए वेदान्त स्वार्थ प्रमाण नही है, यह पूर्वपक्ष है ॥२९३॥ 

उक्त पूर्वपक्षका समाधान फरते है--“उच्यते लोकतः” इत्यादिसे । 

विधिनिषेधवोधक कर्मकाण्ड प्रयक्षादि रौकिक प्रमाणसे सिद्ध भेदका 
आश्रयण कर इष्टप्राप्ति तथा अनिष्टपरिदारके छिए प्रवृत्त होते दै, मेदके प्रतिपादनके 
ङ्प नही, क्योकि मेद॒ प्रमाणान्तरसे अनवगत नही है, जिससे कि उसके 
प्रतिपादनमें मी उक्तं शाश्लोका तासपय माना जाय, कारण कि “अविज्ञाते शासरमथेवत्‌ 
इस न्यायसे जो प्रमाणान्तरसे अज्ञात तथा पुरषाथे है, उसी मथेमे शासका तात्पर्य 
माना जाताहै। तादर्यगोचरं अर्थम ही शाक प्रमाण होता है, इसर्िए 
वही शब्दाय होता है । प्रहृतमे मेद पव्यक्षपमाणसे सिद्ध है, अतर उसके स्वख्पके 
प्रतिपादनमे न चाख्का तापय दी है ओर न वह चासां ही हे ॥३९४॥ 

भेदके बिना विधि ओर निषेध नही हो सकते, इसङ्िए भेदम चाखक्। 
तास्य क्यों नही मानते " इसका उत्तर देते है-*भेदस्य चा०” इत्यादिसे | 

भेद न पुरुषां ही दहै भौर न पुरुषाथसाधन दही, किन्तु दु ससाधन 
है। द्वितीयाद्‌ वै भय भवतिः ८ दुसरेसे भय होता हे) यह श्रुति भी 
मेद्‌ अपुरुषा है, इसका स्पष्ट निर्देश करती है । यदि मदर श्चुतिका वायर्य 
मानोगे, तो श्रविमि अप्रामाण्य हयो जायगा । पुरुषाथहेतु पूर्वेम श्तिका 
तायर्यं है, यह ॒पूरवाभ्युपगम भी विरुद्ध होगा । इसक्िए भमी भेदम तात्पये 
नही है, रेसा वेदवादयी कहते है । मेद प्रत्यक्षादि लौकिक प्रमाणसे सिद्ध 
हे, तथा अपुरुषा है, इसङिएु यद्यपि कर्मकाण्डका भेदमे ताव्ययं नही हे, तो भी 
कवु, कमीदि भेदके बिना विधि ओौर्‌ निषेधकी प्रवृत्ति ओर गिदत्ति नहीं हो सकती; 
इसङिए वह मेदाधित अवश्य है । इससे भेदको पारमार्थिक मानना चाहिए । 
इस शाङ्काकरा उत्तर निश्च छोकसे दिया गबा दै ॥३९५॥ 
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मेदाप्रमापिकाऽ््येषा चोदना मेदमाश्येत्‌ । 
इति बेदस्पमेवोक्तमेक्यशास्ं च तादृशम्‌ ॥ ३९६ ॥ 
गुरुरिष्यादिभेदेन विनेकारम्यावबोधने । 
प्रवर्तेत कथ शास्ञ तस्माद्धेदाभित हि तत्‌ ॥ ३९७ ॥ 
एवं तद्युपजीव्येन विरोध इति मा बद। 
एेक्यश्चत्योपजीव्यस्य भेदस्याऽत्राऽनिराकृतेः ॥ ३९८ ॥ 
"मेदाप्रमापिका" इत्यादि । परघ्यक्षादि पमाणसे सिद्ध जावियिक भेदका आश्रयण 
कर्‌ विधि ओौर निषेध शाकी प्दृत्ति ओौर निवृत्ति होती है, पेसा माननेमे यदि 
को$ दोष नहीदहै,तो फिर पारमार्थिक मेद क्यों माना जाय" ओौरद्वैत- 
्रुतिया भेदका आश्रयण करती है, यह बहुत थोडा कटा गया है, क्योकि 
अद्रैतश्चतिया भी परम्परया मेदका आश्रयण करती है | इसपर मी दृष्टि दीजिये 
कि रेक्यज्ञानो्त्तिमे चित्त्ुद्धिकी अपेक्षा है ओर चित्तशुद्धि विहितके अनुष्ठान 
एव, प्रतिषिद्धके वजेनके बिना नही होती । अनुष्ठान ओौर परिजन भेदके बिना 
नही हो सकता । इष परम्परासे यद्यपि मेद ब्द्वैतशुततियोका मी उपजीव्य दै, तो 
मी पारमार्थिक भेद उपजीव्य नही हो सकता, अन्यथा अमेदबोधक श्रुतिया व्यर्थ 
हो जर्येगी । इसङिए पारमार्थिङू भेदनिराकरणपरक अद्वैतश्रुतियोमे जपारमार्थिक 
भेद भसे उपजीव्य है, वैसे ही द्वित-श्रतियो्मे मी अपेक्षित है, इस कारण भेदभे 
द्वित-शतियोका तापय नही हे, यह कहा गया है ॥ ३९६ ॥ 
उक्त अभिप्रामरो स्फुट करनेके टिए कहते हे--शगुरुशिष्यादि ०” इत्यादि । 
यदि एेक्य-शाक्षमे साक्षाद्‌ मेदकी अपेक्षा है, तो पिर उक्त शासे भेदका 
बाध कैसे हो सकता है  स्वनिमित्तफा बाध समुचित नही है। "तद्विजञानाथे स गुरु 
मेवाभिगच्छेत्‌ समित्पाणि श्रोत्रिय ब्रह्मनिष्ठम्‌" इत्यादि शवुतिसे गुर द्वारा ब्रहमन्ञानका 
विधान है, स्वत नही । मेदके बिना गुरु ओर शिष्यका अस्तित्व नही हो सकता । 
मेदनिबन्धन गुरचिष्यमावके निना ेकार्यबोधनके ठिए चालक प्रवृत्ति कैसे 
हो सकती है, अत शद्रैतागम मी मेदाधित है ॥३९७॥ 

, एव व्हीपण इत्यादि । मदि यह बात है, तो बद्वतश्तिका उप- 
जीव्यके साथ विरोध दै, एसा न किये, कारण किं जो मेद्‌ श्रतिका उपजीन्य है, 
उसका निराकरण श्रति नहीं करती, जिसका निराकरण भावदयक है । यदि वहं 
तिका उपजीव्य नहीं है, तो पिर अद्वैतश्रुतिमे उपजीव्यविरोधका उद्भावन करना 
अह्ानमूडक दे ॥३९८॥ 
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मायया कल्पितो मेद उपजीव्यो न वास्तवः । 

नेह नानेति शास्रेण वास्तवः प्रतिषिद्यते ॥ ३९९ ॥ 
दएयस्य मायिकत्वेन प्रसक्तिवास्तवे कतः । 

इति चेत्तव विश्रान्त्या प्रसक्तिरिति ठष्यताम्‌ ॥ ४०० ॥ 
न अमाभीति चेत्तर्हि न त्वा प्रति निषिच्यते | 

यो भ्राम्यति विमूढोऽत्र ते प्रत्येव निषिष्यते ॥ ४०१॥ 


कौन मेद उपजीन्य है जिसका निराकरण श्रुति नही करती " उसे निराकरणीय 

भेदके साथ कहते है - “मायया! इत्यादि । 
मायासे कलित मेद ही श्ुतिका उपजीष्य हे, वास्तविक भेद नही । ओर नेह 
नानास्ति किञ्चन' इस श्रतिते बाप्तविक मेद बाध्य है, कसित भेद नहीं ॥२९९॥ 
यहापर यह र्का होती है कि वास्तविक भेदहै यानीं, यदिदैतो 
उसका निषेध नही हो सकता । अन्यथा पारमार्थिक जर पारमार्थिके 
बाधाबाधपरयुक्त वैरक्षण्यका दी भङ्ग हो जायगा । पारमार्थिकका निषेध माननैपर 
आत्माका मी निषेध होनेसे श्ुन्यवादकी आपत्ति आ जायगी ओर पारमार्थिक 
परिभाषामात्र होगा । यदि भेद पारमार्थिक नहींहै, तो निषेध ही असंगत दहो 
जायगा, क्योकि बन्ध्यापुत्रका कोई निषेध नहीं करता । अतएव अपरसिद्धपतियोगिकं 


अभावको नैयायिश्नादि नही मानते टै, इस शङ्का परिहार करते है /दस्यस्य 
मायिकत्वेन' इत्यादिसे । 


दर्यमात्र मायिक दहै । मेद मी हृश्यदहै, अत मायिफ हयी मेद रह सकता 
ह । मायिक भेदम पारमार्थिकप्वकी प्रसक्ति नदी हे, अत उसका निषेध नहीं 
टो सकता, क्योकि अप्रसक्तका निषेध नदी होता । इसपर कहते है- वुम्दारी 
भान्ति ही भेदम पारमार्थिकलकी भसक्ति इई है, क्योकि वुम्हीं कहते हो कि 
मेद पारमार्थिक है । अत आन्तिपसक्त पारमार्थिकखफा श्रतिसे निषेध किया 
जाता है, इस उत्तरसे सन्तुष्ट हो जाभो ॥४००॥ 

त रमामि! इत्यादि । यदि कहो कि हमको मेद पारमार्थिकलका भम 
नही है, तो जापके परति निषेध भी नहीं है । जो कोई “मेद्‌ पारमार्थिक & यह्‌ 
मानते है, उन मूढोके प्रति निषेध करते हे । अन्य जगहमे अनुभूत पदाथका 
अन्यत्र अम होता है । भेदके सत्यलका यदि कही अनुभव दी नही हुभा है, * तो 
उसका अम कैसा ' यह शङ्का हे ॥४०१॥। 


४१६ बृहदारण्यकफवार्तिकसार [ १ अध्याय 


अत्यन्तादृष्टविषयो भ्रमादपि न भासते । 

इति चेद्रज्जसर्पोऽयं क वा दृष्टस्त्वया पुरा ॥ ४०२ ॥ 
सत्यः सर्पः पुरा इष्ट इति चेन्मायिकी भिदा । 

किन दृष्टा पुरा येन न भवेत्‌ सत्यभेदधीः ॥ ४०३॥ 


(अत्यन्ता ०' इत्यादि । अघयन्त अदृष्टका अर्थात्‌ जो कमी दष्टिगोचर नही इभ 
है, उसका कमी भ्रमसे भान नही द्योता, अन्यथा आकाशपुष्पका मी भान 
हो जायगा, पर सा होता नही है। इसक्ए एेसा नियम माना जातादहै कि 
जो कीं पटे प्रमाणसे भमित है, उसीका दोषवद्च अममे मान होता ३ । 
जैसे शुक्तिशकर्मे यह रजत षै, रेसा भान होता है, रजत पदे अनुभूत 
है, शक्तिवका दोषवा भान नही होता । पुर स्थित सितमास्वर द्रव्या इदसे 
मान होता है । तद्गत शवैत्यद नसे रजतसस्कार सयुदूबुद्ध होता है, उससे 
रजतविषयक स्मरण होता है। यहा मी दोषवश तत्तका प्रमोष होता है । 
शुक्तिरजतके मेदाग्रहसे पुरोवतीं शुक्ति रजतका आरोप इद रजतम्‌, इस अमसे 
होता है । अन्यथाख्यातिवादी नैयायिकके मतानुसार यह आकषिप है । पूरव 
आविचिकं रजतादिविषयका रम्मे भान होता है, इस बेदान्तिमतका 
आश्रयण कर्‌ उक्त आष्षेपका उत्तर देते दै--प्रथम रऽ्जुसर्षको आपने कटा 
देवा है कहीं भी नही । प्रसयक्ष वतमान यौर सिष्ष्ट विषयका होता है । 
काशान्तर ओौर देशान्तरम स्थित स्पविषयक अम रज्जुमे नही हो सकता, किन्तु 
अविदा स्वय रजताकारसे परिणत होती है ओर तदाकार परिणत मायाइृसतिसे 
उसका भान होता ै। समारोपित स्पीदि चाक्षुष नहीषे। वे प्रतिभामात्र 
शरीर होनेसे भानसे पह नही रहते, अत इन्धियासनिष्ष्ट॒होनेसे इन्दरियमराह्य 
नही ह, किन्तु साक्षिमास्य माने जते दै । ओर “नाऽय सर्पं " रज्जुरेषा इस 
अधिषठानज्ञानसे कायं सर्पके साथ तदुपादान अज्ञानी निवृत्ति होती है । इस 
अभिपायसे परश्च करते है ~ पहर रज्जुसपको तुमने कहा देखा है ॥४०२॥ 

यदि पूर्वहष्ट सजातीयका ही अमम मान होता दै, रेसा कहो, तो 
रहृतम भी वह षै, दी एसा कहते दै "सत्यः सर्पः" इत्यादिसे । 

रज्जुसप॑ददनसे पहले सत्य सपं देखा दै, इङिए ˆ उसके सस्कारसे 
जन्य स्पयृति द्वारा रज्युस्पका अम होताः तो श्या मायिक भेद पदे 
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सत्यं सपं पुरा दृष्ट रउ्जुसपं यथेशषते । 

मिथ्याभेदं पुरा शष्ट सत्य भद्‌ तथेश्चताम्‌ ॥ ४०४ ॥ 
अत्यन्तादृष्टसच्योऽपि सत्यो भेदो अमान्वृणाम्‌ । 
विभातीति स्थितं तस्मात्‌ प्रसक्तं सनिषिद्यते ॥ ४०५ ॥ 


भेद पहले नही देखा है नही, अवश्य देखा है, तो फिर भेदम सत्यतबुद्धि क्यो न 
होनी चाहिए ८ यदि यह किये कि मेद कही प्रमित न होगा, तो अन्यत्र 
उसका आरोप मी केसे होगा ? प्रमितका हयी सारोप होता है, रेरा नियम नही ईै, 
किन्तु ज्ञातका आरोप होता दै, अज्ञातका नही; एेसा नियम है । ज्ञान अम हो 
या प्रमा ‡ इसमे आग्रह नहीं है । यपि पू्वैदष्ट मेद मिथ्याखका अनुभव नहीं हभा 
है तथापि वस्तुत मिथ्यालविशिष्ट मेदका ज्ञान तो अवश्य हुभा है । तात्पयं 
यह है कि जसे पूर्वदृष्ट सत्य स्पके सजातीय सर्पका ज्ञान रज्जुमे होता है, वैसे ही 
पूर्षहष्ट मिभ्याभेदके सजातीय मेदमे सत्यघज्ञान अरमासक होता है । भमपरमासाधारण 
पूर्वज्ञान अममे अपेक्षित है। पमोत्तर भरभके सदश्च अमोत्तर भी अम होता दै । 
खाघपसे पूर्वज्ञानमात्र आरोपमे कारण है, परमा नही, यह कह चुके दे ॥ ४०२ ॥ 

अतिस्पष्ट॒करनेके हिए उक्त अर्थक ही फिर कहते दै--सत्य सपम्‌! 
इत्यादिसे । 

जेसे पहटे स्य सर्पको देखकर रज्जुम मिथ्या सपं देखते हो, वैसे ही पहले 
मिथ्या मेद देखकर सत्य मेद देखो । यहापर भ्यावहारिकसत्यताके तापयसे सत्य- 

दाब्दका प्रयोग किया गया है, वस्तुत पपश्चमात्रको मिथ्या माननेवले वेदान्ती 
व्यावहारिक सेको भी नही मानते ॥ ४०४ ॥ 

(अत्यन्ता ० इत्यादि । यद्यपि मेद ॒सत्यषूपसे प्रमित नही है, तथापि 
पूवीनुभव-बासनासे सत्यरूपसे प्रतीत होता है । अत सक्तं सत्यत्वमात्रका 
निषेध समुचित है | इकोका्थं यह है--अत्यन्तादृष्टसत्ताक सत्य मेद्‌ भ्रमसे 
मनुष्योको भतीत होता दै, अत॒ प्रसक्त दै, इ्सकिष्‌ निषेध करते ह । अत 
उप्रसक्तमतिषेध दोष प्रङृतमे नहीं है । भेदके सप्यत्वमान्नका निषेध करते हेः 
भेदका नही, रे्ा कहना ठीक नहीं है, कारण कि निह नानास्ति क््वन' इत्यादि 
द्वेतमा्का निषेव करनेवारी श्ुतिसे विरोध होगा, इसकिषु भेदका मी निषे 
दोना चाहिए ॥ ४०५ ॥ 
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आगमो मायिकं भेद न निषेधति किन्त्िमम्‌ । 

मायिको मेद इत्येव प्रत्युत प्रतिपादयेत्‌ ॥ ४०६ ॥ 
द्वदज्ञातमदैत ब्रह्म ज्ञापयते तथा। 
मेदमायिकता पम्मिरज्ञाता ज्ञापयेच्छुतिः ॥ ४०७ ॥ 





(आगमः०? इप्यादि । नेह नाना इत्यादि आगम मायिकं भेदका निषेध 
नही करता, किन्तु मेद मायिक देः इसीका प्रतिपादन करता है, अन्यथा 
उपजीव्यके साथ विरोध प्राप्त होगा । पदपदार्थके भेदके निना वक्यार्थका 
बवोधदही नही होता। एक पदका तो वाक्य होता नही, किन्तु अनेक पदोका 


वाक्य होता दहै । भेदका. प्रतिषेध करनेपर पदमे एकतापत्ति टो जायगी 
एव ससृष्टाथबोध या ससगैषोध मतमेदसे शाब्दबोध कटखता है । एक 


पदाथका दरे पदार्थे अभिमत ससगबोध तब होगा, जव पदार्थ दो माने 
जार्येगे । भेदके बिना दो पदाथ नही माने जा सकते, इसङ्एि वाक्याथ- 
बोधोदपत्तिके छिए भेदका स्वीफार करना आपरश्यक है । एव आकाद्वा, आसत्ति 
आदि श्ान्दबोधके जनक कारणकलरपके लिए मी मेद अपेक्षित है | कहा तक कहे 
भेदके बिना सब व्यवहार ही ठप्त हो जायगा । अभेदमे तो कोई व्यवहार हो दी 
नही सकता । “त्र खस्य ॒स्वैमाजेवामूत्‌ तत्केन कं पर्येत्‌, इत्यादि श्रतिसे 
आलमेक्यदशमे सम्पूण व्यवहारोके अभाका ही प्रिजञान होता है। इसङिए 
एेहिकामुष्मिक फर ओौर उनके साधन आदिके व्यवहारके छिए आविधिक भेदका 
स्वीकार करना आवहयक है । मोक्षके विरोधी पारमार्थिके भेदका श्चति प्रतिषेध 
करती है । सारदे उ्यवहारके रिए मायिक मेदका श्रुति स्वय प्रतिपादन कती 
हे । शयत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतर पदयतिः यहा पर इवशब्दसे वस्तुत 
दवैमाव सूचित होता है । "पस्यति" यह क्रियामात्रका उपरक्षण है । जञानपूर्वक 
ही व्यवहार होता है, इसकिए सब व्यवहारका निदान भेदज्ञान है एव 


ससारानथका मूक मी मेद ही ह, द्वितीयाद्व मय मवति" इत्यादि श्रति यह स्पष्ट 
दी कहती है । अनथेके मूरका निरमूरन करनेसे हयी ससारदु खसे छुटकारा मिरु 


सकता दै, अन्यथा नही, इसङिए पारमार्थिक मेदफा ही श्रुति निराकरण करती 
षै, मायिकका नहीं । मायिक भेद तो स्वाथवोधके अनुदर होनेसे 
जाद्रणीय है ५ ४०६ ॥ 

“यददज्ञातु ० इत्यादि । जिस मकार श्रुति अज्ञात शद्वैत ्रहमका ज्ञापन 
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न चाञ्त्राऽपुरुषाथेत्र जह्मबोधाज्ञभावतः । 
न मायिकत्वमन्ञात्वा बह्माड्ेत विबुद्धे ॥ ४०८ ॥ 


करती है, उसी प्रकार पुरूषोसे अज्ञात मेदमे मायिकताका मी बोधन करती हे | 
मेदमे मायिकताका ज्ञान होनेपरं मेद मिथ्या है, यह निश्चय होता है । तदनन्तर 
ब्रह्मे द्वितत्का निश्चय होता है । मायिफ अज्ञान कल्पित है । ज्ञान अज्ञानका 
विरोधी है । ज्ञानसे अज्ञानकी निडत्ति होनेपर अज्ञानसे कस्त ससारकी निडृतति रूप 
अशोष दु खकी निवृत्ति हो जाती हे । अत मेदपारमार्थिकत्वकी निष्त्ति भी पुरुषराथ है 
जौर्‌ अज्ञात है, अत अज्ञात पुरुषाथकी ज्ञापक श्रति उक्त अथैमे प्रमाण है ॥४०७॥ 


भेदका निषेध पुरुषाथ ह, इसे स्पष्ट करनेके ङ्ए कहते है न चाऽत्रा 
हप्यादि । 

भेदका निषेव पुरूषाय नही है, अत श्रुतित उसका बोवन करना व्यथ 
हे, यह शङ्का नही कर सकते, कारण कि अद्वैत ब्रह्य परम पुरषाथे है! 
अद्वतके ज्ञात होनेपर ओद्ेत ब्रह्म ज्ञात होता दै, अन्यथा नही । इसिए जद्वेत- 
्रह्मज्ञानका अङ्ग है- मदमे मायिकववज्ञान । मेदमँ मायिकल्वके ज्ञानके बिना 
अद्भत ब्रह्मो नही जान सकते, क्योकि विशेषणज्ञानपूैकं ही विशिष्ट बुद्धि 
इभा करती दै, अन्यथा नही । यद्यपि सकर्धर्मशयुन्य तरह दै, अत उसमे 
उद्वत ध्म॑मी नही रह सकता दहै, अत उक्त न्यायसे अद्वैतलज्ञान 
अह्मचानका अङ्ग केसे हो सकता है ८ यह शङ्का हो सकती है, तथापि '“एक- 
मेवाऽद्वितीय ब्रह्म इत्यादि श्रतियोसे प्रथम द्वैतामावविशिष्ट ब्रह्मविषयक बोध होता है; 
इस विशिष्टबुद्धि दवैतामावज्ञान अङ्गदे, पुन, दैतामावधर्म मी यदि ब्रह्मे 
मनेगे, तो अद्वितीयत्वकी उक्ति व्याहत हो जायगी, इसकिए्‌ अभावको अधिकरण- 
स्वरूप मानकर द्वितीयामाव ब्रहम्यख्प ही है, यह का जाता है । लेकिन पसा 
कहने अडचन यह हे कि दैताभाव साध्य दै, ब्रह्म सिद्ध है | साध्य िद्ध- 
स्वखू्प कैसे हो सरता है ” इसक्ए द्वैताभावोपरक्षितव्रह्मविषयक निर्विकल्पक 
ज्ञान वस्तुत परम पुरुषार्थ दै, एसा सिद्धान्त माना जाता है । किन्तु इस सिद्धान्तके 
अनुसार द्वैताभावन्ञान धद्वितत्रहमज्ञानका अङ्गं नदी हो सकता, क्योकि अङ्गाङ्गिभाव 
विरिष्टजञानमे होता हे, निंविकरपकमे नही । अद्रैतब्रहमजञान धिश्च निवतेक है, यहं 

मरी कहना महीं बनता, क्योकि विरोध होनेपरं निपत्यनिवसैकभाव होता है, अन्यथा 
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अद्ेते दवेतविभान्ति देते सत्यत्वविभ्रमम्‌ । 

आपादयेदिर्यं माया रज्जुसर्पो यथा तथा ॥ ४०९॥ 
रज्जौ स्॑त्रमारोप्य सर्पेऽस्मिन्‌ रज्जुसत्यताम्‌ । 
सम्बन्धयति, तेनाऽयं सत्य; सं इवेकष्यते ॥ ४१० ॥ 


नहीं । तद्भत्ताज्ञान ओौर तदभाववक्ताज्ञानमें परस्पर विरोध होनेसे बाध्य-बाधकभाव होता 

है, किन्तु यह ज्ञान सविकर्पक हे | निर्विकल्पक ज्ञान न किसीका बाधक दही होता 
है जौर न बाध्यदीदोतादै, यह कहना दीफ है। साक्षात्‌ निर्विकल्पक 
जञानम बाध्यबाधकभाव नही होता हैः किन्तु प्रथम द्वैतामावदिष्ठवरहज्ञान 
होता है, यह सपभकारक है । इससे ब्रह्मे द्वैतज्ञानका वाध होता है । तदनन्तर 
भी श्रतितादयथका पयैवसान नही होता, इसङ्िए द्वैतामावोपरुक्षित बह्मका 
निर्विकल्पक ज्ञान मानना पडता है । विशिषठज्ञानपूर्वक उक्त निर्विकल्पक 
ज्ञान माननेका तायै द्वितनिष्तिमे हे । प्रथम ही "एकमेवाद्वितीयम्‌ इत्यादि वाक्ष्यसे 
निर्विकिल्पक बोध माननेपर अविरोधे द्वैतनिदृत्ति न होगी ओर उक्त उपदेश 
अपुरुषाथे हो जायगा, इस अभिप्रायसे सनिकल्यक ब्रहमज्ञानका अङ्ग होनेसे 
परमपुरषाथके देतु निर्विकल्पकको भी अङ्ग कटनेमे कोई अनौचिष्य नही है । 
भ्ञात सौर फल्वत्‌ ब्रह्मके तुल्य मायिक भेद मी अज्ञात ओौर फठ्वत्‌ है, इसङिए 
उसका श्रुति द्वारा प्रतिपादन किया जाता है । यपि सामान्य अभेदमात्रका श्रतिसे 
भतिषेष प्रतीत होता दे, तथापि मायिफ मेदके विना श्वुतिका वाक्यार्थबोध 
भी नही हो सकता, ईसङिए सत्य मेदके निषेधमे दही श्वुतिका तायै निश्चित 
होता है । यदि मद कलित हे, यह श्चति स्वय ही प्रतिपादन करती है, तो इसीसे 
मदमे सत्यत्वाभाव सिद्धदहै, पुन सप्यत्वका निषेव व्यथ है, इन शङ्काभोका 
परिहार करनेके छि मायामे दो प्रकारके जो भान्तिहेतुख हे, उन दोनोके 
निरासक किए उन दोनों वचनोकी आवद्यकता है ॥ ४०८ ॥ 

“अद्वैते इत्यादि । यद्रेत दवेतभान्ति मौर दैतमे सप्यलभ्रान्ति मायके 
भरमावसे होती है । जेसा कि रभ्जुमे सर्पभरान्ति ओर उसमे सत्यलभनान्ति 
दोषसे होती दै । इन दोनों न्तिके विकासके छ्एि दो प्रकारकी माया 
मानी गदे है ॥ ४०९ ॥ 


“रज्जौ सेत ०› इत्यादि । रज्जुमे सर्पका आरोप फर उस भारोपरित सर्म 
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स~ य्न 


तथेव ब्रह्मसत्यत्व दैतसम्बद्धमीकष्यते । 

अतो दवेतमिदं सत्यमिति मृहेविनिथितम्‌ ॥ ४११ ॥ 
ह्येव सत्य द्वैतं तु मायामयमिति श्रतिः । 
प्रतिपादयितु सत्यं देतमत्र निषेधति ॥ ४१२ ॥ 
माया तु प्रहरति विद्यादिति मायामयं जगत्‌ । 
अभ्युपेत्य वियन्ुख्या युष्टि श्रते भ्रयलतः ॥ ४१३ ॥ 
श्रुत्या मायासयो मेदो य एषोऽभ्युपगम्यते । 
उपजीव्यः स एवातो नोपजीव्यविरोधिता ॥ ४१४ ॥ 


सत्यताका सम्बन्ध माया करती है, इससे अमकार्मे रज्जुसपं सत्य प्रतीत होता 
ह, वास्तविक सपं तो है नही, अन्यथा य रज्जु ' इस ज्ञानसे उसकी निदृक्ति 
न होगी ॥ ४१०॥ 

दाष्टन्तिकमें उक्त अर्थका समन्वय करते है--"तथैव' इत्यादिसे । 

उक्तं रीतिसे माया द्वैतकी भरतीति कराती है ओर द्वैतमे रज्जुसपैके सप्यत्वके 
समान अषिष्ठान जहम सप्ता आरोप करती है, इस कारण मूढ रोग 
द्वेतको स्य मानते है ॥ ४११॥ 

त्रैव सत्यम्‌! इत्यादि । बहम हयी सत्य है, दैत तो मायामय है, एसा 
श्रुति प्रतिपादन करती है, इस कारण वह बहाम द्वेतका निषेधथ करती हे । 
ओर द्वैतमै सत्यत्वे निषेधके बिना मायामयत्यका प्रतिपादन नही हो सकता, 
इसर्एि उक्त निषेध मी आवश्यक है ॥४१२॥ 

जिस वाक्यसे जगत्‌मे मायिकत्वका बोध होता दै; उसे दते दै-- 
भायां तु' इत्यादिसे । 

सत्‌ ओर असत्से अनिवैचनीय माया जगवृकी उपादान है । उपा- 
दानका उपादेयके साथ अमेद है, शसरिए जगत्‌ भी मायामय है, यह मानकर 
'एतस्मादासन आकराश्च सम्मूत, इत्यादि वाक्रयसे मायामय जगवृश्ठो मानकर 
स॒ष्टिका प्रतिपादन प्रयत्नसे किया गया है ॥४१३॥ 

श्ुत्या' इप्यादि । मेद मायामय हे, यह जो मानते दै, सो मायिक 
भेद ही श्ुतिका उपजीव्य हे पारमार्थिक मेद नही । अत भेदके सत्यत्वका 
मिराकरण करनेसे उपजीम्यविरोधकी शङ्का नही दे । व्यवहारकाराबाध्यस्वूप 
ष्यावहारिक भेद ही मत्यक्षादि प्रमाणका उपजीन्य ह, पारमार्थिक नहीं ॥४१४॥ 
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निषेधविधिश्ाख्र च कदिपतं मेदमाशयेत्‌ । 
तस्मान्न बास्तवादेतश्चाख्च तेना जत्र बाध्यते ॥ ४१५ ॥ 


अक्षादीना च मध्ये कि मान्‌ भेदावृबोधकम्‌ । 
परत्यक्षमनुमान वा मानाभावोऽथवेयताम्‌ ॥ ४१६ ॥ 


प्रत्यक्ष वस्तुबोप्येव न तु मेदावबोधभ्म्‌ । 
न च मेदस्य वस्तुत्वं वस्तुतखा्रतत्वतः । ४१७ ॥ 

ध्निषेध ० इत्यादि । अथिर जुह्यात्‌? इत्यादि विधिश्चाख ओर “मा हिस्यात्‌' 
इप्यादि निषेषद्ाख कलित व्यावहारिक भेदका आश्रयण करते हे, पारमार्थिकका नही, 
इस कारण वस्तुत वे जद्वैतशाखफे बाधक नहीं हौ सकते, विरोध होनेपर ही बाध्य- 
बाधकमाव होता है । यदि श्रुतित व्यावहारिक मेदका निषेध होता ओर प्रवयक्षादिमे 
पारमार्थिक मेद ही निमित्त होता, तो विरोध होनेसे बाध्य-बाधकभावकी सम्भावना 
होती, सो प्रकरतमे नही है, क्योकि विषयके भेदसे दोनो जपने-पने विषयमे 
ग्यवस्थित हे । पारमार्थिफ़ भेदका निषेध अद्वैत श्रतिका निषय है ओर व्यावहारिफ 
मेद प्रयक्षादि प्रमाणका निमित्त है, अत अद्रतागमका प्त्यक्षादिसे बाघ नही है १५५॥ 

अक्षादीना चः इत्यादि । प्रत्यक्षादि प्रमाणोमें कौन सा प्रमाण भेदबोधक 
है, पत्यक्ष अथवा अनुमान किवा मानामाव ‡ यर्होपर अनुमान उपमान गौर्‌ 
अथीपत्तिका उपरक्षण है । शब्द मेदनोधक नही है, यह निरूपण कर चुके ३ । 
उक्त प्रमाणो से एक मी प्रमाण भेदबोधक नही हो सकता, इस अथेको अति- 
स्पष्ट करनेके किए ही उक्त विकल्प कयि गये है ॥३१६॥ 

श्रत्यश्चम्‌' इत्यादि । प्रथम कद्पके अनुसार प्रत्यक्ष मेदबोधक दहे, यहं 
कटिये, तो दीक नही दहे, कारण कि धटादिके ज्ञानक्षणमे मेदज्ञान होता या 
क्षणान्तरे ? प्रथम पक्ष ठीक नही है, म्यो प्रत्यक्ष व्तुबोधक है, मेद मी वस्तु है, 
तो उसका बोधक क्यो नही होगा" मेद वस्तु नहीहै, क्योकि भेदकी 
बस्तुखेन श्रुति नदी है । ज षयादिकी तरह क्तु दै, वह निरपेक्षयुद्धिमाद्य है । 
प्रतियोगी ओर अधिकरणके ज्ञानसे सापेक्ष बुद्धि द्वारा राह्म मेद वस्तु नदीं है । 
थह भी विचार कीजिये कि मेद्‌ घटस्वख्प हे या अतिरिक्त यदि घटस्वख्प है, 
तो घटम ही अन्तगेत होने उसे मावश्वख्प सानना चाहिए, अमावस्वषप माननां 
उचित नहीं है । यदि धट निरोकषबुद्धि्रह्य है, तो मेद सापकषबुद्धिमाह्म कैसे 
दुभा " अदि अतिरिक्त मानैः तो मेदबिचिष्टमे मेद रहता है कि मेदद्ुत्यमे ५ 
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न सिद्धचयति विना भेदो भिद्यमानेन वस्तुना । 
अतो मेदाभ्रयत्वेन वस्तु सिद्धयति मानतः ॥ ४१८ ॥ 


मेदशयुन्ये मेद माननम तो व्याघात स्पष्ट दै । प्रथम कल्पने स्वविशिष्टे अपनी 
स्थिति, आत्माश्रय दोष होनेसे, नही हो सकती । यदि मेदद्वय माने, तो द्वितीय 
भेदको ठेकर प्रश्न होता है कि द्वितीय भद मेदविशिष्टमे है या भेददूल्यमे " अम्त्यमे 
पूथवद्‌ ्याधात है। आद पक्ष्म परस्पर मेदविरिष्टमे परस्पर स्थिति माननेसे अन्यो- 
न्याश्चय होगा । तीन भेद माननेमे चक्रक दोष होगा । तीनसे अधिक भेद मानने 
पूर्वोक्त रीतिसे अनवस्था दोष स्पष्ट है । "धट पटभिन्न › इत्यादि व्यवहार एक ही 
भेदसे उपपन्न लो जाता है, फिर अनेक भेदकी कद्पना व्यथं तथा प्रमाणश्युन्य 
है । अनेफ़ भेदकी प्रतीति अनुभवसिद्ध नही है जौर पटेभेद यदि घटका धमै, 
एेसा माना जाय, तो पट भी घरका धर्मं हो जायगा । पटसे उपलक्षित भेद धटका 
धर्म है, पर उपलक्षण पट घटका धर्मं नहो, तो प्रतियोगीके बिना भेदकी 
प्रतीति नही होगी, इसङिए भदे प्रतियोगी उपरक्षण नही हयो सकता । इसी 
तरह वेधम्यरक्षण भेद माननेसे मी निस्तार नदी ह । धरम पटवेधम्यं घटत है, 
परमे घटवैधम्य परत्व है, यदी परस्पर भद्‌ हे, यदि पसा मने, तो धरत्व-परत्वभँ 
परस्पर क्या वैधम्ये है ? यदि उमम कुछ भी वैधम्ये कहे, तो उस वेधम्थमे क्या 
वेधम्य ह ? इष्यादि प्रभसे अनवस्था होगी । यदि घटत्व, परटलादिमे वेधम्यान्तर 
न माने, तो घटत्व ओौर परघ्वका द्वी अभेद हो जायगा । एेसी परिस्थिति घटत्वका 
परमे ओर पटत्वका घटमे निषेध करनेपर धरत्वका धर्मे ओर पटत्वका 
परमँ निषेध सिद्ध हो जायगा । धटल-पश्छद्युन्य घट ओौर परटका भी अभेद 
हो जायगा । अमेदविरोधी वैधम्यरक्षण भद तो घट ओर प्म है नी । सौर 
धटादिवस्तुग्राहक प्रत्यक्च यदि घरम्रहणकारूमे ही षटादिनिष्ठ पटादिमेदका महक 
होगा, तो भमज्ञानका उच्छेद हो जायगा । “इद रजतम्‌ इस ज्ञानसे शुक्ति- 
शकर्के ग्रहणसमयमे शुक्तिशकरुनिष्ठ रजतका मी अहण हो जायगा । मेदाभ्रह 
भ्रममे कारण है । उक्त कारणके अभावसे अमन्ञानकी उत्यत्ति ही न होगी, अत 
वस्तुग्रहणकारमे वस्तुम्राहक ज्ञानसे भेदका अहण होता है, यह कहना सर्वथा 
असङ्गत है ॥ ४१७ ॥ 

(न सिद्यति' इत्यादि । प्रथम पक्षके निराकरणका उपसहार करते दै- 
अतः" इत्यादिसे । 
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मितिरवस्तु प्रसाध्याथ न क्षमा मेदसाधने । 

विरम्य व्यापृतिनासिति प्रमितेः श्षनिकत्वतः ॥ ४१९ ॥ 
वस्तुमात्र उपक्षीणातप्रत्यश्षान्न त॒ भेदधीः । 

यथा तथाऽनुमानाचच परस्परसमाश्रयात्‌ ॥ ४२० ॥ 
बिरुद्रकर्मधर्मस्वे धर्मिभेदोऽनुमीयते । 
एकस्मिन्ननवस्थानं विरोधो धर्म॑यो्म॑तः ॥ ४२१ ॥ 


भिमान षयदि वस्तु बिना पटादि्मे वटादिमेदकी सिद्धि नही होती है, 
वंयोकि मेदरह भि्यमानतन्ने है अथौत्‌ मिमान षटादिस्वश्प प्रतिमोगीके ज्ञानके 
बिना पटादि्मे षटादिभेदका ज्ञान नही होता, अत भेदाश्रय पादि वस्सुमात्रकीं 
सिद्धि पयदिज्ञानसे होती हे, मेदकी नही ॥ ४१८ ॥ 

दवितीय विकद्पके अनुसार षटादिाहक ज्ञान द्वितीय क्षणम मेदका हण 
करता हे, इसका निराकरण करते दै--“मितिर्वस्तु" इत्यादिसे । 

ज्ञान वस्तुका अह्ण करके पश्चात्‌ द्वितीय क्षणम मेदका अहण करता है, 
यह कथन मी ठीक नही है, क्योकि क्षणिकन्ञानमे विरम्य अथीत्‌ ठहर कर पुन 
उ्यापार नहीं होता, कारण कि शब्दबुद्धिकर्मणा विरम्य व्यापारामाव ' यह सब 
शाक्षकारोका सिद्धान्त है, इसकिए किसी भी पक्षसे वस्तुभराहक ज्ञानसे मेदका अहण 
बन नही सकता ॥ ४१९ ॥ 

परत्यक्षके सदश अनुमान भी मेदबोषक नही है, यह कहते हे-- वस्तुमात्रे" 
इत्यादिसे । 

वस्तुस्वदूपमात्रके अरहणमे उपक्षीण पत्यक्षसे भेदका ज्ञान जसे उक्त रीतिसे 
नही होता; वैसे दी परस्पराश्रय दोषे अनुमान द्वारा मी मेदबुद्धि नदी 
होती ॥ ४२० ॥ 

विरुदधकर्मं ० इत्यादि । विरुद्ध कर्म (पूर्व-पथिममें युगपत्‌ गत्यादि) ए धर्म-- 
घ्त्वपरत्वादि- से धर्मिभेदका अनुमान होता है, क्म तथा धर्मम विरोधदहै, एकं 
धर्मि साथ न रहना सहानवस्थान है । परस्पराश्रय इस प्रकार है--विमतौ घरपर 
भिन्नौ, विरुद्धषभेवत्वात्‌ , गवाश्ववत्‌ , इस अनुमानमे हेव दै-- विरुद्धर्मवत्व । 
धटलखपरत्वम विशेषत कैसे दोर है? इमौ विषौ, नियमेन धर्मिदरयनिष्ठवात्‌-- 

भत्‌ रल जोर पृ ति दोन घम विरुद्ध दै, क्योकि नियमसे सदा दो धर्म्यो 
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दिधर्मिस्थखनियमाद्विरोधेऽनुमिते सति । 
अनुमेयो पर्भिमेद इत्यन्योन्यसमाभ्रयः ॥ ४२२ ॥ 
अथाऽविरद्रधममाभ्यामपि धर्मं विभिद्यते । 
तिं दादम्रकाश्चाभ्यामग्नेभद प्रसज्यते ॥ ४२३ ॥ 
अर्थापत्तिरनेनेव न्यायेनात्र निराछरता । 
उपमानमनाशषङ्कय तस्य सादृश्यसंश्षयात्‌॥ ४२४ ॥ 





रहते दै, इस अनुमानसे उक्त धर्मम विरोधजान होता ह, षर्मिभेदज्ञान उक्त 
अनुमानके अधीन हे, यह अन्योन्याश्रय स्पष्ट हे ॥४२१॥ 


उक्त अर्थका ही स्पष्टीकरण करते दै--"हिधरमिं०' इत्यादि । 

घटत्व ओौर परत्र दो धर्मियोमे ही-रहते दै, इस नियमके ज्ञानसे उनके 
परस्पर विरोधका अनुमान होता है ओर उक्त विरोधके अनुमानसे धर्मीकि भेदका 
अनुमान होता है, इस प्रकार अन्योन्याश्रय स्पष्ट ही है ॥४२२॥ 

“अनेकृधमैवत्वात्‌, इस द्वितीय कल्यके निराकरणके किए कहते है - 
'अथाऽवि०ः इत्यादि । 

यदि अविरुद्ध अनेक ध्मसि धर्मा भेद माना जाय, तो दाह, प्रकाचच 
आदि अनेक ध्मकि रहनेसे अभम भी स्वभदकी भरसक्ति हो जायगी, 
भतः अविरुद्ध अनेक धर्मोकी स्थिति मेदसाधिक्ा नही है, किन्तु विरुद्ध 
अनेक ॒धर्मोकी स्थिति दी भेदसाधिका हे, एसा मानना होगा। छेकरिन 
अन्योन्याश्रय दोष होनेसे वह भी भदसाधक्ष नही हौ सकेगी, अतत भेदम प्रमाण 
नही है, यह परम ताध्पय हे ॥४२३॥ 

अथीपत्तिते भी भेद सिद्ध नही हौ सकता, यह कहते दै-- “अर्थापत्ति ०” 
इत्यादिसे । 

अथापत्तिको नेयायिक अनुमानके अन्तर्गत मानते है, इसर्ए अनुमानके दी 
दृषणोसे मथापत्ति मी दूषित होगी ¡ अथीपत्ति अनुमानसे सतिरिक्त प्रमाण है, इस 
मतम मी अ्थापत्तिमे अनुमानोक्त दूषण हँ दी, क्योकि विरोधान्यथानुपपत्तिसे 
धर्मिभेदज्ञान ओौर मिच्धर्मिनिष्ठव्वक्नसे विरोधज्ञान, ईस प्रकार अथोप 
अन्योम्याश्रय दोष स्पष्ट है । उपमाने तो मेदसाधकत्वकी शङ्का दी नदीं ह्य 

सकती, क्योकि वह तो घादशके ग्रदण करानेमे दी उपक्षीण हो जाता हे ॥४२४॥ 
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मानाभावोऽपि नेवाञ््र भेद बोधयितुं भमः । 

मेयाभावैफविषयो वादिभिः मोऽभ्युपेयते ॥ ४२५ ॥ 

नन्वन्योन्याभावमेव मेदमाहुविंपथितः । 

मानामावेन मेयोऽतो भेद इत्यप्यसङ्खतम्‌ ॥ ४२६ ॥ 

मानाभावस्य मानतं मेयामावस्य मेयता । 

न्यायं न सहतेऽतीव तद्छक्षणवियोगतः ॥ ४२७ ॥ 

अबुद्धबोधकं मानमिति मानस्य दक्षुणम्‌ । 

न च पञ्चप्रमाणानाममावो बोधकः कचित्‌ ॥ ४२८ ॥ 
भेद अनुपरुन्व्र प्रमाणसे गम्य है, इसका निराकरण करते दहै 


मानामाबोऽपिं इत्यादिसे । 
प्रमाणाभाव मी भेदके बोधनमे समथ नही हे, क्योकि प्रमाणामावरूप अनुपरम्भ 


मेयाभावेकविषय (मेयाभावका ही परिच्छेदक) है, एेसा वादी रोग मानते दै, भत 
अनुपरुल्धिसे अभावमात्रका ग्रहण होता हे । वेषर्म्यलक्षण भद्‌ तो अभावे विरक्षण 
ह, इसकिए अनुपरन्धि प्रमाणसे उक्त भेदका ग्रहण नही हो सकता ॥४२५॥ 
भेद अभावसे विरक्षण- वैधम्य-क्षण- नहीं है, किन्तु वह अन्योन्यामाब- 
स्वप माना गया है, अत उक्त प्रमाणका विषय है, यह कहते है--(नन्वन्यो ०? 


इप्यादिसे । 
विद्वान्‌ भेदको अन्योन्थाभावस्वरूप मानते है, अत वह अभावसे विरक्षण 


नही है, किन्तु अभावस्वखूप ही हे, इसङि९ वह अनुपकड्धि प्रमाणसे गम्य हो 
सकता है, यह कहना भी असङ्गत है ॥४२६॥ 

(मानामावस्य' इप्यादि । प्रमाणामाव प्रमाण हे, प्मेथाभाव प्रमेय हे, यह 
कृथन तो विचचार करनेके योग्यभी नही है, कारण कि जो प्रमाणाभाव है, वह्‌ परमाण 
कैसे हो सकता दै, क्योकि प्रमाणाभाव प्रमाणका विरोधी होता है। यदि वह 
धरमाणस्वह्प माना जाय, तो प्रमाणाभावका प्रमाणके साथ अत्यन्त अभेद दहो 
जायगा एव प्रमेयामावको प्रमेय कहना मी नही बन सकता, क्योकि इसमे 
मी उक्त विरोध है, अत प्रमाणका रक्षण प्रमाणाभावमे ओर प्रमेयका रक्षण 
प्मेयामावर्मे नहीं जाता 1४२७) 

प्रमाणाभावमें प्रमाणका छक्षण नही जाता, इस बातको स्य करनेके 
रए भमाणका कक्षण कहते ह--अबुद्धबोधकम्‌' इत्यादिसे । 

त्रात ब्रह प्माणका ब्रक्षण दै। - प्रत्यक्ष, नुमान्‌, उपमान, 
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निरस्तसर्वसामथ्याद्यद्यभावग्रमाणता । 

वन्ध्यापुत्र प्रमाता स्यात्समत्वान्मातमानयो, ॥ ४२९ ॥ 
योग्यस्याऽचुपरर्रया मेयाभावस्य बोधने । 

तस्या. साम्यमिति बेनर तस्सिद्धेरसम्भवात्‌ ॥ ४३० ॥ 





शब्द ओौर अथोपत्ति-ईइन पाचों प्रमाणोकि अभाव कही भी किसी अथेके 
बोधक नही मने जाते, कारण कि प्रमाण स्वसम्बद्ध॒प्रमेयके भास्क होते 
है। सत्का सम्बन्ध सत्के साथ होता है, तुच्छ अमावके साथ 
तुच्छ अभावके सयोग आदि सम्बन्ध नहीं हो सकते । यदिः असबद्ध प्रमाणसे 
ससबद्ध प्रमेयक्रा मान मने, तो असबद्धप्वाविशेषसे सम्पूणं जगत्का भान होने 
र्गेगा । लेकिन रसा होता नही है, अत प्रमाणसबद्ध प्रमेयका ही मान मानना 
समुचित है । ञेसे नीरुका घटके साथ सम्बन्ध हे, वैसे दी अभावका सम्बन्ध यदि 
मापके साथ होगा, तो भाव गौर अमावका विरोध ही शान्त हो जायगा ॥४२८॥ 

विरो न रहनेसे अमावसे मावका अप्य नही दहो सकेगा ओर मिरस्त- 
समस्तसामथ्यं अमाव यदि किसी प्रमितिका जनफ़ होगा, तो बन्ध्यापुत्रे मी 
किसीका प्रमापक होगा, यह दोष कहते है--"निरस्तसर्व °” इत्यादि । 

सर्वसामथ्यंहीन अभावमे यदि अन्यपरमितिजनकत्व हे, तो बन्ध्यापुत्रको मी 
प्रमाता-प्रमासमवायी-मान सकते है । परमाता जौर परमाणम समता है । प्रमितिकरण 
प्रमाण है| यदि अन्धयन्तासत्पदा्थं मी भ्रमितिका करण होगा, तो प्रमितिकां 
कारण प्रमाता मी अध्यन्त असत्‌ हो सकता हे, क्योकि कारणलदूम सामान्य धर्म 
दोनोम समान है, कारणविरोष ही करण ओर कतौ होते है सामान्य धर्म॑, 
कऋरणल् दोनोमे रहता दै । अनुपलन्ि जमाकके ज्ञानम परमाण नही है, ` 
इसमे साधक कहते है-समस्तसाम्य-राहित्य । सो ठीक नही है, भयोकि 
योग्यायुपब्धि अमावसाधक है, यह अनुभवसिद्ध है । जसे किसीने पूषा कि 
धट है " तो उत्तरदाता स्पष्ट निरीक्षण करके कहता है-- नास्ति घट, अनुप- 
रुब्पे , यदि स्यादुपरभ्येत अथौव्‌ धट नहीं है, क्योकि देख नही पड़ता, यदि 
होता, तो पटादिके सहश्च देख पडता ! पटादि देखनेपर षट नही दीख पडता 
इसरछिए नही है, यह सर्वानुमवसिद्ध है ॥ ४२९. ॥ 

भुमवका अपराप करना सुवित नहीं है, यह शङ्खा करते दै- "योग्यः 

स्यानु ° इत्यादित । 
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मेयाभावः प्रमाणाना यद्यमावेन गम्यते । 
प्रमाणानामभावस्य गमकः को भविष्यति ॥ ४३१॥ 
किश्चाऽ्यं स्वमानानामभायः कीदगुच्यताम्‌ । 
स्तेमित्यमात्मन स्याशचत्त्रञयवास्मदीदहितम्‌ ॥ ४३२ ॥ 
विकरपमात्ररूपोऽयमभावोऽतो न वास्तवः । 
नहि मायातिरेकेण भावबस्सिद्धिमश्नुते ॥ ४३३ ॥ 


जो योग्यायुपरूब्ि है, उस्म प्रमेयामावबोधनकी सामथ्यै है, यह उक्त 
सर्वानुमवसे सिद्ध है, उसका अपाप करना अनुचित नही है, किन्तु समुचित 
हे, कारण कि अनुपरुल्धिसाधक प्रमाणाभाव है । अनुपब्धिमे यदि कोड प्रमाण 
हीनहीहै; तो अनुपन्ि स्वयसिद्धहै, फिर सर्वानुभवसिद्ध वह कैसे दहो 
सकती है ॥४२०॥ 

अनुपरुन्धिम प्रमाणाभावको स्पष्ट करते दै--'मेयाभावः' इत्यादिसे । 

यदि भ्रमाणामावसे प्रमेयाभावकी प्रमिति होती है यह कते हो, तो यह्‌ बतलओं 
कि प्रमाणामावकी प्रमिति किससे होती है प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अनुपरुड्िका 
शान होता है यह तो कह दी नही सकते, अन्यथा अनुपरुन्धिकी तरह मेयामावका 
मी ज्ञान उक्त प्रमाणोसे दी हो सकता है फिर अतिरिक्त अनुपरुब्ि प्रमाणकी 
आवर्यकता ही क्या है ? यदि अमाय तुच्छ है, उसके साथ इद्ियादिफा सम्बन्ध 
नही है, इसङिए्‌ अनुपरुन्धि प्रमाणकी आपरदयकता है, तो प्रमाणामावकी भी उप- 
छन्ि उक्त कारणसे इन्द्रियादिसे नही हो सकती, इसखिए उसकी उपरुड्धि यदि 
अनुपरुन्से ही कहिए, तो मानमेयभाव भेदाथित है, अभैदमे मानमेयमाव 
नही होता, अत. उपरुब्ध्यभावतसे उपरुढध्यभावका प्रहण कैसे होगा ? इसपर भी 
ध्यान देना चाहिए । दूसरी बात यह है कि भभाव दर्नि्प है, इसकिए मी बह 
प्रमाण नहीं हयो सकता ॥४३१॥ 

(किश्वाऽयम्‌' इत्यादि । यह सर्वभमाणामाव कैसा ह यह कहिए * आसाकी 
निन्योपारादस्थिति अमाव है अथवा माबान्तर्‌, किंवा मावविरुक्षण प्रथम पक्षके 
अमिप्रायसे कहते हैँ कि निन्वीपारासावस्थान तो ब्रह्म दी है, उससे अतिरिक्त अमाव 
नही है, यही किए ॥ ४३२ ॥ 

¶विकट्यमात्र °” इत्यादि । (शब्दज्ञानानुपाती वष्ुश्चयो विकश्य ' इस योगसुत्रके 
अनुसार जेरो विषयक न होनेपर भी श्चब्दज्ञान होता दै, इसङिए व्तुद्यन्यविषयक ज्ञान 
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विशय सदेव यस्पेष्ट त्स्याऽमावो मितेः इतः । 
तेनाऽभावद्वारतोऽपि भेद आपाद्यते कथम्‌ ॥ ४३४ ॥ 
यावत्किञ्चिज्जगत्यस्मिन्भेदक वस्तु रक्ष्यते । 
अनापन्नादिमध्यान्तं सदेव तदितीक्ष्यताम्‌ ॥ ४३५ ॥ 





विफद्पक्ञान कंहलाता है, वैसे ही अभावज्ञान मी विक्पाभक दी है । उसका 
विषय अमाव कुछ नहीं हे, अत॒ सखपुष्पादिज्ञानके समान अभावज्ञानको भी समश्चना 
चाहिए । 'मावान्तरमभावो हि कयाचिच्तु व्यपेक्षया इस प्राचीनोक्तिके अनुसार यदि 
मावमे अभावका अन्तभीव कीजिए तो मवद्रितकी पसक्ति होगी अर्थात्‌ भावसे 
अतिरिक्त कोई पदार्थान्तर वही है । यदि च भावका अभावमे अन्त्मीव मामिये, 
तो अभावादेतकी प्रसक्ति होगी, अत अभाव वास्तविक पदार्थं नही है, शस रारण 
भावके सदश्च अभाव पदा्थके सिद्ध नही होनेसे वह मायि माना जाता है ॥४३३॥ 


वियम्‌" इप्यादि । जिसके मतसे सम्पूण विश्च सदारमक है, उसके मतमे 
मितिकषा ( बुद्धिका ) अमाव ही है । यदि व्ह मी विश्वके अन्तत दही दहै, 
तो सवै खल्विद्‌ ब्रह्म इस अतिके अनुसार वह मी सदपदी है, अतिरिक्तं 
नही । यदि विश्वके अन्तगेतन्हीहै, तोदहैदही नही, फिर सदापमक दहै या 
असदातक इसका विचार ही निराठम्ब है । जौर यदि प्रतियोगीको मी सत्‌ 
मानते हैँ ओर अनुपरुब्िकी भी सत्ता मानते है, तो सत्त्वेन दोनोंफो एकरूप 
ही मानना आवश्यक दहै, फिर दोनोमे वेरुक्षण्य नही बन सकता । भावाभावमें 
आप वैरक्षण्य मानते है, सो असङ्गत हो जायगा, अत॒ भेदका अन्योन्यामावमें 
अन्तमोव करनेपर मी ममाणसे अन्योन्याभावकी सिद्धि नही हौ सकती, इसका 
उपसहार करते दै--^तेन' इत्यादिसे । इस कारण अभाव द्वारा मी भेदका 
आपादन कैसे करते हे ४ ॥४३४॥ 

भावभूत षट जर्‌ षटःव अथात्‌ धर्मी ओौर धर्मा जसे पर्यरं सम्बन्ध है, 
चैते ही भाव ओौर अभावका मी सम्बन्ध हो सकता है, इस शङ्काका निराकरण 
कृरनेके किए इ्टान्तासिद्धिका प्रदर्ेन करते है-।यावक्किश्च" इत्यादिसे । 

भदकल्पसे मिमत घटल आदि निखिक धर्म आदि, मध्य ओौर अवसानं 
रहित अपरिच्छिन्न सम्माननस्वखूप ब्रहम ही है, उसते अतिरिक्त नही, भत पकृतम 
दृष्टान्त हयी नहीं है| षर भादिके मी सन्मात्रस्य होनेसे एदि उनमें 
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सदेवेदमिति स्पष्टं सन्मूला इति चाऽपरम्‌ । 
श्रत्योदाहारि नः साक्षास्सदेकात्म्यावबुदधये ॥ ४२६ ॥ 





पास्तविक धर्मधर्मिभाव ही नही है, तो तद्त्‌ भावामावका मी सम्बन्ध हो 

सकता है, यह कहना भी इष्टान्तदयू्य है ॥ ४३५ ॥ 

सव सन्मात्रस्वरूप है, इसमे प्रमाण कहते दै--'सदेवेमितिः इत्यादिसे । 

यह परस्यक्षूपसे उपरक्षित सब जगत्‌ सन्मात्र ही है, [एवकारसे तदतिरिक्तकी 
व्यादृत्ति विवक्षित है] इससे स्पष्ट जाना जाता है कि ब्रह्मते सतिरिक्ति कुठ मी 
वास्तविक नही हे । सन्मूला सोम्य इमा सवा प्रजा इत्यादि श्वतिसे श्रताथीप्ति 
द्रां ब्क्षमय जगत्‌ है, ब्रह्मातिरिक्तं सब कलित है, वास्तविक नही दहै, यह अथीपत्ति 
प्रमाण द्रा ज्ञात होता है । साक्षात्‌-परम्परा प्रमाणोपन्यास्षके ताप्प्यते दो वचनोँका 
रहत उपादान क्या गया है, इससे आत्मा दी एक परमां सत्यै, 
दूसरा नही, यह बोध हम रोगोको होता है । 


अच्छा तो धटादिभेद प्रस्वरूप न सदी, किन्तु पटक्षा धर्म है, एेसा यदि 
माना जाय) तो क्या दोषै? इस शङ्का पर कहते दे- मेद वस्तुका धर्म है वा 
अवप्तुका : यदि व्वुका धर्महे, तो धर्मी वस्तु ओर धर्मको मी वस्तु 
मानते दै, एेसी दशमे वस्तुखेन धर्मी जौर मेदखूप धर्म दोनो एक दी हो जाते दै, 
इसङ्एि धर्मधर्मिभाव ही नही हो सकेगा | मेदधटित ही धर्मधर्मिभाव सर्वत्र दृष्ट 
है । यदि च धर्मभूत भद अव्ु है, तो र्म भौर धर्मी भेदतो हो सकता हे, 
किन्तु धर्मी जौर प्रतियोगी घटं पटका अभेद हो जायगा, कारण कि भद अर्वस्तु ह, 
पेखा कहते हौ । जभेद पारमार्थिक वस्तु है, यह स्वत सिद्ध होता है । भेद अवस्तु 
धरम है, हस द्वितीय कश्पका आश्रयण करते हो, तो अवस्तु धर्म कहनेसे वस्तुखूप 
धरादिका धर्मं भद नही हे, यह सिद्ध होतादहै, फिर घट ओौर पटका रेक्य ही 
सिद्ध होता है । रेक्यमे बाधक वास्तविक वस्तु धर्मभेद नहीं टै, यह स्वय स्वीकार 
कैरते हो " अच्छा तो वप्तु भिन्न-मिन्न स्वरूप है, यह मनेगे । सदैव सौम्येद्‌- 
मभरमाघीत्‌ः इत्यादि शुतिके अनुसार सत््वश्पसे षट पर, आदिमे अभेद भौर 
षरटत्वादिरूपसे भद, इस प्रकरार माननेसे मेदामेदकी एकत्र स्थिति बिरोध नही; 
अतएव विश्च येदामिदोभमविष्यक प्रमाणक्छा विषय माना जाता है । 
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समाधान-- यदि वस्स्वात्मना अभेद मानते हे, तो अभेद दी षमेय होगा, मेद नही, 
क्रारण कि परमार्थं सद्वस्तुका स्वभावत भेद तो हो नदी सकता । पुरुषबुद्धिसे 
कलित भेद परमां सत्‌ नही करता । मेद मेय है, वस्तुस्वख्प होनेसे, धरकी 
तरह, इस अनुमानसे यदि भेदको वस्तुस्वरूप माने, तो वह भमावापक नही 
होगा । यदि सका स्वै भद नही है, अत स्वकी अपेक्षासे वस्तु है, अन्यकी 
येक्षासे अमावातमक भेदै, तो जो सत्य वस्तु है, वह पुरुषकदित भदसे 
वस्तुत भित्र कैसे दो सकती है 

यदि भद्‌ स्वकारणसे सञु्न्न सत्य अतएव अनपक्षस्वरूप वस्वासमक दै, 
तो सपक्ष होकर वस्तुमे भेदव्यवहार नही करा सकता, क्योकि सपिक्ष ओौर 
निरपेक्ष ये दोनों भिन्न हे । एक ही पदाथ सपक्ष ओौर निरपेक्ष परस्पर विरुद्ध 
स्वभावका नही होता । अपेक्षा जो वस्तुत पुरुषधमे है, वहं अचेतन शाब्दे 
कदापि नहीं रह सकती । यदि पुरूषमे रहनेवाटी अक्षास निर्मित भेद है, तो 
भेद सत्य नही, तादश अपेक्षाङ्त धरम वस्तुमे रऽ्जुभपके समान कलित है । 

शङ्का-- जो पुरुषापेश्षाङृत धर्म है, वह कलित होता है, एेसा नियम नही है, 
क्योकि पुत्रादि पुरषापेक्षाङ्ृत ही पुत्र है । पिताकी अयेक्षासे दी पुत्र तथा 
ुत्रकी अपेक्षासे पितर होता है । सव स्के न पुत्र ही कटे जा सकते दै, 
जौरनपितादही। फिर मी पुत्रवादि धम कलित नही के जाते । 

समाधान--पुत्रके शरीरम पितृजन्यतव तथा पितके शरीरम पुत्रजनकत्व धमे 
वस्तुत फधित ही दै । व्यवहारदश्ामे यद्यपि बे बाधित नही है, तथापि परमा्थ- 
दशमे शरीरात्मभ्रमके सदृश बाधित ही हे, जिसके मते परमाथ दशाम विश्व- 
मात्रका बाध इष्ठ हे, उसके मतम पुत्रलादिके बाधे शङ्का हयी अनुचित हे । 
व्यवहारदश्ामे मी शरीरका ज्ञान निरपेक्ष इन्दियादि द्वारा जसे होवा है वैसे ही 
पित्रादिज्ञानके बिना अयुकके पुत्र है, अयुकके पिता है यह ज्ञान नहीं होता, 
इसरिणए पुत्रतवादि षम कछित ही षः बास्तविक नहीं है । प्रत्यक्ष तथा सनुपरुन्धि 
प्रमाण द्वारा मेदकी सिद्धिका निराकरण हो चुका । सव अनुमान तथा अथोपत्ति 
परमाण्रसे मी भद्‌ सिद्ध नहीं हो सकता, यह मी जानना आवश्यक है । किसीका मत 
है कि भेद अनुमानादिसे सिद्ध है! विमत भिच्न है, भिन्नका काय होनेसे, शृदादिवत्‌, 
इस अनुमानसे घट, पयदि काथं तथा तत्कारणे भेद सिद्ध होता है एव कारण- 
भेदक्रे बिना कार्यभेद अनुपपन्न है । अत, अनुपपन्न कायेभेद स्वोपपादक्र कारण- 
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भेदका साधक होता है। विचार करनेपर यह मी टके नही प्रतीत द्योता, 
क्योकि पूर्वोक्तं अनुमानमेँ व्यभिचार दहै । भिन्न कायं भिन्रहेतुक ह्येता दै, 
यह नियम नही दहै, क्योकि एक दी अभिते दाह; पाक आदि अनेक 
कारं होते है । दाह, पाक आदिमे भित्तकार्यतव है, किन्तु भिन्नकारणजन्यतव नही 
है। एक ही अभ्भिसे उक्त कार्योकी उदत्ति सवीनुभवसे सिद्ध है । इसी तरह 
अ्थीपत्ति दोष ह, एव अन्यथाप्थुपपत्ति भी ३, क्योकि कारणमेदके बिना कार्यभेद 
अनुपपन्न नही है, प्द्युत एर द्यी अभनिसे दाह, पाक आदि अनेफ़ कायं उपपन्न 
है । अत उक्त दोषसे उक्त दो प्रमाण भी भेदसाधक नही हो सकते । 


दाङ्का--एक ही कारणसे अनेक काय होते है, यह कना ठीक नही 
ह, क्योकि दाह, पक्र, प्रकाश आदि अनेकं कायै एक अगिसे ही नही होते, 
किन्तु अगनिगत तत्तत्कायीनुङ्रर अनेक राक्तिसे होते है, इसङ्ए उक्त 
अनुमान उक्त उयभिचार तथा अथौपत्तिमे अन्यथोपपत्तिखूप पूर्वोक्त दोष 
नही हो सकते । 


समाधान--शक्ति केवरु उक्त कायैकी कारण हे, यह कहना उचित नहीं है, 
क्योकि दाक्तिमै कारणता कहीं इष्ट नही हे । शक्ति स्वय प्रत्यक्ष नहीं दहै, 
जिससे अन्वय्यतिरेक द्वारा बह कारण है यह निश्चय हो सके, किन्तु कार्यानुमेय 
हे। अत कार्यमेदके ज्ञानसे रक्तिभेदज्ञान ओर शक्तिभदन्ञानसे कार्यभेद्‌- 
ज्ञान माननेषर अन्योन्याश्रय दोष होता दै। शक्तिका भेद का्ैभेदका छतु 
है, यह माननेपर भी एक ही वहि अनेक काययानुङ्कर उनेक राक्तिका आश्रय 
ह यह जसे मानते हैः वैसे ही एक दही अनेक कार्योका कारण दै, 
पसा क्यों नही मानते * पेता माननेपर उक्त दो प्रमाण उक्त दृषणसे दुष्ट है, 
इसलिए भदसाधक नहीं हो सकते । जेसे कारणमे भद ओर अभावका 
निराकरण हुभा वैसे दही का्ैमे भी मेद तथा अमावका निराकरण होता 
है । घदामाव परस्वरूप है एव पयभाव षटस्वख्प है। यदि एेसा मानते 
है तो श्वयो न, इस प्रकार घयभावतया निष्पन्न परम तदभावतया घरक निष्पत्ति 
होगी पव “पयो नः इस प्रकार पटमावद्पसे निष्मन्न घटम घराभावतया पकी 
सिद्धि दीगी । घट ओौर पटको परस्परामावातमक माननेसे घरकी सिद्धि होनेपर 
पटकी सिद्धि होगी ओर पटकी सिद्धि होनेपर टकी सिद्धि होगी, 
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हस अन्योन्याश्रयसे किसीकी सिद्धि नही हो सकती, अत भद ओर 
अभाव ये दोनो वस्तु नही है, इस केवर भावद्धित ही परमाथ सत्‌ दै, दूसरा 
नही, यह सिद्ध हुआ | 

रङ्ा--यदि भेद अभावस्वरूप माना जाय, तो वह अवस्तु हो जायगा, 
शत प्रमाणका विषय नहीं हौ सकेगा । अच्छा तो भेदको परथक्वूप गुण 
मान छो, एसी अवस्थामे भावस्वरूप होनेसे उसके प्रमाणविषय होनेमे भी कोई 
अड़चन नदय होगी | 

समाधान-- यह पक्ष भी टीक नही है, क्योकि वैरोषिकका यह सिद्धान्त ह 
कि गुणमे गुण नही रहता । नीर पीतसे भिन्न है, इस परतीतिका विषय यदि 
पृथ्व गुण है, एसा मानो, तो नीरगुणमें पीतगुणका जो भेद प्रतीत होता है, वह 
केसे होगा £ क्योकि आपके मतानुसार प्रथक्तगुणासक पीतभेद नीर्म कैसे 
रहेगा । अत उक्त प्रतीतिके विषय भेदको रक्त गुणसे अतिरिक्त ही मानना 
समुचित होगा । यदि गुणातिरिक्त अभावस्वख्प दी मेद कहां जाय, तो वह्‌ 
अपरस्ु हो जायगा फिर किसी प्रमाणका विषय न होनैषे मेदकी सिदि द्यी 
नहीं होगी । 

राङ्खो ~ परथक्त्वनामक भेद अवस्तु नही है, वस्तु विशेषण होने, 
रूपादिकी तरह, इस अनुमानसे उसको वस्तु मानकर पूर्वोक्त प्रतीतिके समथैनके 
किए समवायसम्बन्धसे नीलम प्रथकष्व नही मासताः, किन्तु एकार्थसमवायिल- 
सम्बन्धसे मासता है, एेसा कहते है । अतएव समवायादि सन" इष्यादि प्रतीतिके 
समर्थनके ङिष्‌ एकार्थसमवायित्वसम्बन्धसे सत्ताजाति समवाये मानी गई है। 

समाधान-तो श्ुष्चो गो › यहापर विरोषणविधया भासमान शुङ्ादिपत्रीति 
जसे श गौम ही प्रमाण दहै, वैसे ही भिच्नो घट," इत्यादि प्रतीति मी घरादि 
वस्तुमे ही प्रमाण होगी, मेदे नही । अत यश्चपि भद वस्तुका विशोषण है, 
तो भी अभावी तरह वह भवस्तु ही है । जव भेद्‌ सुय हो सकता हे तब 
उसे गौण मानना उचित नही ह । 

शङ्धा--श्युङ्खो गौ › यह प्रतीति गौम प्रमाण होती इदै जसे शु गुणमें 
भी प्रमाण होती है, वैसे ही भिन्नो घट › यह प्रतीति घटके समान परथक्त्वाख्य 


गुणप भेदम प्रमाण होती है । 
समाधान--इसपर भी प्रश्च यद होता है कि परथक्छाख्य भेद वस्तुसे अभिन्न 
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घर्मभेदावभासेऽपि धम्येभेदो यथेष्यते । 
तथा गवादेभदेऽपि सन्मात्र न हि भिद्यते ॥ ४३७ ॥ 


है अथवा भिन्न ? प्रथम पक्षमे मवद्वित ही हो जायगा, अत तदतिरिक्त पएथक्ू्व ही 
सिद्ध नही हयो सकेगा । प्रथक्त्र यदि वस्तुसे भिन्न दै, रेसा मानिषु, तो वस्तुसे 
उसका कोई सम्बन्ध नही हो सकेगा । सम्बन्ध मी भद ओौर अभेदसे दुर्वच ही है । 
जौर यह मी शङ्का होती है कि माव जौर अभावकी परथक्ता दै, या नही द्वितीय 
विकल्पमे भाव ओौर अमाव एक ही हो जार्येगे । प्रथम विकस्प्म परथकूचका 
भाव जौर अमावके साथ सम्बन्ध ही दुैर हो जायगा, क्योकि धर्म यौर धर्मी 
तादास्य ही सम्बन्ध माना जाता है । अत्यन्त भेदम उक्त सम्बन्ध नहीं होता । 
यदि अत्यन्त मेदके होते इए भी सम्बन्ध माना जाय, तो भावं ओौर अभावंमे 
अद्वैतकी प्रसक्ति होगी, अत परथक्ष्वशक्षण भेद है ही नही । इसपर भी यदि 
पृथक्ष्वरक्षण भेद मानो, तो फिर प्रश्न हो सकता है कि घटम परथकूत्व स्वकी 
उपिक्षासे हे अथवा अन्यकी अपेक्षासे ? प्रथम पश्च तो असङ्गत है, क्योकि घटकी 
ही शयूल्यता हो जायगी । द्वितीय कल्पसे घट तो स्वय अभिन्न है । 

यदि कहो कि घटम अन्यकी अपेक्षासे परथक्षूत्व है तो अन्यपेक्ष धरम सर्के 
समान कलित है, परमार्थं नही है । अत कलित धर्मस वस्तुभेद ताचिक नही 
माना जा सकता । 

शङ्का--जच्छा तो घटमे प्रथकूत जओौर अ्रथकू्व दोनो धर्म॑ मानेगे । 
स्वकी जपक्षासे भण्रथरूतग्यवहार होगा ओौर पदाथौन्तरकी अपेक्षासे प्रथकूत्व- 
व्यवहार भी होगा । एसा माननेसे षरद्वितकी प्रसक्ति भी न होगी । 

समाधान--एथकूत्व घौर मष्थक्ूव ये दोनों धर्मं घटसे भित्र हँ अथवा अभिन्न 
इन दोनों बिकदपोमे सम्बन्ध नही हो सकता, यह पूर्वम कह चुके ह । जिस 
प्रकार कम्मे अनेक रूप, रस, गन्ध आदिके रहनेपर मी वह स्वय अखण्ड एक 
वस्तु है उसी प्रकार घटमे प्रकत आदि अनेक घर्मोके माननेपर मी वह स्वयं 
अखण्ड दी कहा जा सकता है । ४३६ ॥ 

श्वभंभेदा० इत्यादि । गौ, घट आदिमे परस्पर एथक्त्वाख्य भद होनेसे 
विशिष्ट सन्मात्रका भी भद आवश्यक है । सन्मात्र अखण्ड कैसो हो सकता है 
इः दङ्कक्षा परिहार ऋते दँ -पथकव, गोख, घटत मादि धर्मोफषा भेद होनेप्र 
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न शवादिभिदा मेया गवादेष्यभिचारतः । 
सदेव मेय सर्वत्र सद्रूपस्याऽनपायत ॥ ४३८ ॥ 


भी धर्मी भिन्न नहीं होता, किन्ु अखण्ड ही रहता दै, अन्यथा दाह, पाक; 

प्रफाश्च आदि धर्मोकि भेदसे अथिमे मी स्रत भेदकी आपत्ति हो जायगी । इसकिए 
धर्मके भदमात्रसे धर्मीका मेद नदी होता, यह्‌ मानना आवदयक है । अतएव घटादिके 
मेदमात्रसे सतका भेद नही माना जाता) सन्मात्र ही प्रमाणका विषय है । 
व्यभिचार होनेसे गवादि प्रमेय नही है । "सन्‌ गौ › सन्‌ धट › इत्यादि प्रतीति 
गौ, घट आदि परस्पर व्यादृत्त हो जाते है, पर सन्मात्र सब प्रतीति अनुस्यूत 
रहता है, इसर्णि सन्मात्र हयी पमेय है । अथवा भेदका तो उक्त रीतिसे 
निराकरण हयो चुका, इसर्ए भद प्रमेय नही है । अगर काल्पनिके भेद माने, 
तो भी पूर्वोक्त अन्योन्याश्रय दोषसे उसके दूषित होनेके कारण वस्तुत 
सन्मपत्र ही प्रमेय हे ] 

शछोकार्थ- जसे दाह, परकाञ्च आदि धर्मोक्रा भेद होनेपर भी धर्मी अग्नि 
भिन्न नही वैसे ही गौ, घट आदिके भित्र होनेपर मी सन्मात्र धर्मी भी भिन्न 
नही है, किन्तु सर्वत्र अनुध्यूत होनेसे अभिन्न ही है ॥ ४३७ ॥ 

“सम्‌ गौ , “सन्‌ घट › इत्यादि प्रतीतियोसे सन्मात्र ही मेय कैसे हे 
गौ, घट भादि भी उक्त प्रतीतिके विषय होनेसे मेय क्यों नही दहे इसपर 
हते दै--^न गवादि ०” इत्यादि । 

सरू गौ ' इत्यादि प्रतीतिसे यदि गोसख आदि मेय है, सो यह कृषि कि 
गोतवादिमात्र मेय दै मथवा सदूप मी 2 पथम पक्ष तो ठीक नहीं हे, क्बोंकि श्वर 
सन्‌, "पट सन्‌” इप्थादि सब प्रतीति्योँमे माक्षमान सद्रपका त्याग कर गोलादि दी 
मेय दै, यह कहना निष्कारण ओौर अमुमवविरुद्ध दै एव सद्रपसे अतिरिक्त 
गोत्र आदि हो मी नही सकते । द्वितीय पक्षम सदप ही मेय हे, क्योकि सद्रप 
उममसमत है, गोल आदि नहीं ह, क्योकि वे सब प्रतीतियोमे अनुस्यूत नी है, 
परसयुत व्यभिचारी है । जसे शाबलेयादि गोपदा्थं नहीं है, क्योकि वह खण्ड, 
मुण्ड आदि गौम व्यभिचारी ह, इसकिए शाबलेय, खण्ड आदि सम्पूण गोव्यक्तियोमिं 
अनुस्यूत गोल हयै गोशब्दा है वैसे ही गोत्रादि भी निखिरन्यकतिम अनुस्यूत 
न होनेसे भमेय नी दै, किन्तु सर्वत्र अनुस्यूत सदप दी प्रमेय है ॥ ४३८ ॥ 
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सदूपमपि सन्त्यज्य अमाद्धदनिबन्धनाः | 
उ्यवहारा प्रतीयन्ते सत्त तेष्ववस्थितम्‌ ॥ ४३९ ॥ 


धङ्ा--यदि सर्वत्र अव्यभिचारी ही प्रमेय हे व्यावृत्त गोत आदि प्रमेय 
नही है, तो सन्मात्र मी सर्वत्र अनुगत नही है, क्योकि सामान्य, विहोष मौर 
समवायमे सत्ता जाति नदी दै! अत सत्तामी व्यादृृत्त ही दहै, सर्वत्र अनुस्यूत 
नहीं है, इसरिए सत्ता मी प्रमेय नही हे । 

यदि कहो कि सामान्य आदिमे सत्त जाति नहीहै, तो मी उनमे 
स्वह्पसतसस मानते दै, इसर्एि सामान्य आदिसे सद्रप ग्यादृत्त नही है, यह 
कहना मी ठीक नही है, क्योकि सत्त जाति द्रण्यादिमे है ओर सामान्यादिभे 
स्वङूपसत्व दे, रसा माननेपर सत्ता मी व्यभिचारी होनेसे खण्ड, मुण्ड आदिकी 
परह सच्छब्दवाच्य नही दहै, इस राङ्कके निराकरणके र्षि कहते है- 
सिदरूपमपि' इप्यादि । 

घट, पट आदि अवाम्तर पदार्थे जो व्यवहार होते है वे सब संदरपके बिनां 
महीं हो सकते, इसंरिएि घट, पट आदिमे सवप स्थित दह, यह मानना होगा । दव्य, 
गुण जौर कर्मसे अतिरिक्त सामान्य; विरोषं ओौर समवायमे कोई प्रमाण नहीं है, 
इसर्िए ये पदाथ दी नही दहै। भत इनमे ग्यभिचारकी आशङ्का व्यथै, 
सन्मात्र ही त्व है, उससे अतिरिक्त ओर सव सन्मात्रम कदत है । सफ़र 
कृट्पनाका आश्रय सम्मात्र ही मेय हे | 

शङ्का- सन्मात्रसे अतिर्क्ति सकर पदाथ सन्मात्रमे कसित है यहं 
कहना उचित नही है, कारण कि नेयायिफ़ आदि द्भ्य, गुण, कर्म, सामान्य, 
विरोष ओर समवाय---इन छ षदार्थोको पारमार्थिक मानते है । 

समाधान--हो मानते है, पर बिचार करनेपर वे सिद्ध नही होते । सामान्य ओर 
विरोष ये दो वप्त है जथा निरोष ही वस्तु है फा सामान्य-विशोषासक एक ही 
वक्तु है ? प्रथम पक्ष्म द्रव्यख विरोषृ है सक्ता सामान्य है इन दोर्नोका भेद नहीं 
हो सकता; कारण कि यदि. विोषोक्ो अनुवृत्त सप्पामान्यसे शम्य माने, ती उनमें 
सत्ताकेः न होने वे पुच्छ हो जर्यगे, क्योकि उनमें सत्ता दी नदीं ६, तो वे अतिरिक्तं 
पदार्थं कैसे * ओर भद द्यनेपर उक्त छ पदाथ परस्पर मिन हो सकते है, पर 
भेदका के पले दी निराकरण हो शुका, फिर मी उन्दे भिन्न मानना निष्पामाणिकं 
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ही है । अत सामान्य ओर विशेष ये दो वस्तु है, यह कथन सर्वथा जसगत ही 
है । द्रव्यत्व ओौर सत्ता परस्पर भिन्न नही है, जन्तु अभिन्न ही है | इसमे साधक 
एकाकारं प्रतीति है । भिन्न प्रतीतिसे भिन्न विषयकी सिद्धि होती है। एकाकार 
प्रतीतिसे विभिन्न विषयकी सिद्धि की नही देखी गई हे । 

विमत सतो न भिद्यते, एकाकारधी विषयात्‌, सद्रत्‌, इस अनुमानसे प्रुत 
विषयभेद ही सिद्ध होता है। सद द्रव्यम्‌, सन्‌ गुण › इत्यादि एकाकार 


प्रतीति स्पष्ट हे। हि 
शङ्- सामान्य ओौर विरोषकी एकाकारपतीति विषयेक्यपरयुक्त नही है, 


किन्तु सम्बन्येक्यप्युक्त है । सामान्य ओर विरोषका सम्बन्ध समवाय एक ह, 
इसक्एि एफकासतीति होती हे । 

समाधान --प्रमाणसे भेद सिद्ध होनेपर यह कह सकते हे, अ-यथा नहीं| 
ओर सम्बन्धके एक होनेसे एकाकार प्रतीति भी नही होती, अव्यथा दण्ड ओरं 
पुरुषका एफ ही सयोग सम्बन्ध हे, अत वहा मी दण्डी जौर पुर्षकी एकाकार 
प्रतीति होनी चाहिए, किन्तु भित्र विषय होनेसे एरकारप्रतीति नही होती । अत, 
सम्बन्येक्यते प्रतीतिमे एकाकारताका समथेन असगत है । 

राङ्का- सयोगसम्बन्धका स्वभाव यह न सदी; किन्तु समवायसम्बन्धकंं 
स्वभाव रसा दी है । 

समाघान--एकाफार परतीति विषयेक्यपयुक्त है ८ करिवा सम्बन्धेक्यपरयुक्त 
समवायेश्यपरयुक्त एकाकार प्रतीति हैः यह निश्वयासक बुद्धि तो नही हो सकती, 
करण कि 'गोत्वमेकम्‌" इत्याकारक एकघनुद्धि गोम मी होती है, पर वह 
एकल्वबुद्धिं समवायङ्कत नही है । गोत्व एफलसरूया समवायसे नही रह सकती, 
क्योकि द्रभ्यसे अतिरिक्तमे शंणका समवाय नही माना जाता । एकतसख्या गुण- 
स्वरूप है, अत उक्त एकलबुद्धि स्वरूपेक्यभयुक्त है । एव (सद्‌ द्रघ्य्‌ इत्याक्ञारक 
प्रतीति स्वरूपेक्यपरयुक्त है सम्बन्धेक्यप्रयुक्त नदीं है, यह निश्चयम करते हे । 
सामान्य ओौर विरोषका समवाय मानकर यह कहा कि एकाकार प्रतीति विषयेक्य- 
प्रयुक्त है, सम्बन्धेक्यप्रयुक्त नही हे । 

वस्तुत समवायसम्बन्ध दही नही हो सकता, अत्त रेक्यसे एकाकारं 
प्रतीति सुतराम्‌ असगत है । सत्सामान्यसे अतिरिक्त समवायमें कोई प्रमाण नहीं 
है | भौर समवाय माननेमे यह भी दोष दहै कि समवाय स्वतन्त्र है या प्रतन्त्र 
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न सत्त्वं परित्यज्य आान्िरष्व्यदयः कचित्‌ । 
एकाकारा हि संवित्तिः सद्द्र््यं सद्गुणास्थितिः ॥ ४४० ॥ 
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प्रथम पक्षम द्रध्यगुणयो समवाय ' यापर षष्टी विमक्ति नही दो सकती । 
द्वितीय विक्पमे समवायका समवायीके साथ कौन सम्बन्ध है ? यह बतलाना 
पड़ेगा । सम्बन्धियो्े रहमेवाखा सम्बन्ध बुद्धिजनक सम्बन्ध माना जाता है । यदि 
सम्बन्ध स्वय धर्मां न रहेगा, ती उसमे सखष्टबुद्धिजनकत्व कैसे होगा 
असम्बद्ध ससग यदि सम्बद्धबुद्धिजनक दोगा, तो अन्यत्र भी धर्म्यन्तरमें 
सम्बद्धबुद्धिजनक हो जायगा, इसङ्एि धर्मि ससगैका ससग अवदय मानना 
पड़ेगा। तो समवायका सम्बन्ध क्याहे सयोग या समवाय ? प्रथम पश्चमे 
रभ्य द्रऽयका ही सयोग होता है, यह नियम है । समवाय अद्रघ्य है, इसि 
समोग सम्बन्ध हो नही सकता । यदि समवाय स्वय अपना सम्बन्ध होगा, तो 
आसाश्रय दोष होगा । समवायान्तर माननेरमे अन्योन्याश्रय, चक्रक; अनवस्था, 
आदि दोष होगे । इसके अतिरिक्त समवाय ओर निप्य द्य ये दोनो अप्षमवेत 
है, यह जो स्वसिद्धान्त दै, उसकी भी क्षति होगी । 
समवायमे समवायितन्तर्षमाव स्वत सिद्ध है। अत उसे सम्बन्धान्तरकी 
अपेक्षा नही है, एसा यदि को, तो समवाथकी कल्पना व्यर्थं है। सच्वेन रेक्यधी- 
प्रयोजक समवायकी कर्पना सार्थक है, पेसा कहना मी ठीक नदी हे, कारण 
कि जेसे समवायमें पारतन्ञ्य स्वाभाविफ़ है वैसे दयी व्रव्यादिभे सत्वेन रेक्य- 
वुद्धिको मी स्वाभाविक मान सकते दै । इसीसे एकाकार बुद्धि हो जायगी, इसके 
किए समवायकी कल्पना व्यथ ही हे ॥ ४३९ ॥ 


न सत्तत्वम्‌' इत्यादि । सत्तच्वका परित्याग करके कोई प्रमप्रमासाधारण 
व्यवहार नही होता ! "सन्‌ घट , (सन्‌ पट › इत्यादि व्यावहारिक भमाव्यवहारमे 
तथा द्युक्ति रुप्यञ्नमदशाम सदिद रजतम्‌" इत्यादि भमाप्मक व्यवहारे 
सन्मात्र त्याग नही है, किन्तु व्यवहारमात्र सस्सामान्यको छेकर ही होता 
है, जत सत्सामान्य ही प्रमेय हे | सन्‌ घट › सन्‌ पट ` इत्यादि एकाकार 
मतीति विष्येक्यके बिना नही हो सकती, इसङ्एि सदप विषय परमार्थ 
सत्‌ हमसे प्रमेय है । तदतिरिक्त षट, पट आदि अवान्तर भेद कर्षित है, 
वास्सविकं नही हे ॥ ४४०॥ 


परमाण्यपररीक्षा ] भाषायुवादसदहितं ४३९ 
सत्तावगुण्ठितास्तेन समै भावाः सदेव दहि। 

व्यवहाराय करषन्ते भेदो आन्त्याऽमा्ते ॥ ४४१ ॥ 
प्रमणिरसिरेश्वात्र सद्रस्त्वेव प्रतीयते । 
तस्मादस्त्वेढनिष्ठस्वान्न मेदोऽक्ादिगोचरः ॥ ४४२ ॥ 











सामान्य ओर विरोष दो वस्तु हे, इस मतका निराकरण करनेके अनन्तर 
वस्तुत विदौषासक ही वस्तु है, सामान्य नी, इस मतका प्रतिक्षेप करते 2 
(सत्तावगुण्ठिता ०” इत्यादिसे । 

उयवहारकास्मँ सकर विशेष सदा सत्तासे व्याप होकर दी व्यवहारके योग्य 
होते दै, सत्तासे श्ू-य विरोष असत्‌ है, अत वह ्यवहारयोग्य भी नही है, अतः 
सम्पूण विरोष वस्तुत सदाप्क ही है । भासमान घट, पट आदि मेद्‌ चन्द्रभेदके 
समान आन्तिगोचर है । वस्तुत चन्द्रमा एक ही है, किन्तु इगन्तविपिरीकरण 
आदि दोषसे दो चन्द्रकी प्रतीति होती है, किन्तु इस प्रतीतिके अनुसार 
दो चन्द्र नही माने जाते, चन्द्रभेद प्रमाणका अविषय होनेसे आन्तिकलित 
८ मिथ्या › हे । 


शङ्का--यदि सत्व सीनुगत हो, तो स व्यवहार सत्ताग्याप्त दै, यह कहं 
सकते षै, किन्तु एेसी सत्तमे परमाण ही क्या है 


समाघान- प्रमाण है-- द्व्य सत्‌, गुणादि सन्‌! इप्याकारक प्रतीति । यदि 
सवीनुष्यूत बह्मस्वरूप सत्त न होता; तो सर्वत्र एकाकारसतीति दही न होती । 
उक्त प्रतीति सवानुभवसिद्ध है, इसरिए विशेषातिरिक्तं सामान्य पारमार्थिक द । 
सामान्य-विरोषोमयाप्मक वस्तु 2, यह मत मी समीचीन नहीं है । यदि 
सामान्य-विरोषापमक वस्तु है, तो सामान्य गौर विदोष षर्मी्वख्य व्तुसे अभिन्न 
है, अतएव भेद नही हे । भेदाभावसे दो वस्तु कहना अत्यन्त असगत है, अत 
सन्मात्र परमाथ सत्‌ हे ॥ ४४१ ॥ 

श्रमाणैरसिरे ०” इत्यादि । सब प्रमाणोसे सत्‌ वस्तु हयी प्रतीतं होती 
है, अत सब प्रमाण स॒द्वस्युनिष्ठ दै--सद्वस्तुमात्रके आहफ दै, इसङिए. भेद 
प्रत्यक्षादि प्रमाणगोचर नहीं है भेदके विना भिन्न वस्तुकी सिद्धि नहींहो 
सकती ॥४४२॥ 
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धघृरोऽयमिति संवित्या घट एव प्रमीयते । 
न व्यावृत्ति; पटादिभ्यस्त्वताद्रष्येण संविदः ॥ ४४३ ॥ 


यदि घरदि स्यषूपकी पमिति नही है, तो घरार्थीं पुरुषकी नियमसे घरमे 

प्रहृत कैसे होगी ? क्योकि ज्ञानके बिना चेतनकी म्रदृत्ति नही होती । इसरिरए 
कहते ह--धटोऽयम्‌! इत्यादि । 

अय धट ' इत्यादि प्रतीतिसे षट भी प्रमित होता है, अगर यह मनि, तो 
भी घटादिनिष्ठ॒परादिव्यात्ति ८ पटादिभेद › नहीं प्रतीत होती, क्योकि धरादि- 
भिन्न एसी प्रतीतिक्रे बिना षटादिका भेद प्रतीत नदीं होता | 

यदि "धट ' इत्यादि म्रतीतिसे धर्स्वपमात्रक्ा मान होता है, परादि- 
भेदका नही, तो उक्त ज्ञान होनेपर मी पटमिन्नोन वाः इस सश्चयकी आपत्ति 
होगी । ओर पटादिभ्याब्त्त घटदिस्वदूपभानके निना षरार्थीकी असन्दि्ध 
घटानयनमे प्रवृत्ति मी न होगी, इसर्िएि पटादिष्यावृत्त घरादिप्रतीति “अय 
धट › इत्यादि प्रप्यक्षादि प्रमाणसे अवदय होती है, यट स्वीक्षार करना उचित है । 

शङ्क-- अच्छा तो घयादिका निर्विफ़द्पक ज्ञान परादिन्यादृत्तिका भासक है ४ 
अथवा सविकरस्थक प्रथम पक्षमे निर्विकल्पक ज्ञान वार, मूादिके विज्ञानके 
सदृश वस्तुमा्नाखोचनाप्मक है, यह सिद्धान्त असगत होगा, यदि परादिव्यादृत्त 
प्रकारविधय। उक्त ज्ञानम प्रतीत होगी, तो सप्रकारक होनेसे निर्विकषद्पकप्वकी 
हानि होगी । 

द्वितीय पक्षम “अय षट › यह ज्ञान षरमात्रविषयक है, पटभ्यावृत्तिकी 
प्रतीति अनुमवविहद्ध है । पट आदिकी व्यावृत्ति घटल दयी है, अतिरिक्त नही है, 
अत घट आदि व्याृततिक्रा भान अनुभवविरुद्ध नही है, यह भी पश्च जसङ्गत ह, 
क्योंकि पूर्वोक्त रीतिसे परादिष्यावृत्ति घटस्वख्प नहीं हो सकती, इसका निष्पण 
कर चुके है। ओर प्रतियोगिज्ञानके बिना मेवज्ञान हो मी नही सकता! 
'अभावज्ञाने प्रतियोगिज्ञानस्य कारणत्वम्‌" यह सर्बसम्मत है, अत, प्रत्यक्ष इतर- 
ग्यवृत्तिका भासक नद्री है, क्योकि घटादिप्रतियोगिज्ञानजनक सामग्री नही है। इसी 
प्रकार धटादिविषयक प्रत्यक्षो मी समञ्चना चाहिए । भेदका म्त्यक्ष नही हो सकता, 
यह्‌ सिद्ध होनेपर अमाव भी नदीं सिद्ध होता 1 मावमिन्नख ही अभावका रक्षण 
द! भेदका निरास होनेपर उक्तरक्षणरुक्ित अमावका मी निरास स्वत. सिद्ध हो 
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जाता है । 'क्षणप्रमाणाभ्या वस्तुस्थिति › यह सर्वसमत सिद्धान्त है । ओर मी 
अमावनिरासक युक्तया है । तथाहि--अभाव साश्चय है परिव निराश्रय ८ प्रथम 
पक्षम फिर प्ररन होता है--घटाश्रय है अथवा अथौन्तराश्चय ? द्वितीय परश्चके प्रथम 
कट्पमे षटप्रागभाव घटाध्रित नहीं हो सकता, क्योकि प्रागमावके समय घट नहीं 
है ओौर घटके समय प्रागमाव नहीं है । भिचकाङिकिका विषयतासम्बन्धसे 
अतिरिक्तं सम्बन्धसे आश्रयाश्रयिभाव नहीं होता। घटका भद घरमे रहता नदी 
ओर उक्त रीतिसे भद है ही नही, अत तद्विषयक विचार ही करना काकदन्तः 
परीक्षाके समान निष्पर है, अतएव तत्सापेक्ष अभाव मी असिद्ध ही ६ । 

द्वितीय कर्पके द्वितीय पक्षम अर्थान्तरसे अमाव विवक्षित है अथवा भाव 
प्रथम पञ्च ठीक नद्य है, क्योकि अभावाधिकरणक अमाव अधिकरणरूपसे विवक्षित 
अभावस्वषप ही है, अतिरिक्त नदय, अत मेदधटित आश्रयाश्रयिभाव अभेद 
कैसे होगा ? द्वितीय विफल्पमे मार ओौर ममावका सम्बन्ध ही नहीं हो सकता, 
क्योकि सत्‌का स्के साथ सम्बन्ध माना जाता है, इसक्िए 'सदसतो 
सम्बन्धानहैत्वात्‌ः यह भभियुक्तोक्तिके अनुसार भावाभावेका सम्बन्धाभाव कहं 
चुके षै) तो श्वरो नास्ति, धट पटो न भवति, इत्यादि प्रतीतिकी क्या गति 
होगी ‡ अमावभरतीति विकस्पात्मक है, यष्टी गति हे, दूसरी नदी, "विकल्पोऽपि 
वस्सुबिषयक , प्रत्ययलात्‌, घटादिपरत्ययवत्‌", इस अनुमानसे विकट्पविषय मी 
तो को वस्तु ही है " नही, क्योकि शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशू्यो विकर्प › इस 
योगपूत्रके अनुसार विकृद्यप्रत्यमर वस्तुविषयक नहीं माना जाता । पुर्षचैतन्य, 
शशश्रूङ्ग आदि प्रत्ययकी तरह निर्विषयक ही प्रत्यय है, अत, उक्तानुमानं भी 
असंगत है । प्रथम कद्यके द्वितीय पक्षको माने, तो अमाव आकारादिकी तरह 
स्वतम्न हो जायगा । इसे इष्टापत्ति नहीं मान सकते, क्योकि (इदमिह नास्ति, 
(इदमिद्‌ न मवतिः इत्यादि प्रतीतिसे प्रतियोग्यधिकरणसपिक्च ही मभाव माना 
जाता है, स्वतन्त्र नहीं । 

यदि शङ्का हो किं “अयं घट › इत्यादि ज्ञानसे घटके समान मेद ओर अभावका 
मी भान होता दहै, ईइसल्एि मेद ओौर अभावकी बुद्धि विकस्य नहीं है, तो 
इसपर कहते (अय घट › इत्यादि बुद्धि जसे षटविषयकं है, यह सवौनुभव- 
सिद्धै वैसे मेद भौर भभाव न वस्तुस्वष्प ही दँ जौर न वस्तुधमं ही है । 
एव पटादिुद्धि भी पटमात्रविषयक ही है, मेदामावविषयक नदीं है । सृशयादिकी 
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व्या्रचिरूपं बेद्धाति भासेत प्रतियोग्यपि । 

प्रतियोगि जगस्सवे नाऽपर्वज्ञन गृह्यते ॥ ४४४ ॥ 
धटेतरत्वं सामान्यरूपेण यदि गृह्यते । 
तद्यन्योन्याश्रयो दोषो न दण्डेन निवायते ॥ ४४५ ॥ 
व्यावृत्ते प्रथम सिद्धावितरतवं प्रसिद्धयति । 

इतरत्वे च सिद्धेऽथ तव्यावरृत्तिः प्रसिद्धयति ॥ ४४६ ॥ 


~+ णि 





तरह धट, पट आदि विषय बुद्धिमे अध्यस्त है, अतएव बुद्धिमिन्न नदी है, 
बास्तविक धटादिकी सत्ता नहीं है ॥ ४५३ ॥ 

यदि घरज्ञानमे घटादिके सदश्च पटादिमेदका भान होगा, तो पटादि अनन्त 
पदाथेकि अनन्तमेदोके भानकी आपत्ति होगी । किसी एक भेदका भान होता है, एसा 
माननम कोई विनिगमक नदीं है, यदि कहो कि यद्यपि निखिरु प्रतियोगियोंका 
मातिस्विकड्पसे परतियोगिज्ञान नही हो सकता, तथापि स्वेतरष्व्पसे सब 
प्रतियोगिर्योका अनुगम कर ॒तदवच्छिन्न प्रतियोगिताक भेदका घटज्ञान मान हो 
सकता है ' तो इस शङ्काका निराकरण करते है--“्यादृत्तिरूपम्‌' इत्यादिसे । 

यदि घटज्ञानमे स्वेतरव्यावृत्तिका मान मने, तो भी तो स्वेतरघन्ञान 
निखिर प्रतियोगिर्योमिं होना आवरयक है, परन्तु अपर्वज्ञ पुरुषको एेसा हो नहीं 
सकेता । अगर हो, तो सब छोग सरवन हौ जार्येगे ॥ ४४४ ॥ 

यदि शङ्का हो कि विरषखूपसे ज्ञान दहौनैसे सर्वज्ञता होती है, अत 
स्वेतरत्रसामान्यधर्मपकारक जगद्विरोष्यक ज्ञान होनेसे सर्वज्ञताकी आपत्ति 
नहीं हो सकती । मरह्ृतमे स्वेतरत्वामान्यधर्मसे प्रतियोगिज्ञान मान कर षटादिमें 
स्वेतरव्याइृचिका भान मानते है, अत सर्वज्ञता दोषी आपत्ति मी नहीं हयो सकती, 
तो इसपर कहते है--“टेतरतम्‌!इत्यादि । 

यदि षटेतरत्सामान्यधरमपरकारक प्रतियोगिज्ञान द्वारा धटज्ञानमै घटेतरग्या- 
दृततिका भान मानोगे, तो अन्योन्याश्रय दोषका दण्डसे मी निवारण नही होगा ॥ ४४५५ 

न्योन्याश्रय दोषको स्पष्टरूपसे कहते है--्यावृत्तेः' हष्यादिे | 

यदि "पर रसे भित्र हे, यह्‌ ज्ञान प्रथम हो, तो पदि षटेतरत्वज्ञान 
हो ओर यवि पट घटेतरपवज्ञान हो, तो उसमे घटव्याइृत्तिका ज्ञान हो, इस पकार 
अन्योन्याश्रय दोषसे पदि षटदीतरत्वका ज्ञान दी नदी हो सकता, तो 
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तस्माद्‌ धटो निजाकारा जनयेत्‌ बुद्धिसविदम्‌ । 

घट एव तया ग्रा्यो व्याृत्तिभमफरिपिता ॥ ४४७ ॥ 
संवेचभेदाभावेऽपि वेदन तु विभिद्यते । 

इति चेत्‌, संविदो मेदः स्वतो वा प्रतोऽथवा ॥ ४४८ ॥ 
धटज्ञान पटज्ञानमिति ज्ञेयपुरःसरम्‌ । 

मेद मानादय मेदः संविदो न स्वमावजः ॥ ४४९ ॥ 


फिर स्वेतरत्रसामान्यधमे द्वारा मी स्वरम स्वेतरव्यादृत्तिका भान मानना 
असंगत ही है ॥ ४४६ ॥ 

अत प्रमाणजन्य घटाकारविज्ञान धटमात्रविषयक द्यी हे, मेद साक्षिमात्र- 
मास्य है, इस अभिप्रायसे कहते है--^तस्माद्‌' इत्यादि । 

पूर्वोक्त कारणसे घटादि विषय स्वाकार-- स्वमात्रविषयक--बुद्धिके अनक 
हे, इप्ङिए ताद्य बुद्धिसे षटमात्रका ग्रहण होता है, उसमें इतरग्याद्रृत्ति अम- 
कल्पित है, वास्तविकं नदी है ॥ ४४७ ॥ 

यद्यपि षटादि वेद्य पदार्था भेद अप्रामाणिक होनेसे पयदिज्ञानमे भासमानं 
नही हो सकता; तो मी ज्ञानमेद तो प्रामाणिक है, क्योकि उसमे कोई बाधक 
नही है । अत अद्वैतसिद्धि नदी हो सकती, इस शङ्कके परिहारके र्षि 
कहते है--^संवेद्यभेद्‌ा °? इत्यादिसे । 

सेच (धट) का भेद न होनेपर भी बाधक न दहयोनेसे ज्ञानका मेद है ही, 
एेषा यदि कहो, तो यह भी अयुक्त है, क्योक्षि सवेभेदमे जसे बाधक है वैसे 
ज्ञानभेदे भी बाधक है, इस अभिप्रायसे ज्ञानभेदे विकल्प करते हैँ कि ज्ञान- 
मेद्‌ स्वत सिद्ध है, या ओपाधिकं * ॥४४८॥ 

आच पक्षका निराकरण करते है--षरज्ञानम्‌' इत्यादिसे । 

'अय धट ›, “अय पट" इत्यादि ज्ञानम जो भेद प्रतीत होता दै, षह 
्ञानका स्वामाविक भेद नहीं है, किन्तु स्वविषय घटः, पटादि उपाषियोकि भेदसे 
स्वत अभिन्न ज्ञानम मेद प्रतीत होता है। जसे "धटाकाश्च , मटाका्च ” इत्याढि 
स्थरे आकाशम मेदभाव होता है, किन्तु षटाकाञ्च मठाकाश स्वत भेद 
नहीं माना जाता । अपि तु षटमदटद्प उपाधि जो मेद्‌ ह, वही उपेय 
आकाशम आरोपित प्रतीत होतादहै। धंयदि उपाधिका नाश्च॒होनेपर वस्तुत 
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घटादिमेदोपाधिधेत्‌ सुतरां आन्त एव स । 

न पारमाथिै काऽपि रञ्जुसपविसपंणम्‌ ॥ ४५० ॥ 
सम्यक्सं्ञयमिध्याख्या" संविद्धेदाः खतो यदि । 

तन्न, धीधुत्तिधर्मत्वात्सम्यक्त्वाद्या न चिद्रताः ॥ ४५१ ॥ 


आकाशम मेदभान नही होता । अत अन्वय ओौर व्यतिरेक द्वारा यह निश्चय 
होता है कि उक्त दोनों आक्ाशोमे जो मेद प्रतीत होता है, वह ओौपाधिक दी है, 
एवं ।धटज्ञानम्‌” इत्यादि स्थरुमे मी उपाधिभूत धठदिगत भेदका ज्ञानम भानं 
होता दै, इसङ्िए यह सविद्मेद स्वामाविक नही है ॥४४९॥ 

ओौपाधिक मेदके स्पष्टीकरणके ङिए कहते दै--घटादि०? इत्यादि । 

सैविदूमेद धटादिगतकष्ितमेदप्युक्त दै, पसा माननेसे उक्त भेद 
फह्पित ही सिद्ध होता है, स्वामाविक (परमार्थसत्‌ ) नदीं । जसे रज्जुसर्पके 
कलित होनेके कारण उसका गमन भी करित दी होता है, सप्य नही, वैसे दी 
घटादि कल्पत पादिभेद भी कसित है, तो तन्ूरकं सविद्धिद भी कलित 
ही है, स्य नदीं । इसीको स्पष्ट समश्चनेके ङ्प रज्जुसर्षनिसर्षणका दष्टान्त 
दिया है ॥ ४५० ॥ 

प्रकारान्तरसे सविद्धेदकी आशङ्का करते दै--सम्यक्‌' हप्यादिसे । 

समीचीन ज्ञान, सरायज्ञान, मिथ्याज्ञान इत्यादि शूपसे ज्ञानोमे मेद प्रतीत होता 
हे सञ्चयक्ञान निश्चथादिज्ञानसे स्वरूपत विषयत भिन्न हे | इस भेदको कसित 
नहीं कंद सकते, कारण कि ज्ञान घटादिकी तरह कदिपत नहीं दै, अन्यथा शूल्य- 
वादापत्ति हयो अ।यगी । इसकिए ज्ञानको परमाथ सत्‌ मानते है । अतएव रज्जुसर्ष- 
सपेणादि दृष्टान्त इसमे गू नहीं ह्यो सकता । आन्तरज्ञानगत मेद यदि पारमार्थिक 
होगा, तो अद्वैतन्याधातका परिहार न हो सकेगा, अत फिर बाह्य भेदका निराकरण 
करनेसे क्या काम ? इस आक्षेपका उत्तर देते हे कि सम्यक्‌ ज्ञान, मिथ्याज्ञान आदि 
भेद मी पारमार्थिक नह्य है, किन्तु कल्पित ही है, कारण किं यह सम्यकू-मिथ्याज्ञान 
अन्त करणडृत्यातक दै, चेतन्य्वरूप नहीं है, अत, अन्त करणवृपिके सम्बक्‌- 
घ्वादिसे भिन्नं होनेपर भी चैतन्यम अखण्डत्वकी क्षति नदीं है, क्योकि अन्त. 
करणादिके कशत होनेसे उक्त रण्जुपपैविसर्णन्यायसे तद्ेद भी कल्पित ही है | 
भूतव आन्तरिकं मेद्‌. भी बाह भेदके समाने कट्पित ही दे, परमार्थं सत्‌ नदी 
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स्फुरणं रञ्जुसरथैति न मिथ्या बाधवभनात्‌ । 

तद्वाधे रञ्जुतच्छस्य पश्चात्‌ स्फूर्ति; कथ भवेत्‌ ॥ ४५२ ॥ 
रज्जुस्फूपिः पथक्सपेससूर्तैरिति मतं यदि । 

कथ त प्रयुज्येत स्फूतिरित्यथयोद्धेयोः ॥ ४५२ ॥ 
स्फु्तित्वजात्यदुगमादिति चेत्‌ स्वस्ति ते यतः । 
व्या्त्तमनुवत्त च द्रयमङ्खीडृत त्वया ॥ ४५४ ॥ 


है । चितमे यदि स्वरूपत मेद नदीं मानते, तो रज्जुषैस्फुरण भी सत्य हो 

जायगा, क्योकि स्फुरण तो चेतन्यप्वरूप है, वृत्यासक नक्ष ॥४५१॥ 

वृत्ति स्वय जडस्वखूप है ओर स्फुरण ८ प्रका ) सत्य दहै, यह तो 
मानते ही दै, अत यह इष्टपसजन ही है । अतएव कहते है--सस्फुरणम्‌' 
हृष्यादि । 

बाधक होनेसे रज्जुसपैस्फुरण मिथ्या है, यह नदीं कह सकते, कारण किं 
'रज्जुरियि न सै › इत्यादि बाधक ज्ञानसे कल्पित सधैमात्रका बाध होता है 
स्फुरणका नहं । भमके निवृत्त होनेपर मी यह कोद नहीं कहता किं रज्जुरमँ 
सपैका स्फुरण नद्यं हज था । यदि वह मी कलित होता, तो उक्त सर्षनिषेधके 
सदा स्फुरणका भी स्वरूपसे निषेव होता-- स्फुरण नाऽमूत्‌ । परत्यु स्फुरणका 
स्वीकार किया जाता है--इतने कार तक रण्जुका सरषरूपसे स्फुरण इ आ ॥४५२॥ 

'रउजुस्पूतिः' इप्यादि । अधिष्ठान रज्जुका स्फुरण आरोप्य सरपस्पुरणसे 
मिह, यदि पसा मानते दैः तो पारमार्थिक मेद सिद्ध होनेसे अद्रैतका 
व्याघात तथां स्फुरण स्फुरणम्‌ इसत एकाकार प्रतीतिकी अनुपपत्ति भी होगी; 
विषयेक्यके बिना एकाकार प्रतीति कीं नदीं देखी गई दे ॥५५३॥ 

अनुगत बुद्धि प्रकारान्तरसे होती है, यह शङ्का करते दै--स्फूतित्व 
जात्य ° इत्यादिसे । 

जसे व्यक्तिभेद होनेपर भी सकल गवादि व्यक्तियो्मँ अभुगत गोत्व एक ही 
है, इसङ्िए सकर गो्यक्तियोमें गौ इस पकार एकाकार प्रतीति होती है, वैसे ही 
स्फुरण व्यक्तियोके भित्र होनेपर भी स्फुरणत्वसामान्य सब स्फुरणव्यक्ति्योमिं अयुगत 
एक हयी है तन्निबन्धन एकाकार प्रतीति होती है, यदि पसा को, तो तुम्हारा 
कर्य ण हो, क्योकि तुम ज्ञातव्यो जान गये । केवर शब्दोमि ही भेव हुभा 
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भाषाभेदेऽप्यथमेदो नाऽस्ति कथिदिदहाबयोः । 
जातिव्यक्ती स्वदीयाख्ये चिद्धद्धिमेम भाषया ॥ ४५५ ॥ 
भोत्वादिष्वप्ययं न्यायो योजनीयो विपधिता । 
सर्वत्राऽ्नुगत ब्रह्म व्याद्रत्तिमापिकी खु ॥ ४५६॥ 
सम्यक्संशयमिथ्याख्या भिन्नाकाराः स्वतो धियः । 
मात॒मानप्रमित्या्या अपि तद्रत्समीरिताः ॥ ४५७॥ 
सम्यक्त्वादौ प्रमा्रादावपि भेदो घटादिवत्‌ । 
कस्ितः,कलिपताः सर्वे विरिषनित स्मसंविदम्‌ ॥ ४५८ ॥ 


अर्थं उमयसमत एक दही है, कारण किं अनुवृत्त जौर व्यावृत्त दो प्रकारके पदार्थ 
आप भी मानते है, आप व्यादृत्तको व्यक्ति कहते हे ओर अनुवृत्तको सामान्य ! 
हम ॒भ्यादृत्तको कलित ८ मायिक ) कहते है ओौर अनुवृ्तको ब्य कहते है, 
इस प्रकार केवर शब्दमे दही मेद है। अथं दोरनोका--आपका गौर हमारा- 
एक दी हे ॥५५४॥५५५॥ 

उसीको सष्ठ करते दै--'गोतादिष्व ०” हइष्यादिसे । 
नैयायिक्नादिसमत गोलादि जातिम मी इसी न्यायका सचार करना चाहिए । गवादि 
सककन्यक्त्यनुगत गोस्वादि सामान्य सन्मात्र ब्रह्प्वषटप दहै । गवादि ग्यक्ति 
मायिक-मायाकदलिपतमाज्न- है, यही विद्वुनोँको निश्चय करना चाहिए । हम 
ोग सामान्यको सद्‌ ब्रह्मप्ठख्प मानते, वे छोग॒ जाति कहते है । इस 
प्रकार केवर रब्दमात्रमे मेद है, अर्थम नही हे ॥४५६॥ 

(सम्यक्‌ इत्यादि । इद समीचीनन्ञानम्‌ , अय सशय › इद मिथ्याज्ञानम्‌ 
इत्यादि स्थस्मं॒मी सशयख, सम्यकूतवादिके मेदसे बुद्धिम मी ओौपाधिक 
भेदकी प्रतीति होती है । स्वत बुद्धिम भेद नही है । एवं "अहं प्रमाता, शष्ट 
प्रमाणम्‌, इत्यादि प्रमातृ प्रमाण-परमेय-विषयक ज्ञानमे वास्तविक भैद नहींहै, 
किन्तु षटादिभेदसे कल्पित भेद है ॥४५९७॥ 

(सम्यक्त्वादौ! इत्यादि । सम्यकू, मिथ्या, प्मातख, प्रमाणख आदि भेदं 
धटादिके समान कर्पित है, पारमार्थिक नही । सब कल्पित पदार्थं स्वविषयकं 
ुद्धिके विदोषक होते है । अत्‌ “वरज्ञानम्‌ , परज्ञानम्‌ ' इत्यादि स्थरे ज्ञान 
स्वत॒अभिनचं हे, किन्तु घट-पटख्य कलित उपाधिके भेदसे षटज्ान ओर परज्ञानमे 
भदपरतीति होती है । सब कर्पनाओंका आभय तैतन्य स्वत. मिनन है ॥४५८॥ 


५ ॥ 
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पंविदेका स्वतःसिद्धा प्रत्यग्रपेकलक्षणा । 
भापामायादिरूपाय व्यवहाराय करते ॥ ४५९ ॥ 
वित्तय उपक्षीणे सवं मानं न मेदगम्‌ । 

तत रेात्म्यश्चासरस्य न बाधं इति सुस्थितम्‌ ॥ ४६० ॥ 











ज्ञानको सव कष्पनार्जोका अधिष्ठान नहीं मानते, किन्तु वह भी 
रज्जुसर्षके समान सब कर्पनामेके योग्य है, ईस रह्काका उत्तर देते है- 
'सविदेका' इत्यादिसे ! 

ज्ञान एक ओर स्वत सिद्धै तथा सब कल्यनाओका अधिष्ठान है । 
यदि सविदृको अधिष्ठान न मानियेगा, तो सविदरी कस्पनाके ठिए अधिष्ठानान्तर 
मानना प्ड़गा, फिर वह भी यदि कसित होगा, तो उसकी कल्यनके 
ङि अधिष्ठान स्वीकार करना पड़ेगा। एव उप्का भी अथिष्टानान्तर 
मानि, तो अनवस्था होगी, अत सवित्‌को प्रमाथं सत्‌ मानना आवश्यक है । 
निरधिष्ठान भरम नही होता ओर कलित पदाथ अधिष्ठान नही होता, अतएव 
(सत्यानृते मिथुनीङ्कप्यः इत्यादि अध्यासमाष्यमे माष्यकारने का है । यदि 
सविद्को कट्पनाका अधिष्ठान मानते हो, तो स्पेकलपनाकी अथिष्ठानाभूत रञ्जुकी 
तरह जङ्‌ हो जायगी, इस चाङ्काकी निष्त्तिके छिए कहते है- प्रत्यग्रपेकलक्षणाः 
अर्थात्‌ सवित्‌ आत्मस्वरूप हे, जडासक नही । वस्तुत सर्प्ृल्पनाका अधिष्ठानं 
जड़ रज्जु नही, किन्तु उक्त माष्यानु्ारसे रज्ज्ववच्छिनन चेतन्य हे । अतएव 
सवित्‌ ओौर आसा एक दी पदाथ हे दो नही, अन्यथा अपसिद्धान्त होगा, 
यह मी शका नही हो सकती, क्योकि भावातमक जितने व्यवहार होते है, उन 
सब व्यवहारोका मूर कारण सविद्‌ ही हे ॥ ४५९ ॥ 

(सनित्वः इत्यादि । स प्रमाण सचित्तत्वमे उपक्षीण है, अतएव कोई मी 
मेदबोधकं नही है । वट पर ' इप्यादि प्रतीति षट्परके स्वरूपमात्रदधी बोधक है । 
स्वख्परक्षणमेद हो नही सक्ता । स्वप निरपेक्ष है ओर मेद धर्मिपरतियोगिसपिक्च 
है । एक ही पदराथम सपिक्षत्व ओर निरपेक्ष्वखूप विरुद्ध दो धर्मं नही रह सकते । 
एव अन्योन्यामाव या प्रथक्तवादिखूप मी मेद ताचिक नही हो सकता, इसका 
विरोषख्पसे निख्पण हो चुका है ! "्वटमित्र पट › इत्यादि प्रतीति काल्पनिक 
मेदका आश्रयण करती हैः वास्तविकका नही; यह मी स्पष्ट कह चुके दैः 
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बरोधकत्वादबाधाच प्रामाण्ये निथिते सति । 
अुवादत्वशङ्काऽथ वेदान्तानामपोद्यते ॥ ४६१ ॥ 

नसु बेदान्तसिद्धान्तमजानन्तोऽपि वादिनः । 

लौकिकश्च निजात्मानं जानन्त्येव स्वमानतः ॥ ४६२ ॥ 
मारन प्रत्यश्चमन्यद्वा यद्योग्य तद्धवेत्ततः ¦ 
ज्ञातात्मकथनादेते वेदान्ता अनुवादिनः ॥ ४६३ ॥ 





अतएव “एकमेवाद्ितीय बह्म इत्यादि एेकाप्यबोधक राख्लका किसी पमाणसे बाधं 
नदी हो सकता, यह सिद्धान्त पुस्थिर इभा ॥ ४६० ॥ 

बोधकत्वादबाधाच' इत्यादि। बोधक तथा बाधिता्थबोधक वाक्य अप्रमाण 
कहता है । वेदवाक्य न॒ अथेका अवबोधक है ओौर न प्रमाणान्तरसे बाधित 
अ्थका ही बोधक दै, किन्तु अबाथित अथैका अतिस्पष्टष्पसे बोधक है । अत 
वेदान्तमँ प्रामाण्य निश्चित दै, इसलिए वेदान्ते अनुवादकः्वकी शङ्का 
निराकरण करते दै--यच्यपि वेदान्तवाक्यमे अनुवादकत्वमयुक्त अप्रामाण्यकी 
आशङ्काका पहले पूणे निराक्ररण कर चुके है, फिर उसके निगकरणकी 
आवदयकता नहीं हे, तथापि भकारान्तरसे पन उसके निराकरणका अभिप्राय 
यह है कि \स्थूणानिखननः न्यायसे अपामाण्यकी शङ्काका छेद भी न हो । अत- 
एव पिष्टपेषणदोषका अवकाश नहीं है ॥ ४६१ ॥ 

नयु वेदान्त ० इत्यादि । बेदान्तसिद्ान्तका ज्ञान--अकर्ूमोक्तृचिदानन्द- 
स्वरूप भाला हे, यह ज्ञान--जिनको नही है वे वादी तथा पामर आदि साधारण 
मनुष्य मी आ्मसाधक प्रमाणसे मातमाको जानते ही है | किसी पराणी 
अल्मामें अज्ञान, सशय ओर विपर्यय नहीं है, किन्तु "अहमस्मि, (मे हं ) यह 
निश्चय सबको है इ कारण आपमनिचारपर्क वेदान्त ज्ञात आत्माका ज्ञापक 
होनेसे अनुवादक ही हो सकता है, प्रमाण नही । 

प्रशन-किस प्रमाणसे वेदान्तानभिज्ञ वादी तथा साधारण भनुष्य आसाको 
जानते हे 

उत्तर--स्व-स्वामिमत प्स्यक्ष तथा अनुमानसे जो जिसके अभिमत है, उसीसे 
उसको आसा ज्ञात दै, अत ज्ञातज्ञापकत्वरक्षण जप्रामाण्य अनिवार्य ह, यदी 
कृदते द--*मानं प्रस्यक्षमन्यहा' इत्यादित । 
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नेवाऽऽत्मनोऽन्यद्रस्त्वेतेर्वेदान्तेः प्रतिपाद्यते । 
येनाऽपूर्वर्थङामेन तेषामनजुबादता ॥ ४६४ ॥ 


मामे "अह सुखी' (जह दु खी' इत्यादि प्रस्यक्च प्रमाण है, यह नैयायिक 
आदि कहते दै । बुद्धिम चिच्छायापत्ति द्वारा अनुमान आसम प्रमाण है, यह्‌ 
साख्याचार्ये मानते ह । कूटस्थ निष्य आत्मामे व्यापार वही हो सकता, क्योकि 
घ्यापारी होनेसे आसाम विकारकी आपत्ति हो जायगी । आश्रयको विकृत किषए 
बिनां व्यापार नही होता, यह सर्वत्र दृष्ट है, अत व्यापारविशिष्ट बुद्धिमे दही 
करतूत आदि दै । कव्वादिधर्मविशिष्ठ बुद्धिम चैतन्यकी छाया पड़ती दे, 
मत॒ वस्तुत, अचेतन बुद्धि उक्त छायापत्तिसे चेतनके समान हेती हे । 

(तस्मात्‌ तप्सयोगादचेतन चेतनावदिव भवति । 
गुणकतत्वे च तथा कतेव भवल्युद्‌ासीन ॥' 

हस वचनके अनुसार वास्तविफ़ ससारधमे बुद्धिम दी है । आप्मा सननिधानसे 
बुद्धिगत धर्मको मेदाग्रहसे अपने समञ्चकर सुख, दु ख आदि ससारधर्मवान्‌ 
जैसा होता है, इस विषयमे विरोष आगे केगे । यद्ापर यह स्पष्ट करते है 
कि वेदवाम्य ज्ञात आत्मके ज्ञापक होनेसे अनुवादक हे, प्रमाण नही । 

शह्का--उक्त प्रमाणोसे वादिगण तथा साधारण प्राणी जसा आत्माको 
जानते दै, क्या उससे विरुक्षण आमा श्रृतिके तालयेका विषय हे 

समाधान--हा, विरुक्षण है, आत्मा वस्तुत ॒कतवल-भोक्तृत्वादि निखिङ 
ससारधमोसि रहित समस्त उपाधियोसे अनवच्छिन्न उदासीन सचिदानन्दस्वरूप है, 
उक्त श्रुतियोका यही तात्प है, अत अज्ञातज्ञापक श्रुति प्रमाण हे, भनुवादक 
नहीं ॥ ४६२३ ॥ 

'अह कती, मोक्ता इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाणसे सिद्ध सासासे विरुक्षण 
उक्तविध जआत्माका बोधक वेदान्त प्रमाण नहीं हे, कारण कि प्रमेय विरोधी 
दो प्रमाणोका विकट्प अथवा समुच्चय नहीं हो सकता, किन्तु परस्परम बाध्य- 
बाधकभाव दही होता है। वेदार्थबोधमे उपलीव्य तथा ज्येष्ठ होनेसे प्रघ्यक्ष 
प्रमाण जात्या प्रबरु है, इसङिए “आदित्यो युप " इत्यादिके सद्य आल- 
स्वद्पके प्रतिपादक वेदको मी उपचरिताथे अथवा ष्टुः फट्‌ आदिकी तरह 
अविवक्षिताथया जपोपयोगिमात्राथं मानना चाहिए, आत्मस्वखूपका निणीयक नही, 
यही कहते है--'नेबाऽऽत्मनो' इत्यादिसे । 
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उच्यते मान्तरात्‌ सिद्धः कि देहात्माऽथवेतरः । 
नाऽऽचे स्यादुवादत्व देहात्माप्रतिपादनात्‌ ॥ ४६५ ॥ 
न वेदान्ताः क्रविदह आत्मेति प्रत्यपादयन्‌ । 
य कोशोऽन्नमयः प्रोक्तस्तत्राऽस्त्येवाऽनुवादता ॥ ४६६ ॥ 
प्र्यक्षसिद्ध ममास भतिर्कि वस्तुका वेदान्त प्रतिपादन नही करते; 
जिससे कि अपूर्वं अथेका प्रतिपादन करनेसे उनम भनुवादकत्वके अभावका 
लामो, पर एेसाहै नही, किन्तु वे मालसतत्वका ही निरूपण करते हे, वह 
प्रतयक्षसिद्ध दी है। सत ज्ञातज्ञापक दोनेसे वेदान्त अनुवादक ही है, यही 
सिद्ध होता है ॥४६४॥ 
वक्ष्यमाण प्रकारसे विकल्प करनेपर दोष दुष्परिहर होता दै, इसि 
यह आक्षेप दीक नही है, इस ताप््यैसे शङ्काका परिहार करते दै “न्यते 


मान्तरात्‌ सिद्धः" इप्यादिसे । 
वेद अनुवादक नही है, इसकी सिद्धिके ठिए आसपदा्थका विकद्प करते 


है “जह गौर ' अह श्याम › ह्यदि भतीतिविषय शरीरख्प आसा वेद्‌ द्वारा 
प्रतिपिपादयिषित है * अथवा देहातिरिक्त आत्मा प्रथम पक्षम वेद॒ अनुवादक 
नही हो सकता, कारण कि शरीर भासा हैः इसका प्रतिपादन वेद नही 
करता, किन्तु उससे बिलक्षण चेतन्यानन्दषन आपमाका प्रतिपादन करता है । 
शङ्का-- वेद देहात्मप्रतिपादनपरफ नही है यह कटना मिथ्या है, 
क्योकि (स वा एष पुरषोऽ्रसमय ' इप्यादि वेदवाक्य देहाप्माका स्पष्टूपसे 
प्रतिपादन करते है । “अन्नरसमयः शब्दसे शरीर ही प्रृतम विवक्षित है जौर 
पुरुषशब्दसे आत्मा । इसकिए उक्त वाक्यसे शरीर आसा हे यह स्पष्ट 


प्रतीत होता है । 
समाधान--हो, इस वाक्यसे शरीरात्माकी प्रतीति अवदय होती है, किन्तु यहं 


नाक्य जसम परमाण है, यह मेरा कथन नही है, क्योकि इस वाक्यको हम भी 
्रतयक्ष सिद्ध रारीरासमाका अनुवादक ही मानते है। अत एकमेवाद्वितीयम्‌, “सत्य 
ज्ञानमनन्त ब्रह्म इत्यादि उदासीन सचिदानन्दस्वहूप आपाकरे परतिपादनपरक 
जो वेदान्त दै, वे अनुादक नही है आस्मस्वपमे प्रमाण माने जति है ॥४६५॥ 

देह जामा हे" इसके भरतिपादनमे वेदान्तोका ताप्प्यं नहीं है, एेसा कहते 
दैन वेदान्ताः! इव्यादिपे । 
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देहेतरोऽपि कि कतां ब्रह्म बोमयथाऽपि च| 
तयोर्मानान्तराबोधादाश्षङचया नाऽयुषादता ॥ ४६७ ॥ 
वादिनो लौकिका वाऽत्र भविष्यदेहयोगिनम्‌ । 
कञ्रोत्मान न जानन्ति वेदान्तवचसा विना ॥ ४६८ ॥ 
देहान्तराभिसम्बन्धो भावित्वानाऽश्षगोचरः। 
लिज्गसारश्यविरहान्नाऽुमा नोपमा तथा ॥ ४६९ ॥ 


वेदान्तोने देह असाद एेसा कहीं भी प्रतिपादन नही कियाहै ओर 
पस वा एषः इत्यादि जो वाक्य दारीरास्माका प्रतिपादन करते ह बे सबके 
मतसे अनुवादक ही दै ॥४६६॥ 

दवितीय विरृद्पम दोष देते है- देेतरोऽपि' इष्यादिसै । 

द्वितीय विक्पके अनुसार फिर यह विकल्प होता है फ देहेतर आत्मा कतीह 
था बरह्मप्वषप ° दोनो विकद्पोमे वेद्‌ अनुपादकं नही हो सकता, क्योकि शरीरा- 
तिरिक्त कत्त आसां है, यह भी प्रघ्यक्षविषय नहीं है। तथा आत्मा ब्रहम 
स्वश्प है, इसमे तो प्रतयक्षकी शङ्का ही नही हो सकती, कारण कि त्रक्ष एेन्दियकं 
नही है। इसं कारण यदि शरीरातिरिक्तं आसा कती है अथवा उक्त आतमा 
्रह्मप्वक्प है, यह बोध जिन बेदान्तसे ह्येता दैः वे कमी मी अनुवादक 
नही कहे जा सकते ! दोनों परकारमे आमा परतयक्षफा विषय नहीं है, किन्तुं 
पूर्वै ही सथं हे ॥४६७] 

ररीरातिरिक्त आतमा कती है, यह प्रह्यक्षगम्य नही है, यदी कहते दै - 
श्रादिनो लौकिका चाऽ" इत्यादिपे । 

त्रैयायिक्षादि वादी एव लौकिक साधारण ममुष्य--दोरनौ ही देहान्रयोगी 
आलाको स्वयं नही जान सकते । वे वेदान्त द्वारा दी जामा स्वकृत श्ुभाञ्चुभसे 
जन्मान्तरे श्भाञ्धम योनिको प्राच होवा है, तथा तदनुसार दी सुखदं खद्प 
फलका मागी होता है, यह जानते हे, अन्यथा नहीं जान सकते ॥४६८॥ 

दहान्तरा० इत्यादि । आपा शरीरातिरिक्त है, यह ज्ञान ठव हो सकता 
$, जब यह ज्ञात हो कि वरैमान देहपातके अनन्तर कमोनुसार शरीरान्तरयोग 
अवर्यमावी है ! जिसकी अनुक्त दोनेषर जिसकी व्याइृत्ति होती है, वहं 
उससे भिन्न होता टै, जैसे सूते एक मिन है, क्योकि प्रत्येफ़ पुष्पक म्थाबृत्त 





# "^ 0 | 


४५२ बृहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याय 








भावरूपात्मबोधाय नाऽभावोऽपि प्रवत्तते । 
अथापत्तिनं सम्भाव्या दष्टकल्यकवभेनात्‌ ॥ ४७० ॥ 
अन्यथाऽबुपपन्नोऽपि श्रुतस्व्गां न कल्पकः । 
श्रताथोपत्तितोऽप्यत्र श्रुतिरेव बलीयसी ॥ ४७१ ॥ 





होनेपर भी सर्वत्र अनुगत सूत पसे भिन्न दहे, वैसे दी प्रयेकं जन्ममे 
शरीरोकी व्याहृति होनेपर मी सब जन्मोँके शरीरोमे अनुगत आसा शरीरोसे 
भिन्नैः यह जान सकते दै, किन्तु भावी देहका योग ही जानना वेदान्त- 
वाक्यके बिना असमव है, कारण कि परयकष वर्तमानमात्रका ही महण कराता दै, 
अत वतेमान न होनेसे भाविदेहसवन्ध प्रप्यक्षका तिष्य नही है । लिङ्गज्ञान 
तथा सादश्यज्ञानके अभावसे अनुमान व उपमान मी अतिरिक्तं आमा प्रमाण 
मही हो सकते ॥ ४६९ ॥ 

अनुपरुञ्षि जौर अथापत्ति मी शरीरातिरिक्तं आत्मामं प्रमाण नहं हो सकतीं 
एसा विकल्य द्वारा कहते दै--'भावरूपात्म ०” इत्यादि । 

अनुपरुन्धि प्रमाणसे मी आत्माको नही जान सकते क्योकि अनुपरडिषसे 
भमादका अहण होता है भावका नही । आमा भावस्वख्प दै, 
अत॒ उक्त प्रमाणका विषय दही नही है । अथोपत्ति दो प्रकारकी होती 
हे--शरुताथीपत्ति तथा इष्टाथपत्ति। आपममे भानिदेहयोग न दष्ट ही दै, 
न्त हीदहै। देदान्तरयोग मावी दहै, इसक्षि दष्ट नहीहै कि देहान्तर 
योगान्यथानुपपस्सिसे शरीरातिरिक्त भत्माफा उक्तं प्रमाणसे ज्ञान हो जायगा । 
यद्यपि स्मृति, पुराणादिसे आत्माम शरीरान्तरयोग श्रुत है, तथापि उक्तं न्थ 
तिके अनन्तरके है, अतएव शवुतिमूढक होनेसे प्रमाण माने जाते ह-वेद- 
वाक्यके बिना उक्त वाक्योका निभाण ही नही हो स्कता। अत आसा 
षेदातिरिक्त प्रमाणोका अविषय ह । तद्टोधक वेद अज्ञातज्ञापकं नेसे प्रमाण ही 
है, अनुवादक नहीं है ॥ ४७० ॥ 

(अन्यथा! इत्यादि । स्सरति, पुराणादि श्वत देहान्तरसम्बन्धकी अनुपपसि परमाणं 
गही है, श्रुतिश्रुतस्वगान्यथानुपपचिखूप अर्थापरिसे उक्तस्वह्प आलाका ज्ञान 
हो जायगा; यह मी यक्षे दीक नही है। श्ताथापत्तिकी अपेक्षा शति ही 
भवर है; वोनों समसमय दे । साक्षादासपरतिपादक शरुतिको उक्राथमे प्रमाण 


धिय 
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योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । 
इति वेदान्तवचस्ा भविष्यदेहयोगधीः ।॥ ४७२ ॥ 
मविष्यदेहस्रम्बन्धी बाक्यादात्मा न चेतनः | 
चार्वाक इव नो ईयादद्ष्टाथो; क्रियाः सुधीः ॥ ४७२ ॥ 
न मानकर अर्थापत्तिमे श्रुति ओर आत्मस्वखूपमे अथापत्तिको प्रमाण माननेमे 
गौरवसे अतिरि अन्य ङु फर नही है । एकं ही म्रमाणसे जो अर्थं सिद्ध 
हो सकता है, उसकी सिद्धिके ठिए दो भमार्णोक्ा उपन्यास करना अयुक्त 
मीहे । आत्मा यदि शरीरातिरिक्त न होगा, तो स्वगेफरूभमोगमागी न होगा । 
यदि आस्मा स्वगैफरमोगभागी न माना जाय, तो शस्वगैकामो यजेत" इत्यादि 
वाक्यम प्रामाण्य नही होगा, ओौर दोषादिकी सावना न रहनेसे अपौरूषेय 
वेदवाक्य स्वत प्रामाण्य सर्बसम्मत है। अत आता उक्तं फरुका भागी है, 
इसकिए शरीरातिरिक्त है, इस प्रकारकी अरथापत्तिकी अपेक्षा आला उक्तस्वरूप 
ह, इसमे प्रमाणकी जिज्ञासा होनेपर साक्षात्‌ शति दी उक्तार्थमै प्माणष्ै, 
यह कहना सर्वथा युक्तियुक्त है ॥ ५७१ ॥ 
आत्मा शरीरातिरिक्त तथा देहान्तरसम्बन्धी है, इसमे श्रतिूप प्रमाण कहते 
दै--योनिमन्ये' इत्यादि । 
अन्ये--कर्मिणो देहिन - अथात्‌ कर्म करनेवाले जीव अपने-अपने कर्मैके 
अनुसार विहित ौर॒ निषिद्धके अनुष्ठान ओौर परिजनसे उधयत्च पुण्यापुण्यके 
फरमूत युखदु खादिभोगके योग्य शरीर धारणके किए श्युमाञ्यमयोनि पाप करते 
हँ । ये रमणीयचरणास्ते रमणीया योनिमापचन्ते ब्राह्मणयोनि क्षत्रिययोनिं वैश्ययोनि 
वा ये कपूयचरणास्ते कपूया योनिमापचन्ते श्वयोनिं सुकरयोनिं चाण्डाख्योनिं वा! 
हप्यादि श्रुति मविष्यदहसम्बन्धमे प्रमाण हे | 
प्ररन-- मोक्ता भविष्यदेदसम्बन्धी हे इस ज्ञानके बिना क्या हानि है ? 
उत्तर-उक्त ज्ञानके बिना शरीरान्तरोपमोगयोग्य फरुसाधन कर्मे 
पुरुषकी प्रवृत्ति ओर निदृत्ति नही होगी । फडाुरागसे ही फकसाधनमें पुरुषकी 
परदृत्ति होती है, अन्यथा द्चिष्ट कर्मः इस न्यायसे अनेकविधद्रव्यव्ययायाससाध्य 
करभे पुरुषकी परवृत्ति दी न होगी; प्रदृप्तिके भमावसे तत्‌-तत्‌ फङोपायोपदेश 
व्यथे हौ जार्यगे ॥ ४७२ ॥ 
उक्त ज्ञानके बिना भी विधिवद भरदृत्ति हो जायगी, इस शङ्का 
निराकरण फरते है--(भविष्यदेद ०” इत्यादिसे । 
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<न ~~ 
आगमेन विना साया आत्मानं स्व्मोक्षयोः | 
अबुगन्तारमवदनननु माना तत्तथा ॥ ४७४ ॥ 





[1 


चेतन ओर मोक्ता आत्मा शरीशन्तरसम्बन्धी है, यह ज्ञान यदि वाक्य द्वारा 
न होगा, तो चा्वाकके सद्य रोई मी विद्वान्‌ पारलौकिक फलके छिए कर्ममे 
प्रवृत्त न होगा, क्योकि पारडकिक तत्‌-तत्‌ फर्के ङछिए दयी पुरुषकी तत्‌-तत्‌ कमपि 
प्रवृत्ति होती है, इसङिए शरीरान्तरसम्बन्धी आत्मा है, टेप वेदवाक्यसे जानकर 
ही प्रामाणिकोकी उक्त कर्मभे प्रवृत्ति होती है, पसा मानना पडेगा, अन्यथा 
तत्‌-तत्‌ कर्मभे परक्षावानकी प्रवृत्ति न होगी ॥४७३॥ 


आगमेन" इप्यादि । साख्याचार्य आगमके बिना ही स्वग मेोक्षके गन्ता 
आताको अनुमाभसे ही मानते है, किन्तु यह मत दीफे नही है । अभिप्राय यह 
है किं अकारण, अकराय, कूटस्थ ओर चेतन्य स्वह्प आसा है । अकारण 
होनेसे प्रङृतिसे भिन्न है, अकाय होनेसे धटादिते भिन्न है ओर कररस्थ होनेसे 
अनिष्य धर्मोफा आश्रय नही है| 

प्रभ्र-यदि आत्मा कारण नही है, तो सृष्टि कैसे होगी 

उत्तर--जचेतन प्रकृति आदिसे होगी । 

प्रकृतिसे महत्तत्व, मह चत्वसे अहङ्कार, अहङ्कारसे पश्च तन्मात्रा ओौर एकादश 
इन्दियां पश्च तन्मात्राओंसे पच आकाशादि महामूत ओौर उनसे षट, इक्ष, गो आदि । 
महदादि सेके बिना पुरुष स्वय विषयका प्रकाञ्चफ़ नही है, क्योकि निरपेक्ष पुरूष 
यदि विषयक प्रकाशक माना जायगा, तो सदा विषयका प्रकाश रहनेसे मोक्च नहीं 
हो सकेगा । यदि इन्दिय आदि सापेक्ष विषयका प्रकारा मानते 8, तो इन्दियादिके 
सद्धावम संसार भौर इन्द्रियादिका र्य होनेसे अपव सिद्ध होता है । 

शङ्ा--जच्छा तो प्रकृति ही को विषयप्रकाश्चक मानिएु, इन्धिय दिक्षा 
समे उसके टिए प्यथ हे । 

समाधान-- प्रकृतिको यदि विषयप्रकाशक माने, तो मी प्रकृति नित्य षै, 
हइसङ्णि सतत विषयप्रकाश्च होगा, तो उक्त अनिर्मोश्चापत्ति दोषका प्ररिहार 
नदीं हो सकेगा । 


एङ्का-अंच्छा तो चेतस्मसम्बन्धित्वको विषया द्वी स्वमावं मानि, 
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न~ नस्य 





मि य ॥ 








विषयका नाश होनेपर उक्त विषयष्वख्प मी नष्ट हो जायगा, इससे उक्त दोषका 
परिहार हो जाता है | 

घटादि विषयका पुरुषके साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध तो हो नही सकता, किन्तु 
इन्द्ियादि द्वारा दी विषयक्रा उक्त स्वभाव माना जायगा । साक्षात्‌ सम्बन्ध माननेसे 
“यह्‌ देखा, यह नही देखा! इत्यादि इष्टादृष्भ्यवहार्‌ नही होगा । विषय जव तकं 
उयवहित मी रहेगा तबतक उसका भान होता रगा । 

राङ्ा-- फिर मी बाह्यन्दरिय द्वारा पुरुषका विषयके साथ सम्बन्ध मानिए, 
मनको माननेकी क्या आवयकता ४ 

समाधान--यदि अनेकं विषयोके साथ एक कारम अनेक इन्धिर्योका 
सम्बन्ध होगा, तो युगपत्‌ अनेकेन्दियजन्य ज्ञानकी आपत्ति होगी । यद्यपि इन्द्रिय 
द्वारा विषयोका सम्बन्ध पुरुषके साथ है तथापि ष्टमारा मन अन्यत्र था 
इसरिए हमने उक्त अथे नही समज्ञा, फिर कहिए, इत्यादि व्यवहार देखनेसे 
स्पष्ट प्रतीत होता है किं ज्ञान क्रमिफ होतेदहै। जहा कही युगपत्की 
प्रतीति होती है वो सुसूक्ष्म क्षणके अनवधानसे उप्पल्पत्नशतव्यतिभेदनकी 
तरह अम है। 

शङ्का--अच्छा तो व्यासङ्गके अनुरोधसे मन सयुक्तेन्दियसम्बद्ध विषयका 
उक्त स्वभाव माननेसे उक्त दोषोका परिहार दहो जाता है, अहङ्कार क्यों 
मानते हो 

समाधान--यदि इन्छिय ओर मनके द्वारा दी विषयका भान मानिएगा, तो 
सोये हए मनुष्यको जसे यह स्वप्न साता है कि हम देष्वरूप हैः वैसे दी 
हम नरस्वख्पषै, यह मी ज्ञान होना चाहिए । नरत्व सनिहितं है गौर 
इन्द्रिय तथा मनका व्यापार है दही, इसकिए इन्दियमनोमि्र अहङ्कार 
माननेकी मी आवद्यकता है । नियत विषयका अभिमानरूप व्यापार 
अहङ्कारका हे । 

प्ररन--अच्छा तो अहङ्कारप्यन्त मानिए, अद्धि माननेकी क्या 
आवश्यकता है 

उत्तर-- सुषु अवस्था जब इद्धिय, मन तथा अहङ्कारका कुक मी व्यापार 
नही रहता, तब मी आआस-्रदषासका व्यापार निरन्तर जारी रहता है । इससे 
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ज्ञात होता ई कि उस समयमे कोई एक पदाथ सव्यापार अनुदृत्त रहता 
है जिम ही अनुभव,वासना आदि रहते है वदी बुद्धि था अन्त करणसे कहा 
ज्ञाता दहै । तदुपाख्ढ अर्थात्‌ तत्तद्विषयाकार इुद्धिपरिणाम तत्तद्धिषथाकार 
ज्ञान कहराता है । तत्‌-तत्‌ विषयाकार परिणाम द्वारा वे अथं पुरवुदधिस्थ होते 
हे वेदही घटादि विषय स्वविषयक्ज्ञानहूप परिणाम द्वारा पुर्षके स्वषूपके 
व्यवधायक होते ै। उक्त परिणामके रहनेसे ससारग्यवहार तथा उक्त 
परिणामके न रहनेसे अपवर्गव्यहार होता है । 
पररन--यदि बुद्धि कर्त्री, तो “चैतन करोति यह कति ओौर चेतन्यकी 
समानाथिकरण प्रतीति कैसे होगी ° क्योकि चेतन्य पुरुषमे है जौर इति बुद्धिम हे । 
उत्तर-जुद्धि ओर पुरुषका विवेक न होनेसे पुरुषके धर्मं बुद्धिम ओर बुद्धिके 
धर्म पुरषे प्रतीत होते द । निष्छिय पुरुषमे कतृष्वाभिमान ओौर अचेतन बुद्धि- 
त्म चेतन्यामिमान होता है । बुद्धित्व हयी मँ कर्मवासना आदि रहते है | 
पुष्करपारके सदश पुरुष निखेय है, क्योकि पुण्य ओर पाप आदि पुरुषे नहीं 
रहते, किन्तु उक्त जुद्धितत्तवमे ही रहते दै । आकोचन विषयका सामान्यदरीन 
इन्दियोका व्यापार है। विकद्य--^्थाणुर्वा पुरुषो वा मनका असाधारण 
व्यापार दहै । अह मनुष्य › इत्यादि अभिमान अहङ्कारका एव कृति तथा द 
इत्थमेव, ( यह एसा ही है ) यह निश्चय बुद्धिका असाधारण व्यापार है ! 
शङ्का--ङृति ओर अध्यवसाय ये दोनो चेतनके धरम है, अचेतन वबुद्धिके 
धर्म कैसे हो सकते दँ £ घटादि विषयका बुद्धिके साथ सयोगादि सम्बन्ध नही 
हो सक्ता ओौर सम्बन्धके बिना इद करोमिः इत्यादि व्यवसाय नही हो सकता 
अन्यथा असन्रिहित व्तुके ताद्येसे भी उक्त प्रतीतिकी आपत्ति हो जायगी । 
समाधान--चेतनका प्रतिबिम्ब पड़नेसे अचेतन भी बुद्धि चतनके सहच प्रतीत 
होती है ओर इन्दिय द्वारा बुद्धि विषयाकार परिणाम ही विषयक्षा ज्ञान है | 
उसीका कतेभ्य धट आदिके साथ सम्बन्धं होनेसे उक्त आपत्तिका परिहार 
होता है । बुद्धि भौर चेतनका भेदाग्रहसे एकलाभिमान होता है, भतणएव 
न्वेतनोऽह करोमि! इत्यादि प्रतीति मी उपपन्न होती है । यह एकलवाभिमान 
पुरुषोपराग हे । विषय ओर इन्दियके सशिकर्षसे विषयाकार ज्ञानरूप परि- 
णामोत्ाद पारमार्थिक विषयका उपराग है । इन दोनों उपरागोँसे करवैव्य धट 
जादि विषयक भान होनेसे करोमि" इस प्रकारका अध्यवसाय व्यापारावेश कहराता 
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है । बुद्धि, उपरन्धि जौर जान - ये तीनो साख्यमतमे भिन्न है, यह अगे स्पष्ट 
होगा । शुद्धिरुपरुन्धिज्ञीनमि्यनथान्तरम्‌' ईस न्यायसूत्रके अनुसार सास्य उन्द 
एक नहीं मानते । “मया इद कतेव्यम्‌, इस अध्यवसायमे तीन अद्य है। 
भया" यह चेतन पुरुषका उपराग है । सौर वह दर्षणमे युखक्े उपरागके समान 
अतास्तिके है । बिम्ब ओर प्रतिबिम्बका मेदग्रह नहीं होता, इसर्ए प्रतिनिम्ब 
ही को अज्ञ मुख समक्षते दै। वस्तुत सुख दर्पणे नही है, अत दर्पणं 
प्रतीयमान सुख अताप्विक है । प्रकृत मी दर्धणस्थानापन्न बुद्धिम प्रतीयमान सुख- 
स्थानापन्न चैतन्य अताचिक है । वस्तुत बुद्धिम चैतन्य नही है। इदम्‌” यह 
विषयका उपरागे, ओर वह इद्दिय द्वारा बुद्धिका विषयाक्षारपरिणामविशोष 
होनेसे नि इवाससे दृषित दषेणमालिन्यके सहश तासिक है । इन दोनो उपरागे 
व्यापारावेशनामक तृतीय अशकी प्रतीति बुद्धिम होती है । बुद्धिसे ज्ञान ओौर 
उपरुन्ि मिनन द । पूर्वोक्त व्यापाररक्षणा बुद्धि है । विषयेन्दरियसम्बन्धसे बुद्धिका 
विषयोपरागस्वद्ूप विषयाकारपरिणामविरोप ज्ञान है, उस ज्ञानके द्वारा ध्वेतनोऽ- 
हमिद जानामि' इस आकारवाली बुद्धिमे आरोपित प्रतिविम्ब चेतन्यका अतासखिक 
जो सम्बन्ध है, वदी उपरुन्ि अथवा पौरुषेय बोध कहखता है । 

राङ्क--ुद्धिसे अतिरिक्त पुरुष क्यो मानते हो| बुद्धिको ददी चेतन 
माननेम क्या आपत्ति है 

समाधान--आपत्ति यह है कि बुद्धित्व परिणामी है, अतं वह अपरिणाम- 
शीर चेतन नही हो सकता । इसङिए चेतनको बुद्धिसे अतिरिक्त मानते है । 
चेतनके बिना बुद्धिम चेतन्यकी छाया नही पड सकती भौर चितिकी छायाके 
बिना अचेतन बुद्धित्व चेतन प्रतीत नही हो सकता । 

राङ्का-- चैतन्य ओर कति---ईन दोनोँको एक दी अधिकरणमे श्चेतनोऽदह 
करोमिः इस प्रतीतिसे मानना चाहिए । इतिको तो बुद्धि मानते ददी हो, केव 
चैतन्य माननम विवाद है । बुद्धिम चेतन्यको भी मान लेनेमँ क्या वाधक हे 

समाधान-बुद्धिने चेतना; प्रिणामित्वाद्‌, धटादिवत्‌ , यह अनुमान 
बाधक हे । 

परभ्र-- यदि अनुमान बाधक है; तो कृत्यशको भी न मानिये, क्योकि 
उस्म मी बुद्धिनै क्री, परिणामिलाव्‌, धटवव्‌ यह अनुमान वाधक है| 
दसरिए बुद्धिका स्वामाविक धमे इति भी नदीं हयो सक्ती । 
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उत्तर--वहिरनुष्ण , इतकत्वात्‌ , घटवत्‌ , इस अनुमानमे उष्णलका परतयकष 
लेसे बाधक है, वैते दी उक्त अनुमानमे छृतिका भ्यक्षज्ञान बाध है, अत उक्त 
अनुमान नही हो सकता । 

प्रभ--यह तो दोनोमे समान है । उक्त पप्क्षसे जेसे ृतिको बुद्धे 
मानते हो वैसे हयी चैेतन्यको मी मानो, क्योक्रि ध्चेतनोऽह करोमि" यह प्रत्यक्ष 
ृति ओौर चेतन्य--इन दोनों अशौम समान हे । 


उत्तर--बुद्धि अचेतन पङ्ृतिकी कार्यं है । काय जौर कारणका तादात्म्य 
माना जाता है । बुद्धिम यदि चैतन्य मानोगे, तो प्रकृतिका बुदिके साथ तादाल्य 
नही बनेगा, क्योकि चेतन ओर अचेतनका तादात्म्य अत्यन्त अनुपपन्न है । 


परभ्ञ-कतो प्रकृतिका कार्यं है, यह कहना तो सर्वथा असगत है, क्योकि 
'वीतरागजन्मादशनात्‌ इस न्यायसूत्रसे तथा उदयन्न वारुककी स्तनपानमें 
रागत प्रदृत्तिके दरोनसे भी कतां अनादि है, यदी ज्ञात होता है । यदि सादिदो, 
तो प्रथम उदपन्न बारककी स्तनपानमे प्रवृत्ति नहीं होगी, क्योकि इष्टसाधनता ज्ञान 
चेतनप्दृत्तिमे कारण है ! वतमान जन्मे अभी स्तनपान किया नही है, इस- 
ठिए जन्मान्तरानुमूत इष्टसाधनताका स्मरण कर इद्‌ स्तनपान मदिष्टसाधनम्‌ , 
स्तनपानलात्‌ , पूवांनुभूतस्तनपानवत्‌” यह अनुमान जन्मान्तरीय अनुभूत स्तनपान- 
विषयक स्मरणके बिना नही हो सकता । जौर बिना इसके बाटककी उक्त 
कामे प्रदृत्ति नही हो सकती । परवृत्ति देखते है, हसङ्िए उक्त स्मरण 
पूर्वक प्रकृत अनुमान आवश्यक है । इससे यदि कर्ता अनादि है, सादि नही है, 
तो वह प्रकृतिका कार्यं कैसे हो सकता है ' जौर बुद्धिम चेतन्य माननेमे यह भी 
बाधक है कि कर्मे जो गुण पाये जाते टै, वे सब कारणमे मी माने जति है 
बुद्धि प्रहतिका काय हे । यदि बुद्धिम चेतन्य माना जाय, वो तत्कारण मङृतिमे 
उसे मानना पद्ेगा । यदि प्रकृति चेतन होगी, तो बुद्धि उसी कायै ही नही 
हो सकती, कारण कि वही पुरुष कहकायेगी । पुरुष न कारण है जौर न कार्य है, 
यह पूर्वमे कह चुके दै । अच्छातो जितने गुण कार्यम देखे जति, 
सव कारणम माने जाते षै यदि देषा सिद्धान्त आप मानते हो, तो बुद्धिमे 
राग, हैष ओर मोह ये गुण मी पाये जाते है, इसरिए ये सब गुण तक्कारण 
भूतिम भौ माने जेय * यदि दसा भानिेगा, तो रागादिगुणवििषट प्रकृति 
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ही बुद्धिपदवाच्य होगी । उससे अतिरिक्त बुद्धि नामका पदार्थं दही नही 
हो सकेगा | 

उत्तर--उक्त नियमके अनुसार प्रकृतिमे पुष्ष्मूपसे रागादि मानते हे ओर 
स्थुरहूपसे बुद्धिम मानते है । म्थुरुरूपसे रागादि जिसमे रहते ै, वही बुद्धि 
कहङाती है, एसा माननेसे उक्त दोष नही आ सकता । ठीफ़ है, इसी प्रकार 
रक्ष्मङ्पसे चेतन्यको भी परकृतिम मान सकते हो । स्थर चेतन्य बुद्धिम दी रहता 
हे, क्यारा भी कह सकते है हो, कह सकते हो, किन्तु अचेतनका्य बुद्धि 
ह| इसर्एु उसमे चैतन्यको नही मानते । यह कहना मी तो असगत दही हे | 
बुद्धिम अचेतनकार्यं ही नही है, सृष्ष्मह्पसे मी चेतन्यको प्रकृतिमे माननेसे प्रकृति 
चेतन ही कदी जायगी, अचेतन नही । 

शङ्का - यदि बुद्धिमे चैतन्य मानेगे, तो बुद्धिके काये घटादिम मी चेतन्थकी 
प्रसक्ति हो जायगी । 

समाधान-यह शङ्का तो राग आदि विषयमे मी ऊर सकते है! 

राङ्क[-- पके मतसे रागादि बुद्धिम है, इसङ्एि तत्कार्य षटादिम मी 
रागादिकी प्रसक्ति होनी चाहिए । रागादि षट आदिमे मानते दै, किन्तु सूक् 
मानते हे, स्थुरु नही । 

समाधान--यह तो चेतन्याशमे भी कह सकते है । चेतन ओौर अचेतनकां 
विभाग मी स्थर ओर सूक्ष्म चेतनके तापसे हयो सकता है । यह मी दोनो 
समान समाधान है, इसक्िए यजातीय कारणसे यजातीय कार्यं देखते दे, तज्जातीय 
कारणसे तज्नातीय कायं होता है, एेसा ही नियम मानना उचित है । जितने 
धर्मेवाल कारण रहता है, उतने धर्मवाखा कायै होता है, एेसा विरोषखूपसे नियम 
मानना समुचित नही । 

तरस्थ--अच्छा तो अप्रस्तुत विषयका विचार रहने दीजिए, प्रस्तुतं 
विषयमे किये 

वादी-बुद्धि नित्य दै अथवा अनित्य * यदि नित्य दहै, सो बुद्धयुपथान्‌. 
सतत रहेगा, अद ॒निरुपाध्यवस्थानात्क मोक्ष नदीं हयो सकेगा । यदि तन्ाच्च 
मानिये, तो अनुयन्न माव्का नाच्च नहीं दोता। इसकिए उसकी उत्पत्ति 
भी सानियेगा, एसी स्थितिमे उलत्तिसे प्रथम नियत बुद्धिकी उसखचिक्ा निमामक 
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कौन होगा " प्रकृति तो सर्वसाधारण है अत देव, मनुष्य आदि भेदसे भिन्न 

विविध सृष्टि कैसे होगी ॥ 

उत्तर-पूर्व अध्यस्त बुद्धि विविध वासनावरा विभिन्न सृष्टिकी नियामिका है । 

शङ्का बुद्धिरूप धर्मीक। नार होनेपर तद्धर्मवासना कैसे रहेगी " क्योंकि 
आपके मतसे धर्म ओौर धर्मीका तादास्यहै। हमारे मतसे आश्रयका नाच 
कायैका नारक है, अत उभय मतस्े भी बुद्धिनाशोत्तर तद्धर्मवासना महीं 
रह सकती । बुद्धिना्योचतर तद्धर्मवासनानुषृत्ति मानियेगा, तो आपका अप- 
सिद्धान्त होगा | 

समाधान--यदि सर्वथा बुद्धिका नाश्च माना जाय, तो अपसिद्धान्त होगा | 
परन्तु सर्वथा बुद्धिना नही मानते, सूक्षमरूपसे बुद्धिकी अनुवृत्ति मानते है । 

राङ्का- तव तो मुक्तिदशामे मी सृक्ष्मषूपसे बुद्धिकी अनुदृत्ति रटेगी । 
इसङिए उस समयमे भी ससारकी अनुवृत्ति अप्य होगी, पिर सक्ति कटा 


समाधान--साधिकार बुद्धिकी भुदृत्ति होनेसे ससारकी अुदृत्ति होती है । 
निरधिकार बुद्धिकी भनुदृत्ति मोक्षदा होती है, इसकिए उस दशाम ससारा- 
पत्तिदोष नही हो सकता । बुद्धिम जबतक ससार रहता है, तब तक विहीनं 
मी बुद्धिम वास्नानुदत्तिरक्षण अधिकार है। सुक्तिदशामै उक्त रक्षण 
अधिकार नही रहता, इरङ्एि फिर ससार कैसे हो सकता है 

प्रभ्च--मदि एेसा मानते ह्यो, तो ससारदशामे बुद्धि साधिकार है, अतं 
ससारका भान होता है। सुक्तिदशमे प्रयुप्तस्वभाव है, अतएव प्वृत््यजनकं 
बुद्धि दी ज्ञान दिका भाश्रयहे। यही बुद्धि प्रकृतिपदका भी अर्हे, 
सा ही मानिये, बुद्धिसे अतिरिक्त भङृति आदिकी कष्पना व्यथै दै एक 
अथैका भी निमित्तोपाधिवद्च अनेकश्ब्दसे व्यवहार होवा है। जैसे एक 
ही वायु्ा उद्धुगत्यादि उपाधिभेदनिबन्धन पराण, अपान भादि अमेकपदसे 
व्यवहार होता दहै, वैसे ही प्रङ्ृतमे भी एक दही बुद्धिके प्रुष भदि 
उपाधिसे भर्ति, बुद्धि जदि राब्दसे भ्यवहार्मे क्षति नही है इस प्रकार 
सराख्यमत्रैखण्डनका सेक्षेप है । 

सलोका्थ--साखूयाचाये वेदान्तवचनके बिना श्वम ओर मोक्षा गन्ता 
अपसा है" यह कते दै । केवर भनुमानके बढते तो उनका चैसा कना 
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नैव साहयाञुमासिद्धमसङ्खमवगच्छतः । 
भाविदेहायसम्बन्पे प्रबत्तिः स्यात्रियासिह ॥ ४७५ ॥ 
अहंबुच्याऽनुमानाच कर्तार तार्किका जगुः । 

मीमासका अपि तथा न युक्तुभयोर्म॑तम्‌ ॥ ४७६ ॥ 


टीक नही ै। उनका आत्मानुमान यह है--अन्त करणमे जो चिसतिषिम्ब ह 
वह विम्बस्वूप चित्‌पुरस्सर हे, प्रतिबिम्ब होनेके कारण, मादरम मुख प्रतिनिम्बके 
समान । बे आत्माम इसी अनुमानको प्रमाण मानते है । बेदको आसाम 
प्रमाण नहीं मानते, किन्तु उक्त अनुमान द्वारा शात आप्मके ज्ञापफ़ वेदको 
अनुवादक मानते द ॥४७४॥ 

सक्षेपसे साश्यमतका अनुवाद कर निराकरण करते है-- निव साख्या०? 


इत्यादिसे । 
साख्यानुमानसिद्ध आत्मस्वह्प जाननेवारोकी प्रसि अष्टष्टफलार्थेक 


क्रियाम नहीं हो सकती; कारण फि उनके अनुमानसे भाविदेहसम्बन्धका अभाव 
आत्मामे निश्चित होता है। यदि भविष्यदेहसम्बन्ध आत्मामं हो दी नहीं 
सकेता, तो देहान्तरोषमोगयोग्य फर्के कर्मका अनुष्ठान दही क्यों करेगे 
बड़े-बड़े विद्वान्‌ मी कर्म॑ करते दै, अत॒ आत्मविषयक उक्त सास्यानुमान 
टी नही है ॥४७५॥ 

तारकिंकायमिमत भात्मविषयक प्रमाणका सक्षेपानुवादपूर्वक निराकरण करते 
है “अहं बु्या ०” इत्यादिसे । 

नैयायिकादि स्वकीय आत्मामे अह घुखी" इत्यादि प्रत्यक्ष भमाणको कहते है | 
परकीय आत्मामे अनुमानको प्रमाण कहते है । जसे रथकी गति देखकर उसमें 
स्थित सारथीका अनुमान होता है, क्योकि अचेतन रथम चेतन अधिष्ठाताके बिना 
गति दृष्टचर नही है, वैसे ही अचेतन श्चरीरमे चेतन अधिष्ठाताके बिना गति 
नृही हयो सकती, अत ॒ गतिमान्‌ शरीरम अधिष्ठाता आत्माका अनुमान होता 
है । देवदक्तशरीर साकम्‌ , गतिमच्वात्‌ , प्राणकतवाद्‌ वा, मच्छरीरवत्‌ । गति तथा 
भराणादिके सश्चारसे परकीय चरीरमे आतसाका अनुमान होता हे । यदि (अह 
खी" इत्यादि प्रत्यक्षको “अह श्याम.” इत्यादिक तरह शरीरादि या अन्त करण- 
विषयक मान, तो तदतिरिक्त भस्मा यह अनुमान भमाण नहीं दहे। इस प्रकार 
बिमरतिपक्नके प्रति स्वात्मपराससाधारण यह अनुमान प्रमाण हे! इद्धिया- 
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नात्मनः कत्ता युक्ता व्यापिनो निष्रियत्वतः। 
न चाकसु फलं युक्तमायासो वादिनां बरथा ॥ ४७७ ॥ 





दिक चेतनाधिष्ठित सत्‌ स्यकायैकरम्‌ , फरणघवात्‌, कुठारपत्‌, जसे ठिदादिफरण 
कुटार आदिसे चेतन अधिष्ठाताके जिना उदनादि काय नही होता, वैसे अचेतन 
इन्छिय आदि अधिष्ठाता चेतन आके बिना आदोचनादि कार्यं नही करते । 
अत इन्द्रियादिके अधिष्ठाता आपाके ददेनादि कार्या अर्थं अव्य मानना 
चाहिए । अथवा इच्छादय अष्टद्रन्यातिरिक्तद्रश्यसमवेता › गुणत्वात्‌ , रूपादिवद्‌' 
इप्यादि अनुमान प्रमाण है। अन्य देतुसे अष्टद्रव्यगुणस सिद्ध करके उक्त 
अनुमानसे परिरोषसे इच्छादिसमवायी आला सिद्ध होता है। विस्तरभयसे 
द्र्यान्तरगुणाभाव साधक अनुमानका निरदेश्च नही किया है | मीमासर्कोक्रा मी यदी 
मत हे । परन्तु ये दोनोके मत युक्तियुक्त नही है, कारण कि आत्मा विमु है । 
अतएव आकाशके समान निष्किय है, इसङिए इतर शरकाप्रयोज्यतवे सति कारक- 
चक्रपरयोक्तुलखूपकतृत्व माल नही बन सफ़ता । जाला कूटस्थ निष्य है, 
जत वह क्रियाश्रय नही हो सकृता । व्यापारके बिना प्रयोज्ञक नही हो सकता, 
इसकिए इनका अनुमान जसगत है ॥४७६॥ 

आत्मा कतो नही ह, किन्तु भोक्ता अवय है, इस मतका निराकरण करते 
दै--नाऽऽत्मनः' इत्यादिसे । 

यचपि भाला आकाशके समान म्यापक है अतएव उसके समान निष्किय दै, 
इसीसे कारण नहीं हो सकता तो मी उसे भोक्ता माननेमे कोई अडचन नही है । इस- 
ङ्प उसे भोक्ता अवदय मानना चाहिए । भोक्तकि बिना भोग्य सुष्टि नही बन सफ़ती, 
अचेतन भोक्ता हो नही सफ़ता । आत्मासे अतिरिक्त दूसरा कोई चेतन नही है, 
इस मतका निराकरण करते है-- जिस कारणसे आमा कर्ता नही है, उसी कारणस 
मोक्ता भी नदी हो सकता । निग्योपारमे भोक्तूप्व भी नही बनता मौर यदि 
कतूप्वके विना मी भोक्तु मानिगे तो अङृताभ्यागमकी प्रसक्ति होगी । यदि 
कृती ही मोक्ता होता है देसा नियम मानते दै, तो जो पुरुष जसा 
यम या अश्युभ कम फरता हैः वह कृतकमीनुरूप यख, दु ख आदि फलमोगका 
भागी होता है । ओर यदि कव्के बिना मी मोवतरूल मनिगे तो कर्मके 
बिना भी तक्तफरभोक्तूवकी प्रसक्ति होगी । वैसा होनेपर नियामके भिना 
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पाररोकिकवरत्तान्तमागमादेव वादिनः । 

ज्ञात्वा प्रच्छाय शासेषु स्वकीयेष्वन्यथावदन्‌ ॥ ४७८ ॥ 
योगिप्रत्यक्षतो यद्वा जानन्त्येव महर्षयः । 

तथापि योगिता भ्रौताऽनुष्ठानादेव नान्यथा ॥४७९॥ 


विहितके अनुष्ठानसे सुखप्रा्ि ओौर निषिद्धके अनुष्ठानसे द खकी प्राति होती, यह 

नियम नही बनेगा ओौर सुखार्थी विहितके अनुष्ठान नियमत प्रवृत्त न होगा तथा 
दु खपरिहारार्थी निषिद्धके अनुष्टानसे नियमत निषृत्त न होग।, इस परिस्थितिं 
विधि ओर निष शख व्यथे हो जा्येगे, अत करतादही भोक्ता है, अन्य 
नी यह नियम सर्वमान्य दहै । अक्रत भी आमा भोक्ताहै, यह वादिर्योका 
व्यवस्थापक प्रयास व्यथं है ॥ ४७५७ ॥ 

'पारलकिफ०" इत्यादि । निष्फर्ष कहते दै- वस्तुत वादिगण आगम ही 
से पाररौकिक वृ्तान्तको-- स्वगे नरकादि समाचारको-जानकर आगमसे यह 
इृत्तान्त ज्ञात हुआ, इसको डिपाकर अथात्‌ उन वाक्योँफा उपन्यासः हवाला न 
देकर केयर स्वपाण्डिप्यप्रथाके किए अथौत्‌ तदथमे साक्षात्‌ आगम प्रमाण न 
बताकर अनुमानादि प्रमाणक्रा उपन्यास रते हे, यह आधुनिक विद्भानोष्टी सफ 
चाङकी हे । स्वभ, नरकादि पारलौकिक पदाथ रेन्दरियकं नही है जिससे किवे 
प्रत्यक्ष, अनुमान आदिसे जाने जाये, केवर आगमेकवेच दँ । आगमसे अदृष्ट पदार्थोका 
ज्ञान होनेके अनन्तर तदनुङ्घर तकैसहङृत अनुमानसे विप्रतिपन्नको समञ्चानेके 
किए अनुमान आदिका योग है, यह परम तास्पयं है ॥ ४७८ ॥ 

स्व आदि पारलौकिक पदाथ आगमेकवे है, यह व्यवस्था ठीक नही 
है, कारण कि योगी अतीन्द्रिय तथा विप्ङ्ृष्ट एव मावी मी पदार्थोका साक्षात्‌ 
करते है, अतएव योगीके प्रप्यक्षम विषयेन्दियसंनिकषं कारण नही माना जाता । 
स्वगीदि विग्हृष्ट होनेपर मी योगियेकि प्रत्यक्षविषय है । अत योगियोने योगज 
साक्षाकारसे उक्त इन्दियगोचर पदार्थोको पूरा समञ्षकर आगमम शिथि 
अद्धादीर्छेक्ो क्रियापुर सर समञ्चानेके किए स्वतन्त्र अनुमानका पयोग किया 
है । एव समाधि द्वारा चरीरायतिरिक्त आप्मस्वरूप मी योगीके साक्षात्कारका विषय 
है, अत श्तयैकवेब मात्मस्वरूप दै, यह कहना अप्रामाणिक दै, यदी 
शङ्का करते दै--“योगिप्रत्यक्ष °" इत्यादिसे । 
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महरषिव्यवधानाद्वा सश्षाद्रा श्रतिरेप हि। 

कर्वरात्मनि प्रमाणे स्यात्‌ स्वगादिफरभोक्तरि ॥ ४८० ॥ 
बरह्मात्मन्यप्यहबुद्धिने मार्न स्यात्‌ कथश्चन । 
बोधासुभवसंविततिशब्देभह्यात्मवर्णनात्‌ ॥ ४८१ ॥ 


योगदाब्दका प्रकृतमे निरुद्ध चित्ते तापय है । भमनसेवानुद्र्व्यम्‌” इप्यादि 
ुतिरयोसे आत्माका ददन निरुद्ध चित्तसे होता दै; यह विस्पष्ट है। एसे 
चित्तसे आत्माका देहान्तरसयोग भी जानते दहै, तो भी चित्तमिरोध चित्त 
वशीकारापरनामक श्रौत अनुष्टानसे ही होता हे। सारश्च यह है कि आलाका 
वास्तविक स्वरूप ओर तप्साक्षात्छारका उपाय तादश योग॒प्रथम वेदवाक्य द्वारा 
ही ज्ञात होता है । तदनन्तर तादश उपायके अनुष्ठानसे आसमस्वख्पका साक्षा- 
कार ॒होनेपर मी आमस्वदप वेदैकवेच है, इस ॒सिद्धान्तमे को$ अनुपपत्ति 
नहीं है । यदि वेदके बिना उपायान्तरसे आप्मस्वरूपका ज्ञान हो, तो वेदैकवेयत्वकी 
हानि होती, प्रकृतमे एेसा है नही, इस अभिपायसे कहते है-^तथापिः 
इत्यादि । शौतानुष्टानका फ आसज्ञान है । फठते उपाय दूषित नदी होता ॥४७९॥ 

उक्त अका उपसहार करते है--“महर्षिव्य °” इष्यादिसे । 

कता तथा स्वर्गादि फलका मोक्ता आप्मा है, इस अर्थम महर्िभ्यवधान 
या साक्षाद्‌ श्चति द्यी परमाण है। श्रतिसे चित्तनिरोध, निरुद्ध ॒चित्तसे आत्म 
स्वूपसाक्षाकार, इस परम्परासे महर्भि्यवहित आतसमसाक्षा्ार होता है । 
यदि श्रति ओर तन्मूख्क स्मरति द्वारा आमसाक्षाकारोपाय तादश योगका विधान 
न होता ओर योगीको स्वय तादश उपायका ज्ञान होता, तदद्वारा जासस्वरूपका 
भत्यक्ष होता, तो उक्त सिद्धान्तका भङ्ग होता, किन्तु पेसाहै नही, इसङिए 
आसस्वरूप श्ुतयेकवेच है, यह सिद्धान्त भ्यवस्थित रहा ॥४८०॥ 
„ ` कती आत्मा जसे शुत्येकवेय है वैसे ही शुद्धात्मा मी शुलेकवेच है, यद 
कहते है श्रह्मात्म' इत्यादि । 

अहमित्याकारक बुद्धि जैसे कती, भोक्ता आत्मा है, इसमे प्रमाण नहीं है, वैसे दी 
सद्धाम मी उक्त बुद्धि प्रमाण नही दहे, क्योकि शद्धासा स्वयभकाश वै । 
पकाशान्तरानपेश्च प्रकाश ही स्वयपरकार हे । यदि आत्मपरकाश्च अहमित्यादि- 
बुद्धिसापेश्च हो, तो स्वयप्रकाश्च नहीं कदा जा सकता | 
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यस्याऽहप्रत्ययस्याऽ््र सिद्धिः स्यादचुभूतितः । 
ततोऽहप्रत्ययात्सिद्धिमश्नुतेऽसुभवः कथम्‌ ॥ ४८२ ॥ 
आत्मनोऽहधियः सिद्धिरात्मसिद्विरहम्मते । 
अन्योन्या्रयतेव स्यादहम्बु्यात्मनो्रैवम्‌ । ४८३ ॥ 





ङ्का- बोध स्वयपका् कहा जाता है ब्रह्म नदीं । 

समाधान--बोध, अनुभव जौर सवित्ति मे पय्यायवाची शब्द्‌ हँ । इन सवका 
अथं एक ही है, भिन्न नही । इन रब्दोसे ब्रहमका ही अभिधान होता है, 
अत ये सव शब्द्‌ ब्रहमबोधक हे, यह फङ्िति अथे है । 

किश्च “अहम्‌' बुद्धि आस्मग्राहक नही है, किन्तु आग्राहम है, जो भापम- 
ग्राह दै वह घरके समान आ्मग्राहक नही होता। घट जसे भामग्राहय 
है, तएव आपमग्ाहक नदी ह्येता वैसे दी "अहम्‌, इत्यादि बुद्धि भी भाभा 
हे मतएव आसस्वरूपग्राहक नही हो सकती ॥४८१॥ 


"यस्याऽद०” इत्यादि । जेते अय धट › यह बृततिरूप ज्ञान जड़ हे स्वत सिद्ध 
नही है यह अनुभवदूप आमास दी सिद्ध होता है वैसे हयी भहमित्याकारक 
वृत्तिस्वखूपन्ञान जड ही है । उसकी मी सिद्धि अनुभवसे ही होती है, स्वत नहीं| 
वृह अनुभव स्वसिद्धिके छिए उक्त जडासमक ज्ञानकी अपेक्षा क्यो करेगा ? क्योकि 
वह॒तो स्व्॑सिद्ध है, अत अनुमवश्वखूप माकी सिद्धि उक्त पत्ययपिक्ष 
नही है । जओौर यदि आत्मा अहबुद्धिग्रह्य है एसा मनोगे, तो घटके समान 
माला मी जड हो जायगा ! नैयायिक आसमाको जड मानते दै, इसङ्ि वह अह- 
बुद्धिमाद्च है, पेसा कहते दै । किन्तु अन्य रोग ॒तो आत्मको जड़ नदी मानते; 
इसलिए उनके मतम आमा तादशबुद्धिमा्य है, यह कैसे सगत हो सकता है ? 
अजड आला चित्स्वरूप है, अतएव उसका स्फुरण प्रत्ययान्तरनिरपेश्च है । आत्मा 
नाहधीग्राह्य , सविद्रुपतवात्‌ , सविदन्तरवत्‌ › इस अनुमान द्वारा आस्मामे तदग्ा्चच 
ही सिद्ध द्योता हे ॥ ४८२ ॥ 

अहभत्ययग्रा्यत्वमे भाधकान्तर भीकदते दे--आत्मनोऽहं °` इत्यादिसे । 


अज्ञात मासा चश्चरादिके सद ज्ञाका कारण नदीं हे, अन्यथा युषुि- 
काङ्कि आस्मामे ज्ञानोप्यादकत्वकी प्रसक्ति हो जायगी । 
५९ 
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शङ्का --इन्दियादिसहङृत आतमा षादिज्ञानका जनक है, एसा माननेपर 
सुषुपिकारमे इन्दियादि सहकारी कारणके विरहसे धयादिज्ञानोत्पत्तिका वारण 
कर॒ सकते है । अहपरत्ययोत्पत्तिम इन्द्रियादिको सहकारी कारण नही मनेगे । 


समाधान--यदि उक्त बुद्धिम सहकारी कारण नही मानते, तो सुषुप्ति फार्म 
उक्त प्रस्ययोत्यत्ति हो जायगी । इसरिए ज्ञात ही आसा ज्ञानजनक है यदि रसा 
माने, तो अहप्रत्ययसे आ्मज्ञान ओौर ज्ञात आत्मासे अहपरप्ययकी उत्पत्ति, इस 
परार अहवुद्धि ओौर आमानं अन्योन्याश्रय स्पष्ट दी है । जौर भी बाधक सुनिए, 
अहप्रप्ययो न मातग्राहक › तकायतात्‌;, रागादिवत्‌ । आत्माका अहमिस्याकारक 
ज्ञान कायं है, भत वह रागादिके सदश्च आमाका आहक नही हो सकता । ओर 
भी दोष हे,-भसा अर्हधीभ्राह्च नहीं हे, किन्तु अहधीका प्रका्चक है । जो 
जिसका प्रकारा होता है वह उससे प्रकादय नहीं होता । जेसे घटका पकारक 
प्रदीप घटका प्रकाश्य नही है, वैसे ही जामा भी अहवुद्धिका प्रकारक है, अत 
वह उसका प्रकाश्य नही हयो सकता । कायै कारणका व्यापक नही, किन्तु व्याप्य 
होता है । अहप्रत्यय आ्माका कायै है, अत वह आसमाका व्यापक नही हे । 


राङ्ा- उक्त प्रस्यय आमाक्रा व्यापकनदहो, फिर भी उसके प्रका्क 
द्ोनेम क्या दोष हे 


समाधान--तदुम्या्तिके बिना तन्मेयता कही मी इष्टचर नही है । जब जब 
भासस्पुरण द्योता है तब तब तदुम्राहक यदि अहप्रत्यय नही हे, तो उक्त 
परत्ययके विना मी आतमाका स्फुरण होता दहै, यह अव्य मानना पड़ेगा । 
इसङ्िए व्यभिचारसे उक्त प्रप्यय उक्त अर्थम कारण नहीं है, यह आगे अति 
स्पष्ट हो जायगा । शौर भी वाधक देखिए+अहपव्यय आमामात्रका 
आहक है अथवा क्रियाकवतविरिष्ट आपाक्षा 2 प्रथम पक्षमे मोक्षदशामे 
मी आत्मा उक्त परघ्ययग्राह्त्की आपत्ति होगी । उक्तं प्रत्यय यदि हो, 
तो मोक्ष ही नही वन सकता । मोक्षदश्चाम उक्त प्रसययके निना द्यी आताका 
काश होता है, एसा यदि मानिये, तो व्यवहारदशामे भी वैसे ही आतमाका 
भकार होता है, देस क्यों नही मानते  मोक्षदशाम भस्ाका प्रकाश ही नहीं 
होता, यह कहना तो श्रुतिविरुद्ध तथा सर्वथा अनुचित है| नहि द्षटु 
ृष्ट्विपरिरोपो वियते, इत्यादि श्ुतिसे मोक्षदशचामे म आसाका भान जघ्यावयक है । 
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अथाऽहधीः स्वप्रकाशा जड आत्मेति मन्यसे । 
तद्यै्र भाषामेदोऽयमावयोः परिशिष्यते ॥ ४८४ ॥ 





अज्ञात है आत्मस्वख्प जिस्म एेसा मोक्ष अपुरषाथ हो जायगा, क्योकि ज्ञात सुख आदि 
ही पुरुषाथं माना नाता है, भज्ञात नही । द्वितीय पक्षमे अहपप्ययक्रियाकवैै्लविरिष्ट 
आसमाका भान तादशधीड्प क्रियाकारे होता है या तादश क्रियाके पूर्वैकारमे " अथवा 
तदुत्तरकाले : [ ये तीन विकल्प सुखावबोधके ठिए करते है । ] प्रथम पक्षे 
अहधीष्प क्रियाके प्रति आत्मा गुणभूत है ओर उक्त करिया प्रधान है । क्रियाकी 
सिद्धिके अनन्तर उक्त क्रियके प्रति आत्मा कर्म नहीं हो सकता, कारण कि कम॑ 
प्रधान होता है। एक दही पदार्थं एक क्रियके प्रति एक दी समय गुण ओर प्रधान 
नही हो सफ़ता । गुणख ओर प्रधानत एकनिरूपित एककारमे एक दी वस्तुं 
नही रह सकते । द्वितीय तथा व्रृतीय विकद्पमे यदि उक्त क्रिया दी नहीषहै, तो 
तादर -क्रियाकतैलविशिष्ट--आसमा मी नही है, फिर तादय आपा अहमा- 
कारुद्धिवे्य है, यह कहना तो सर्वथा असगत है । ओौर तार्हश्चक्रियाकतौ 
आसाको यदि अहमाकारधीवेद्य मानियेगा, तो तादशक्रियाकर्मकी स्वम मी 
आपत्ति होगी, क्योकि विरिष्टफा हकं विरोषणकरा मी ग्राहक होता दै, यह 
सर्वस॑मत है ॥ ४८३ ॥ 

यदि पूर्वोक्त अन्योन्याश्रय दोषके परिहारके ठिए आपमाको जड माने जौर 
अ्टप्रस्ययको स्यप्रकाश्च माने, तो अहकारसमवेत उक्त ॒ज्ञानसे जडस्वख्प 
साकी सिद्धि होती है, रसा कहनेम उक्त अन्योन्याश्रय दोष नदी होता; 
यह शङ्का करते है--अथा.ऽदहंधीः' इप्यादिसे । 

उक्त प्रकार कहनेमे तो केवर रशब्दमात्रका मेद है । हम आस्माको 
स्वप्रकाश कहते है, उक्त इृतिरूप ज्ञानको जड, एव आप आतमाको जड़ कहते 
है भौर उक्त ज्ञानको स्वयभकरा्च । अथात्‌ एक स्वयप्रका्च ओर दूसरा जड, 
यह आपको अभीष्ट है ओौर हमको मी । 

परभ--यदि मदुक्त प्रकार आपको भी अमीष्टदहै, तो शब्दमात्रका विवाद 
त्याग कर मदुक्तप्रकार आस्माको आप भी मानिये 

उत्तर--आत्मा स्वयप्रकारा है, एतदथभरतिपादनपरक “अत्राय पुरंष, 
ह्वयञ्योति इप्यादि श्रुतिविरोधसे भवदुक्त प्रकार प्राह्य नही है। अच्छा तो 





४६८ बृहदारण्यकवातिंकार [ ? अध्याय 


# 9 | 





सप्रकाशाज्ञड सिद्धयेदित्येतदुभयोः समम्‌ । 

न जडं ब्रह्म तत्र स्यात्‌ सत्यं ज्ञानमिति श्रतेः ॥४८५॥ 
किञ्च संवितपमेया चेत्‌ संविदन्या एलं भवेत्‌ । 

न च संविदृहयं भाति नाऽनुमेयं फलं कचित्‌ ॥ ४८६ ॥ 


यह कैसे कहा कि जो आापरको अभीष्ट है, सो हमको मी है । हमको तो जम्मा 
अहधीम्राह्य है" यह अभिमत दहै, पर्‌ आपको यह अभिमत नही है, किन्तु 
स्वयपक्राश आत्मा है, यह अभिमत है । हा ठीक कहते है, हमारा अभिप्राय 
यह है कि स्वप्रकाद्यसे जडकी सिद्धि होती है, यह आपको अभीष्टे ओौर 
हमको भी ॥ ४८४ ॥ 

यही कहते है--“ख्रकाश्चा०' इत्यादिसे । 

सप्रकारासे जडकी सिद्धि होती दै, यह हम ओर आप-दोनोको 
अमिमत हे । आप आतमाको जड कहते दै, किन्तु यह पक्ष शतिविरोधसे 
अरश्रदधेय है । (सपय ज्ञानमनन्त ब्रह्मण इप्यादि श्रुतियोे आमा ज्ञानस्वरूप 
है, यह सिद्ध होता है। ज्ञानको आप स्वयपरकाश कहते ही है, फिर 
प॑दतिरिक्त आत्माको मानकर उसे अड कहना, यह अनुचित है । आ्माको 
स्वयभ्रकाश माननेसे उसीसे सफ़र उ्यवहारकी सिद्धि होती है । अहमाकार- 
युद्धि स्वयपरकाश है, इसकी बआवहयकता नही है ॥ ४८५ ॥ 

सवित्स्वरूपको अहधीगम्य माननेमे दुषणान्तर भी कहते 2-^किश्व' इत्यादिसे। 

यदि संवित्‌ प्रमेय होगी, तो उसका फर सविदन्तर- ज्ञानान्तर- दी 
होगा । जसे (अय घट इत्यादि स्थल्म धट प्रमेय दै, उसका फर 
धरजञान हे वेसे ही “अहभ्‌ हप्यादि स्थलम मी यदि मलाको अहमाकार- 
्ञानग्राह्म मानते हो, तो अहमाकारन्ञानका फर आप्मविषयक ज्ञानान्तरं होना 
चाहिए । पर॒ “अश्‌, इत्यादि आमग्राहक ज्ञानस्थरमे आत्ाके दो ज्ञानोकी 
भतीति नहीं होती । इसङिए सवितप्वरूप आत्मा वेध नदी है । वप्तुत आतमा 
असवित्‌स्वरूप है अथवा सवितूस्वरूप प्रथम पक्षम न्यायमतकी तरह भासा 
उक्तं भ्र्ययसे वेच हो सकता है, परन्तु उक्त श्रुतिविरोधसे यह मत श्रद्धेय 
कहीं ॥ दवितीय पक्षम जस्विषयक़ जञानद्वयकी उपरुन्धिं उक्त परप्ययकारमे 
त्री होती | 
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युगपश्यवसायानुन्यवस्चायवदात्मनि । 

अस्तु संबिद्द्वयमिति प्रतीत्येतर्पराहतम्‌ ॥ ४८५७ ॥ 
धटादिस्थितसंविदच्छुद्धायाभपि संविदि । 

सं विदल्या प्रतीयेत न चाऽस्तावात्मनीक्ष्यते ॥ ४८८ ॥ 


शङ्क- यपि उक्त स्थरे दो ज्ञान भनुमवसिद्ध नही है तथापि तद्विषयक 
उ्यवहारमे तद्विषयक ज्ञान कारण है, यह नियम है । अन्यथा अज्ञात वस्तुक 
उ्यवहारकी आपत्ति हो जायगी । उक्त स्थरे आमब्यवहार होता दै, अत 
कारयलिङ्नक अनुमानसे आाममज्ञानका अनुमान कर सकते हे । 

समाधान--जो स्वयप्रकाश नही है, उसके व्यवहारमै उक्त नियम 
है, स्वपकारामे नही । प्रकाशान्तरनिरपेश्च स्वव्यवहारहैतुत दी स्वप्रकाशत् 
है । सवितूप्वखूप आस्म स्वप्रफाश है, इसर्ए उक्त अनुमान ही हो सकता है । 
अस्वप्रकाशघटादिविषयक स्थर्मे ज्ञान स्वयप्रफाश्च है । इसङ्एि उसके 
प्रफाशके किए ज्ञानान्तरकी अपेक्षा नहीदहै। अन्यथा वहा मी ज्ञानान्तरकी 
अपेक्षा होनेसे अन्योन्याश्रय ओौर अनवस्था दोष होगि । सव जगह सविदृध्यवहार 
सविदन्तरकी अपेक्षके बिना दी होता है, यदी स्वमकाशका स्वभाव है ॥४८६॥ 

उक्त अर्थम हयी, अति स्फुर करनेके किणि, राङ्क करते दै--श्युगपद्‌' 
इत्यादिसे । ध 

शङ्का -जेसे “अय धट , ्वरज्ञानवानहम्‌ इस प्रकार व्यवसाय ओौर अनु 
ऽ्यवसायाक दो ज्ञान होते है, वैसे द्यी ज्मपरमेय स्थल्मे मी दो ज्ञान मानने 
चादि, दो ज्ञानोको माननेमे क्या हानि है 


समाधान-- षटादि प्रमेय स्थल्मे उक्त दो ज्ञान अनुभवसिद्ध दह प्रङ्ृतमें 


दो जानोका अनुभव नही होता । पि भी यदि दो ज्ञान मानेगे, तो अनुमवविरोध 
होगा । अत दो ज्ञानोका कथन असगत हे ॥४८७॥ 
उक्त अर्थो ही स्पष्ट करनेके किए पुन कहते है--षटादि ०" इत्यादित । 
घेटादिविषबक सविद्की तरह शद्ध सविदूमं भी सविदन्तरकी प्रतीति होती; 
परन्तु सबिदन्तरकी प्रतीति कही होती है, इसर्ए षयादिजडविषयकं ज्ञानकी तरहं 
आमातिरिक्त आसनिषयकं ज्ञान नही मान सकते । आप्माम ज्ानान्तरकी प्रतीति 
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विजा कका ाणवकाकण य 
नही होती है । जैसे ज्ञानान्तरके प्रमावसे भामे वेचल नी है वैसे दी फट- 
मावम्रयुक्त भी वेचत्व नही है। यदि आत्मा प्रमेय होगा, तो फरु प्रमातामे 
मानियेगा या प्रमेये 2 यह कहिए । प्रथम पक्षम प्रमाता तो प्रमेय दहो गया, 
तदतिरिक्त प्रमाता है नही, जिससे कि भमातृगत फर कहेगे । 

श्ङ्गा-- प्रमेय होनेपर प्रमाता मी तो है, अत प्रमातरगत फर कट सकते है । 

समाधान--प्रमेयगत फर नही दयता, क्योकि प्रमाता म्रमेय मी तो 
हो गया। ईइसङ्एि यदि प्रमातृगत फर कहेगे, तो अथात्‌ प्रमेयगत भी फरु कटा 
जा सकता है । धटादि प्रमेय स्थरमे प्रकाश्चामक फक अप्रकाशासक षटादिमे 
कैसे रह सकता है 

यदि फलको अप्रकाशा मने, तो षटादि स्वयम्‌ अप्रकाशता है पल्को 
भी अप्रकाशचाप्मा ही मानते, तो ज्ञान होनेपर मी घटादिका प्राच न होगा । 
स्वत या परत षटादिका यदि प्रकाद्चन होगा, तो जगत्‌ अन्धा हो जायगा । 
ज्ञान दी से जडका प्रकाश्च माना जाता है। ज्ञान जडासकदही है, तो फिर 
प्रकाश कसि अवेगा 

राङ्का- घटादि प्रमेय जड है, ईइसकिए उस फरु नहीं होता है । प्रक्घतमेँ 
चेतन प्रमेय है, इसकिए प्रमेय होनेपर मी वह फलाश्रय हो सकता है | 

समाधान-- यदि घटादिकी तरह आत्मा मी प्रमेये, तो घटादिके समान 
आता भी जडइदही हो जायगा। इसरिए षघटादिके समान फलाश्रय मी नही 
हो सकेगा । यदि आ्मामे षादिैकक्षण्यकी पिद्धिके रए सविद्रूपता 
माने, तो आलामे प्रमाणजन्य ज्ञानान्तरकी कल्पना नही हो सकेगी । अमुभव- 
विरोधसे ज्ञानद्रयका स्वीकार नही हयो सकता, यह पूर्वमे दयी कट चुके है । 
जौर भी सुनिए,-जहमाकारतान्नान अनात्धर्म है या आत्मधर्म है ? प्रथम 
पक्ष तो आप मी मही मानते, अन्यथा चावीफादिमतके समान भूतचेतन्य- 
वांदकी आपत्ति हो जायगी । द्वितीय पक्षम धर्मी धर्मसे अभिन्न है, अतएव 
मेदघटित धर्मिधममाव नही बन सकता । यदि यह कहिए कि धर्म भौर 
धर्मी मेद मानते हैः तो मी गौ मौर अश्चके समान धमै जर धर्मिभाव नहीं 
हो सकता ॥४८८॥ 

किंसीका मत है फ़ आत्मा द्रव्य जौर बोध--एतद्ुमयस्वहूप है । द्रन्यद्पते 
भयल ओर बोधर्ूपसे मातत अवच्छेदकृभेदसे एक हीमे दोनों धमेक्ि रहनेसे 
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सकता, क्योकि द्रव्यादिभेदपरयुक्त आत्मभेदी प्रसक्ति हो जायगी । घटपटोभय 
प्रेकातिरिक्त अपूर्वं कोई पदाथ नही कहा जा सकता, वैसे ही परकृतमे भी समन्ञना 
चाहिए । आसा आपके मतसे एकरस है, पर उसकी सिद्धि तो भहमाकारबद्धिसे दी 
होगी, तो जापका भी मत बौद्धमतके समान ही है। मासाकी सिद्धि परत बौद्ध 
तथा आपके मतम समान ही हे । नही, नही, समान नही हे, क्योकि हमारे मतम 
अमुभवश्वरूप आत्मा स्वयपरका्च अतएव स्वयसिद्ध है । आमसिद्धिके लिए उक्त 
प्रत्यय आदिकी अपेक्षा नदी है । आत्मा अहधीगम्य नदय है, इसमे यह भी कारण 
सुनिए, अहमित्याकारक बुद्धि आपमे प्रमाण नही है, कारण किं यह्‌ 
बुद्धि रागादिकी तरह प्रप्यक्ष है। प्रमाण अनुमेय होता है, परवयक्ष नही, यह 
आपका मत हे | 

यदि किए कि अहङ्कार दी आमा है तदतिरिक्त नही, तो यह कहना 
नहीं बनता, क्योकि अहङ्कार जड तथा परतन्त्र है, ओौर आमा चेतन तथा 
स्वतन्त्र हे । ओौर मी अहप्रप्ययवेचत्वके अभावमे कारण है । यदि अहपरप्ययको 
प्रमाण मने, तो मी द्रव्य बोषोमयाश्च आसा तपमेय नही हो सकता । तादश 
आमज्ञानके बिना अहबुद्धिज्ञान नही हो सकता ओर अहबुद्धिज्ञानके बिना जस- 
ज्ञान नही हो सकता, इस तरह ज्ञानम अन्योन्याश्रय है । 

शङ्का- जैसे अज्ञात ही नेत्रादि घटादि प्रमितिके जनक दै, वैसे ही यदि 
अज्ञात ही अहधीको आसमसाधक मनेगे, तो अन्योन्याश्रय दोष नही होगा । 

समाधान--आ्मज्ञानके विना उक्त बुद्धि सिद्ध दी नही है जिससे कि अज्ञात 
उक्त बुद्धिको आदमपाधक कह सके, किन्तु अनुमेय मानते है । अनुमान तो भात 
्ञानसे ही होगा, अन्यथा नदी । अनुमानमे अन्योन्याश्रय दोष कह दही चुके है । 
बुद्धि प्रदीपके समान प्रकाश्चा्क है । जेसे भासमान प्रदीप षयदिका साधक 
होता है वसे ही मास्मान हयी बुद्धि आससाधक होती है, अमापमान नही । 

शङ्ा--अच्छा तो आपके सत्तामात्रसे उक्त बुद्धिको साधक करगे, तो 
उन्योन्याश्चय दोष भी नही होगा | 

हयुद्धिकी अनुमिति पर॒ मानते हँ । अनुमान आप्मसनित्‌ शि दै, 
लिङ्गतानमे तद्विरिष्ट मलाका भी ज्ञान आवश्यक है। आत्मज्ञान होनेपर 
अदृषी › जदषीसे भासन्ञान, ईस तरह स्पष्ट अन्योन्याश्रय दोष है ॥ ४८९ ॥ 
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द्रवयास्तो यवहम्बुद्धि स्यात्तदाऽन्योन्यसंश्रयः । 
बोधाद्‌ द्रव्यांचसंसिद्धौ दरव्याद्धोधः प्रसिध्यति ॥ ४९० ॥ 
बोधाशेददम्बुद्धिः कि द्रव्यांशेन ते वद्‌ । 
त्यागे खप्रकाशोऽयं बोध आत्मेति शिष्यते ।॥ ४९१ ॥ 
यदि बोध" स्यप्रकाञो वेदान्तैः क्रियतेऽत्र किम्‌ । 
इति वेत्तमनृ्याऽस्य बोद्यते अक्षरूपता ॥ ४९२ ॥ 
अन्योन्याश्रय कहते है--्रग्याशो' इस्यादिसे । 
आत्मसाधकवरूपसे अभिमत अहवुद्धि द्रभ्या्च है, अथवा बोधाश्च 
प्रथम पक्षम अन्योन्याश्रय है, क्योकि अज्ञात बुद्धि जामसाधक नही होती, 
किन्तु श्रकाचो बुद्धि” इस न्यायसे प्रदीपकी तरह ज्ञात बुद्धि ही जसमसाधिका 
होती है ओर उसका भान अनुमानते साकार दी होगा, क्योकि बुद्धिका अनुमान 
करते टै, ेसा व्यवहार होता है, अहबुद्धिके अनुमानमे ज्ञातता शिङ्गि है 
ओौर उक्त लिङ्गज्ञानमे तद्विशिष्ट आम्न्ञान हेतु है, इसलिए आत्मके ज्ञात 
होनेपर हयी अहबुद्धि होगी, इस अवस्था अन्योन्याश्रय स्पष्ट हे ॥४९०॥ 
श्रोधाश्च ०! इत्यादि । यदि प्रकाशालक बोधको दही अहकारावच्छिन्न अबुद्धि 
मानो, तो उसीसे सब यवहार सिद्ध हो जायगा, फिर तदतिरिक्त द्भ्याश्च मानना 
व्यथे हे । यदि द्रव्या्यको व्याग दो, तो हमारा ही मत सिद्ध होगा अथात्‌ बोध 
ही आसा है, यही सिद्धान्त स्थिर रहा । “एकमेषाद्धितीयम्‌", "निष्कस्‌! 
इप्यादि श्रतियोसे विरुद दो अञ्चोकी कर्पना आत्मामं अनुचित दहै । आत्मामे 
उक्तवो अश नतो इष्टदहीहैः जौर न श्रुतिविरोधसे कल्पनकि योग्य ही 
हैँ। भौर यह मी विकल्प दहोतादहै कि अहमध्ययम आत्मा दही केवरुहैतु 
हैया हेखन्तर भी है प्रथम पक्षम आला सदा रहता है ओर उक्त प्रत्ययो- 
त्पत्तिकी सामग्री मी सदा रहती है, इसछिए सतत उक्त पस्ययोत्पत्तिक्रा प्रसग होनेसे 
स्वापादिकी असिद्धि होगी । आलसममन सयोगादि अन्य कारणोके माननेपर भी वे 
मी सदा रहते दी है, अत उक्त आपत्तिका परिहार नही हो सता ॥४९१॥ 
यदि आत्मा स्वप्रकाश है, तो वेदान्त अनुवादक ही होगा, इस शङ्का 
परिहार करनेके ङिए कहते दै-- यदि बोधः" इत्यादि । 
यदपि आसमाके स्वपकाय होनेसे तदशमे वेद अनुवादक हो सकता है, तथापि 
(तत्वमसि इत्यादि वेदान्तवाक्यसे परिशुद्ध जीवस्वपका अनुवाद कर वास्तविक 
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यतो मानानि सिद्यन्ति जाग्रदादित्रयं तथा) 
असन्त्यपरि च सन्वेन तत्सद्‌ ब्रह्मेति बोद्यते ॥ ४९१३ ॥ 





परब्र्म्वरूपताक्षा बोध होता है, भत पदाथीशके ज्ञात होनेपर भी अपूर्वं वाक्याथेका 
बोधक होनेसे अनुवादकतवाश्च अयुक्त है । 

राङ्का-- यदि ब्रह्म मानान्तरागोचर है, एेसा मानते दै, तो उसमे शब्दका 
राक्तिम्रह नही हो सकता, अतएव ब्रह्म बोधक वेदम अबोधकवरक्षण अपप्रामाण्यकी 
प्रसक्ति तदवस्थ है | 

समाधान- द्ध ब्रह्मके मानान्तरागोचर होनेपर भी उपहित ब्रह्म सब प्रमाणोका 
विषय हे, यह पूर्वम कह चुके दै, तदनुसार विशिष्ठ शक्ति है, अद्ितीय- 
परत्वान्यथानुपपत्ति आदि हैतुओंसे तद्धोधक राब्दोकी शद्ध हममे रक्षणा कर 
वेदान्त प्रमाण माने जते षै । 

इसलिए शद्ध भामा वेदक्वेय है, यदह मानकर कहते है-“यतो 
मानानि' इप्यादि । 

त्यक्षादि प्रमाण जड़ ह, स्वत उनका भकार नही होता, किन्तु आलम 
परकाशासे ही उनका प्राश होता है, अत वे प्रमाण आलाके कारक नही 
हो सकते, क्योकि थो यप्पकाश्य स तसकाशफो न, यथा प्रदीपपरकारयो 
रूपादि न प्रदीपपकारक ' एव॒ आत्मासे प्रकाशित होनेवादे प्रत्यक्षादि प्रमाण 
जत्मप्रकाद्चक नदय ह्ये सकते । 

राह्का--आापमा मठे ही मानान्तरागोचर हे, किन्तु नहमस्वष्प नहीं हो 
सकता, कारण कि आपमाकी जात्‌, स्वप्न ओर घुषुषि- ये तीन अवस्थां ४ 
ओर्‌ ब्रहम तीनों जवस्थाओंसे रदित दै, अवस्थात्रयरिरिष्ठका अवस्थात्रयरहितके 
साथ पेक्य नरह हो सकता । 

समाधान--दीक है, किन्तु प्रत्यगात्मा जवस्थात्रयविशिष्ट नहीं ह, बक 
अव्थत्रयका साक्षीमात्र दै । 

शङ्खा फिर मी सदय मत्यगासाका अद्वय ब्रहमके साथ रव्य अनुपपन है । 


समाधान--वस्तुत प्रत्यगात्मा सद्वितीय नही है, किन्तु द्रैतमात्र उसमे इलित 
है, कसित धर्म देक्यम बाषक नही होते, क्योकि दक्यसमयमे कलित धर्मोक्ी 
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अभातानि यतो भान्ति जडानि निषिङान्यपि । 
याऽनन्यदक्‌ खप्रकाश्चा सा चिहृञ्येति बोद्यते ॥ ४९४॥ 
योऽनन्यार्थो यदथं च सरव जगदिदं प्रियम्‌ । 

सवे प्रियतमानन्दम्‌ एष ब्रह्मति बोद्यते ॥ ४९५ ॥ 
यमाश्रयति भेदोऽयं मावाभावात्मकोऽखिलः । 

न भावो नाऽप्यभवोऽसावभिन्नथ निराश्रयः ॥ ४९६ ॥ 


नि रोष निवृति हो जातीदै, जव वे हे नही, तब बाधक कैसे हो सकते ह ' अतएवं 
भावामावविरुक्षण तथा युखरक्षण भामाके रक्षित होनेसे चाखोमे बह सुखस्वपसै 
व्यवहृत होता है, अद्वितीय स्वमहिमप्रतिष्ठित कूटस्थ नित्य स्चिदानन्दोदासीने 
चेतन्यमात्र आला है, उसीमे मावासक प्रमात्रादित्रय, कवलादिनरय तथा 
भोक्तुप्वादित्रय निखिर प्रपञ्च विवरखूपसे भ्रतीत होता है, उस परमात्माकरै साथ 
साक्षीका रेक्य वेदान्तवाक्योसे बोधित होता है ॥ ४९२-४९२ ॥ 

प्वमर्थोक्ति द्वार वाक्याथेका निष्पण कर तदर्थक्ति द्वारा फिर उसी 
वाक्याथेक्रा निरूपण करते है--अभातानि इत्यादिसे । 

घट, पटादि निखिरु जड़ वस्तु जिससे भासित होती है ओौर जिसमे रहती 
है जौर अनन्यदक्‌ अथात्‌ जो प्रकाशान्तरसे निरपेक्ष भासमान है, बेदान्तवाक्य उस 
परमासाके साथ साश्चीके अभेदका अर्थात्‌ जीवन्रहेक्यका बोधन करते है ॥४९४॥ 

(योऽनन्यार्थो इ्यादि । जो आतमा अनन्यार्थं हे ओौर सव मोग्य प्रपशच 
जिस आमाकरे किए अथात्‌ आप्मयुखपरापि ओौर दु खमिदृिके किए दै, वही परह्य 
वेदान्तोसे गोषित हतां है। स्मा अन्यार्थं नही है, अत॒ आसाके भ्रति पपश्चमात्र 
गुणमूत है । आमा स्वयं प्रधान है, इसलिए वह किसीके मरति गुणभूत नही है | 
धन वा अरे पयु कामाय पति प्रियी मवति; भस्नस्तु कामाय परति प्रियो मवति 
इत्यादि महर्षिं याङ्वच्क्यक्ति द्वारा जाया, पति, पुत्र आदि सकठ नगत्‌ आस॑- 
्रीतिके छिए्‌ प्रिय माना जाता है । जगतूमँ अनौपाधिक प्रीति नदीं है । आलामें 
किसी दसरेके ङ्िए प्रीति नदीं होती, अत' वही प्रत्यगासमा जह् कहा जाता है । 
अतिरिक्त नही । नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि श्ुतिवाक्योसे अनेकं चेतनवादका 
सपष्ठख्पसे प्रतिषेष कर एक चेतनवादका सिद्धान्त स्थिर किया गया है ॥४९५॥ 

ध्यमाश्रयति' हइस्यादि । सम्पूण भावामाबापमक मेद्‌ अथोत्‌ घट, पट आदि 
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परमेयादित्रय॑ त्वेतत्‌ पर्रविरक्षणम्‌ | 
यस्मिन्‌ बिनुम्भते सोऽयमबिकायविरक्षणः ॥ ४९७ ॥ 








भावरूप ओर षटादभावासक अमवदप परस्पर विरुक्षण सारा जगत्‌ 
जिसका आशित ओर जिम उप्यन्न है, वह ब्रह्मं माव तथा अभाव्से 
विरुक्षण एव "पेतदादास्थमिद सर्वम्‌, "सै खद्िद ब्रह्म, (पतस्व यदयमात्मा 
इस्यादि श्रतियोसे सबसे अभिन्न है तथा स भगव कस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः यह 
पूनेषर स्वमहिम्नि प्रतिष्ठित ` इप्यादि श्ृतिसे स्वय निराधार है, यह निशित 
होता है ॥ ४९६ ॥ 

श्रमेयादि०' इष्यादि । | 

शङ्का--उक्तरक्षण साक्षीहै नही, फिर साक्षीके अभेदका ब्रहम कैसै 
बोधन कर सकते है । 


संमाधान--परस्पर बिशक्षण प्रमात्रावित्रय, मेोकत्रादत्रय ओौर कत्रीदित्रय 
जिससे स्वाजसंत्तक्ा छम करते है, उसे अपनी सत्ताकी सिद्धिके ङ्िए 
दूसरेकी अपेक्षा नहीं हैः क्यौकि वह अबाधित कूटस्थ सवित्स्वहूप है | 
वही कूटस्थ बोध इस भ॑मात्रावि साक्षयका साक्षी है। उसका निराङरण 
हो नहीं सकता, कारण किं उसका निराकरण करनेते प्रमात्रादिका मावामाव-- 
सस्वापत्व-सिद्ध नहीं दहो सकेगा । यद्यपि वह अविकारी, अविक्षण ओौर 
पर्वत्र एकरसशूपसे स्वयसिद्ध है, तथापि विपतिपन्नके सन्तोषके छ्एि भमात्रादि- 
यम्‌ पतदुाहकैन्दियकज्ञानातिरिक्तास्मदीयपप्य्षाद्म्‌ › प्रत्यक्षात्‌ , कुम्भवत्‌ , 
सा भनुमान प्रयोग मी कर सकते है। प्मात्रादिमाहक रेन्धियक्ष ज्ञानसे 
अतिरिक्त प्रप्यक्ष॒ अनुमवस्वरूप आमा 'स्साक्षादपरोक्षात्‌ ब्रह्म' इस श्ुतिसे 
निर्विवाद सिद्ध हैः तदुप्ाह्यव पक्षम है । दष्टान्तम अह क्ती" इत्यादि 
कवतवादिपराहक मानस प्रत्यक्ष नेयायिकादिमतसे प्रसिद्ध है । तदतिरिक्त इभा 
चाष्कुषपत्यक्ष, तदुपराहयव कुम्भे है । इस रीतिसे उक्त साक्षी अनुमानसे भी 
सिद्धं होता है ॥ ४९७ ॥ 

शङ्का- तो मी स्वापे बोषभूरति साक्षीका अनुभव म दोनेसे साक्षी नदय है, 
हं शङ्का हो सकती दै) 
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असङूचितचित्यग्र सुप्ेऽपि स्वमबौधवत्‌ । 

्ज्ञानधन एवाऽयं सु्चवत्‌ सखभरबोधयोः ॥ ४९८ ॥ 
साक्ष्यसम्बन्धतः साक्षी न स्वतः साश्िताऽऽत्मनः | 
परत्यदूमत्रैकदष्टित्वाद्धिया वाचामगोचरः ॥ २४९९ ॥ 


समाधान--जागरादि अवस्थामे साक्षीका अनुभव स्फुट है, ईइसङिषए सुषुधि 
अवस्था मी वह है, यह अवद्य कहना होगा । नहि द््टुैटरविपरिखेपो विधते 
इस श्ुतिसे अनुभव भविनदवर दहै, सूर्यके सनिधानसे जैसे कमर विकसित 
रहता दहै, वैसे ही आत्मके सज्निधानसे उक्तानुभव स्फुट रहता है, यदी 
कहते है--असंङचित ० शयादिसे । 

शङ्का--जेसे जागरादि अवस्थामे साक्षी सविरोष रदता है, वैसे दी सुषुप्ता 
वस्थामे मी सविरोष होना चाहिए । 

समाधान-जागरादि अवस्थामे आप्माके विषयस्थित होनेपर भी वस्तुत 
युषुधिके समान निर्विशेष ही है, क्योकि “असङ्गो ह्यय पुरुष › इत्यादि श्चतिसे उक्त 
अवस्थाद्रयमे मी आत्मा विषयसङ्गी नही है, किन्तु सुषुप्ते समान भविषिष्ट ही 
ह, इसङिए्‌ उक्तं दो अवस्थाके समान सुषुप्ावस्थामें भी आसाम सविषयघा- 
पादन असङ्गत हे। शस अभिप्रायसे कहते दै-्र्ञानधघन एवाऽयम्‌ अर्थात्‌ 
अवस्थत्रयमे आप्मा प्रज्ञानघन एकरस हयी है ॥ ४२८ ॥ 

'सश्ष्यस्तम्धन्धतः' इत्यादि । 

शङ्का- बोध यदि साक्षी है, तो सविशेष होना चािए । 

समाधान साक्ष्यके सम्बन्धसे साक्षि हे, साक्ष्य अनिद्यासे कलित दै, 
धत उक्त साक्षिप्व मी कलित दी 1 कलित धमे वास्तविक अविरोषल्वका 
विरोधी नही होता, क्योकि कर्त भुजङ्ग. वास्तविक रज्जुष्का विधातक 
तदी होता हे । 


शङ्का--फिर मी बोध वागादिविषय है, इसछि९ सविदोषप्वकी प्रसक्ति होती 
ह, क्योकि निर्विशेषका चब्दादि द्वारा बोध नदीं हयो सकता । 

समाधान-- बोध परव्यड्मात्र (चिन्मात्र) स्वरूप होनेसे वागादिविषय ही नही, 
धत, आपादककी असिद्धिसे आपा्यका अपादान दी नही हो सकता । ्यर्तो वाचो 


॥ 8 
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अस्मत्पक्षे तु करैत्रमनिचयामात्रकरिपितम्‌ । 
तदभावान्न संसारो भूतो भावी न बतेते ॥ ५०० ॥ 


निवच्न्ते अप्राप्य मनसा सह” इप्यादि श्चतिसे जव प्त्यड्मात्र बोध किसीका विषय 
ही नही, तो वगृ विषय दी कहासे होगा " ॥ ४९९ ॥ 

राङ्-अनुभवामा सविशेष , कत्वात्‌ , राजवत्‌ , इस अनुमानसे फिर 
आमामे सविशेषलकी आशङ्का होती है, कवैतवादि हेत आप्मामे नही है, यह 
तो नही कह सकते, क्योकि साक्ष्यके सम्बन्धसे उक्त बोधम स्षिव है, एेसा 
आप मानते है, अत साक्ष्यसम्बन्धकवरैव आप मानते दी हो । 

समाधान--अस्मत्यक्षे तु इत्यादिसे । 

हमारे पक्षम कवैत्वादिः निखिर धमै केवर अविधासे करित दै, वास्तविकं 
नही, अत॒ तच््वज्ञानसे सव कर्पनाओंके निदान अज्ञानका ध्वम होनेपर 
अज्ञानहेुक सव बन्धोका ध्वस्त हो जाता है, इसङिए भूत, भावी सप्तार कुठ नदीं 
रह जाता दै । 

दङ्गा--भज्ञान अनादि तथा अनुमवमात्रसे सिद्ध है, अत आसाकी तरह 
वह्‌ निदत्त नही हो सकता । 

समाधान--यषपि अन्ञान अनादि तथा भनुभूतिसे प्रकाशिते, तोभी 
आपके समान अविनी नही है, कारण कि आत्मा मावस्वख्पदहै ओर 
अज्ञान मावसे विरक्षण है, अनादि भावस्वह्पकी नित्रृत्ति नहीं होती, एेसा 
नियम है, अत धट प्रगमावको नैयायिफ़ अनादि मानकर षटोपपत्तिसे उसका 
नाश मी मानते है, इसी तरह अज्ञानके भावविरुक्षण ओर अनादि होनैपर भी 
ज्ञानसे वह नष्ट होता है, एसा मानने कोई अपित्ति नही है । 

शङ्क--घटपगमाव तौ षटोयत्तिमात्से निवृत्त होता है ओौर अज्ञान 
केवर तच्वज्ञानमात्रसे निशं नहीं होता है, किन्तु आवृत्तिकी अपेक्षा करता 
अथात्‌ ध्यानसे निवृत्त होता है । 

समाधान - ध्याम मी तर््वज्ञानोदयत्तिमै कारण है । ध्यानसे तस्व॑पदा्था 
मेदबोधमे प्रतिबन्धकीमूत अयोग्यताज्ञानकी निधृ्ति होती है । तदनन्तर 
केवर "तत्त्वमसि भादि वाक्यसे उन्न आलेक्यज्ञान तसक्षणम भज्ञानका नाशक 
होता दै, यह ॒बद्वेतवेदान्तका सिद्धान्त है, इस अर्थम दृष्टन्तं देते है-- 
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विकि नि रक क कक कक -व्क्कक 


स्वाभाविक्यप्यविच्येयमनुभूत्या बिमासिता ! 

तमः श्योदयेनेव ज्ञानेनो्छृत्य नाश्यते ॥ ५०१ ॥ 
अनाद्यपि तदज्ञानं ज्ञानेनाऽऽदिमता क्षणात्‌ । 

दयते नास्यमानं हि षटादज्ञानव्रोधयोः ॥ ५०२ ॥ 
एवम्भूतः स्वय प्रत्य्‌ सवाज्ञनादिसाश्ष्यपि । 
व्युत्पत्तेः प्रागविक्ञातः संस्तथेवाऽतुभूयते ॥ ५०२ ॥ 


जसे पूर्यके उदयमात्रसे अन्धकारका नाश होता दै, वैसे दी उक्त त्छक्ञानसे 
ज्ञानक नाश्च होता है 

गङ्का-- यदि एसा है, तो जीषन्युक्ति नही बन सकती, क्योकि जीवन्मुक्ति 

दशाम सस्कारासमना अविचानुदृत्ति मानी जाती है, अन्यथा शरीरधारणोपयोगी 
व्यापार नहीं हो सकेगा | 


समाधान--उक्छृस्य--भवयवश रिथिङीह्प्य--अथात्‌ अरुणोदयवेरासे 
शने शने अन्धकार शिथिर होने रुगता है भौर ूर्योदयके बाद नि शोष निदत्त 
हो जाता है, भसे ही त्वज्ञान मी शनै शनै अनिद्यको शिथिर करता हआ 
संप्कारसदहित अवि्यानाशचपतिबन्धक प्रारढ्धकममकि क्षयके अनन्तर समूर भज्ञानका 
नाश करता हे, इस व्यवस्थासे जीवन्युक्तिकी मी अनुपपत्ति नदी है ॥५००,५०१॥ 


ˆअनाद्यपि' इष्यादि । सादि ज्ञान अनादि आपके अज्ञानको क्षणमात्रमे नष्ट 
करता द, क्योकि अनादि घयाज्ञानका सादि धरज्ञानसे नार देखते है ! षटज्ञानो- 
स्पत्तिसे पडे घटका अज्ञान ही रहता है । घटका अज्ञान कवसे है, यह कोई क 
नही सकता, किन्तु षटज्ञान साधनसापेक्ष होनेसे सादि है, इसमे किसीको विवाद 
नहीहै एव आतमाका अज्ञान अनादिकाहसे धाराप्रबाहन्यायसे अनुवतैमान है, साधन- 
सम्पततिके अनन्तर तत्वज्ञान सादि है फिर मी अनादिनिनिडवासनावबद्ध मूर अज्ञान 
अचिरोप्यन्न तच्वज्ञानसे क्षणभरमे नष्ट हो जाता है । धिया तचे पक्षपात ` इस 
न्यायसे तत््वविषयकबुद्धि अतत््वबुद्धिसे प्ररु होती दै, यह सर्वैसम्मत पन्था है ॥ 


यदि ङ्का हो कि स्वयपरकाश्च आस्माम अज्ञानका सम्भव नहींहै, कौन 
कह सकता है कि सूर्यम अन्धकार रहता है, तो इसका समाधान करते है-- 
(ए्वभूतः' श्ष्यादरसे । 
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तस्मात्तमसीत्यादेरागमादेव नान्यतः । 

एेकात्म्यवस्तुनः साक्षा व्युत्पत्तिरविचारिनी ॥ ५०४ ॥ 
कायं निरोधः प्रतिपस्रसद्यानमसखण्डनम्‌ । 
अबाधानुवादौ च प्रामाण्याय विचारिताः ॥ ५०५ ॥ 


# इति वा्तिकारे प्रामाण्यपरीक्षाख्यं तृतीयप्रकरण समाप्तम्‌ # 


सव बुद्धि आर ॒तदृषृततियोका साक्षी आप्मा स्वपकाश्च है, तो मी तच्च. 
्ञानकी उत्यत्तिसे पूरं स्ानुमवसे अज्ञात दी सिद्धै, इसकिए्‌ प्रमाणकी 
पत्ति इसमे मी होती है, यह मानना ठीक दै, सूम तम नही रहता, इसका 
कारण यह है कि सूर्यं स्वूपसे तमका विरोधी तथा निवर्तक है। यद्यपि 
बोधस्वशूप आसा स्वरूपसे अज्ञानका विरोधी नहीदहै, क्योकि आस्म ही 
अज्ञान रहता है, तथापि प्रमाणशृ्युपाखूढ आस्मा अज्ञानका विरोधी है । जसे 
रदेका प्रकाशक पूयेका प्रकार हे, उसका नारक नहीं है, किन्तु सूर्यकान्तप्रतिबि- 
म्बित सूयांरोक रदैका नायक होता है । अतएव सकषेपशचारीरिकका वचन है- 
'आश्रयलविषयलमागिनी निर्विभागवितिरेव केवला" इप्यादि ॥ ५०३ ॥ 


यदि प्रमाणसे अज्ञान ओौर तत्काय॑का ध्वस मानते दै, तो प्यक्षादिको ही 
तद्भूसक क्यो नदी मानते ८ तो इस राङ्काकरा समाधान करते दै--“कास्म्य ०? 
इव्यादिसे । 

चू कि (तच्वमसि' इत्यादि वाक्याथ्ञानसे पूर्वं ८ अह ब्रह्म" इस ज्ञानसे पूरव ) 
आत्मतत्व अविज्ञात रहता है ओौर तदनन्तर ही ज्ञात होता है, अत "तत्व 
मकि, आदि वाक्यसे ही स्वव्रह्मामेदापरोक्षमे प्रमिति होती है। अनौपाधिक- 
निर्विक्पोक्तापरोक्षमे भमाणान्तरकी प्रृत्ति नही हो सकती । भरमाणान्तर 
सोपाधिविषयक है, यह पूर्वमे कह चुके है । उक्त प्रमिति सकारण सर्वबन्ध- 
विध्वसक होनेसे अपुनरा्रतिरक्षण मोक्षफल्को देनेवाटी है । अतएव अति इदा 
है, एतदथ सब बेदान्तोकी प्रृतति षै ॥ ५०४ ॥ 


(कायं निरोधः इत्यादित । कार्थ--अपु, निरोध--वितद्ृततिनिरोध, 
प्रतिपत्‌-साक्षादासक प्रतिपत्ति, प्रसर्यान- प्रत्ययावृततिष्वष्प ध्यान, प्रत्यक्षादि 
पमार्णोसे वाध तथा अननुवाद--इनका वेदप्रामाण्यके छिए प्म पूरा विचार 
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करिया गया । वेदान्त अखण्डार्थपरक दै ओर अलण्डाथ पमाणाम्तरसे जप्राप्त है, 
अत॒ अपूाथेबोधकप्वपसे वेदान्तमे प्रामाण्य व्यवस्थित किया गयादै। 
प्रमपुरषार्थमोक्षफङक अखण्डा्थन्ञानके किए वेदान्तका आरम्भ हे । 


उपसहार-- यदि देहान्तरसम्बन्धी आस्माका अस्तिवनज्ञान न हो, तो जन्मा- 
न्तरीय इष्टप्राप्ति ओौर अनिष्टपरिहारकी इच्छा दी न होगी, क्योकि स्वभावादिबाद 
मी देखे जाते है । अन्मान्तरसम्बन्धी आत्मा है | तथा जन्मान्तरीय इष्ट ओर अनिष्ट 
निदोषके बोधनके ङिए शाख है--भेय प्रेते विचिकिप्सा मनुष्ये अस्तीयेके नाय- 
मस्तीति चैके" । इस सन्दे्टका उपक्रम कर “अस्तीयेबोपरुढभरव्य, इत्यादि 
निणैय देखा जाता है ओौर मरणके अनन्तर- 


ध्योनिमन्ये प्रप्न्ते चरीरप्वाय देहिन । 
स्थाणुमन्येऽनुसयन्ति यथाकर्म यथाश्चतम्‌ ॥' 
तथा ्वयज्योति ' इसका उपक्रम कर (त विद्याकर्मणी समन्वारभेते 
पुण्यो वे पुण्येन कर्मणा भवति, पाप पपेन' इप्यादिका उपक्रम कर 'विज्ञानमय 
ह्यादिसे श्वतिने शरीरादिसे अतिरिक्त आपा प्रतिपादन किया है । 
शङ्गा--आप्माका तो सबको प्रप्यक्ष ही है, इसलिए चाल्की क्या 
आवश्यफ़ता है 
समाधान- यदि आत्माका षटादिके समान सबको वास्तविक प्रत्यक्ष हेता, तो 
इस विषयमे वादिर्योका विवाद ही न होता । प्रत्यक्षसिद्ध घटमे अस्तित्रनास्तितवके 
ङ्ए को$ भी विवाद्‌ नही करता, परन्तु आपा देहान्तरसम्बन्धी हे, इसमे 
चावीक तथा वबौद्धोंका विवाद है, भत देहान्तरसम्बन्धित्वका म्रपयक्ष नदी दो 
सकता । वतेमानकारमे देहान्तरसम्बन्ध नहीं है, अत, परवयक्षकी योग्यता भी नही 
टै, असाधारण ठिङ्ग न होनेसे अनुमान मी नदी हयो सकता । 


प्रदन- नैयायिक तथा मीमासक आसाको मरत्यक्ष तथा अनुमेय 
कहते दै । 

उत्तर--हा कहते है, प्रथम वेदवाक्य या तन्मूरक स्पृत्यादि द्वारा प्रदर्शित 
किङ्िविरोषसे सय आत्माको समज्ञकर वे अपनी विद्धतताकी प्रथाके छिषु 
वेदवाक्योका निर्दे न कर यह मद्विहित अनुमान है, रेसा कहते है, भु ! 
देहान्तरसम्बन्धी भसा ह, पसा जिसको इढ विश्वास है, वह देदान्तरगत 
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दृष्टमापति गौर अनिष्टपरिदारका अमिराषी होता है । इष्ट तथा अनिष्ट विरेषके 

ज्ञापनके रि कर्मकाण्डका भरम्भ हुआ है । परन्तु इष्टपातति भौर अनिष्टपरिदारकी 
इ्च्छाके कारणीमूत आममविषयक कर्वमोकतृप्वस्वहपामिमानलक्षण भज्ञानका 
उसके विपरीत ब्रह्मासस्वदूपोधन द्वारा निराकरण नही होगा, ओर जबतफ 
दस अज्ञानका निराकरण ही नहीं होगा, सबतक कर्मफ़र रागादि स्वाभाविक 
दोषसे चालविहितादिका उलङ्घन कर मानसर, वाचिक ओर कायिक करम 
छारा अधर्मसक्ञक कर्मकरा सपादन करते रहेगे । इससे स्थावरान्त अधोगति 
अनिवार्यं है । किसी समय प्राचीन चोभन सक्कारके बरसे मानसिकादि- 
ग्यापारसे धर्मा सम्पादन करता है । 

धर्म दो प्रकारका होता है--एक ज्ञानपूर्वक ओौर दूसरा केवर । केवर्पे 
पितरादिरोककी पराति होती है ओौर ज्ञानपूर्वकं कर्मसे देवरोकादि कायेब्रह्रोकान्तकी 
पराति होती हे । स्मृतिमे छ्िखा है-- द्विविध क वैदिकम्‌ धर्म जर अधर्मं समान 
रहता है तो मनुष्य योनि मिलती है । धर्म अधिक रहता है, तो देवयोनि मिरुती हे । 
पापबाहुद्यसे नरकान्त गति होती है । धमौधर्मसाधनद्रत नामरूप कमांश्रय 
समारगति होती ह, इस प्रकार वीजाङ्करके समान अनादि भविाङ्ृत ससार आत्मामं 
अन्थं हे, इस सपारचक्रसे जो परुष विरक्त दै, उनके अज्ञानकी निद्तिके 
लिए तद्विपरीत ब्रह्मनिचयाकी प्रा्तिके छिए उपनिषदोका आरम्भ है । 

शङ्का- ज्ञान भी तो कर्मविषयक ही है । 

समाधान-- नही, क्योकि योऽश्वमेधेन यजते य उ चेनमेव वेद इस प्रकार 
विकट्पका अवण है, अर्थात्‌ जो फर अश्वमेध यागसे होता है, वह उसकै ज्ञाने 
मी होता है, प्रहृत फल्मे दोनों स्वतन्त्र साधन कहे गये दै, अत" कर्मनिर- 
पेक्ष केवल ज्ञानसे भी प्रकृन फठ होता है, यह स्पष्ट है । विचयाप्रकरणमे कर्मका 
कथन सम्पूणै कमे समारविषथक ह, यह ॒दिखलनेके ठिए ६, आगे संसार- 
मोगमे सृत्यु-सत्ताख्प फरु स्पष्ट कटेगे । 

रङ्का--अच्छा तो कमेकाण्ड ओौर ज्ञानकाण्डका परस्पर क्या सम्बन्ध है 
यह्‌ प्रत विषय किए । 

समाधान--कमे करनेसे बुद्धिकी शुद्धि होती है, बुद्धि शुद्ध होनेपर वैराग्य 
दत्र है, तदनन्तर ज्ञानकी उत्पत्ति होती है, इससे परम्परा द्वारा कर्मकाण्ड भौर 
भृनकाण्डका साध्यसाधनभाव सम्बन्ध है, यह स्पष्ट ज्ञात होता दै । 
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शङ्का- यदि स्वगौदि पुरुषाथविरोषोपायार्थकिं प्रति कर्मकाण्डफा सरम्भ 
हे, तो कमैकाण्डसे ही अमीष्ट सिद्ध हो जायगा, पिर ज्ञानरफाण्डके उपदेश्चकी क्या 
आवृदयकता है 

समाधान--उक्त उपाय द्वारा पूणे भमीष्ट सिद्ध नही होगा, अत पूरण 
पुरूषाथके पार्थियोके ठिए उपनिषदूका आरम्भ है । 

शङ्का--कर्मोपि पूणे पुरषाथे माननेमे क्या आपत्ति है 

समाधान--भपरत्ति यह है कि कर्मजन्य फक मिष्य निरतिशय नही 
होता, किन्तु सातिराय तथा क्षयितालक्षणदु खसे सयुक्त होता है । उद्िय 
पुरूष उससे भी विरक्त होकर नित्यनिरतिश्चय फरुकी कामना करता है । उसके 
किए ज्ञानकाण्डका आरम्भ है । 

रङ्का-कर्मसे नि रोष दुख निवृत्त नही होता ओर ज्ञानसे मिरष दुख 
निषत्त होता है, इसमे क्या कारण है ? 

समाधान- सुख सतत हो दुखकमीमी न हो इस तरह सुखप्रा्त 
ओर दु सनिवृ्चिरी इच्छका निदान आमाका अज्ञान है। कर्मोसि उक्त 
अज्ञानी निवृत्ति नही होती; कमेका अज्ञानसे को विरोष नही है बच्छ 
उपजीऽयोपजीवकमभाव है । ज्ञान फा अज्ञानके साथ अन्धकार ओर परका्के सामन 
विरोध है । इसक्िए ज्ञानसे अज्ञानकी निडपति होती है । अज्ञान दी दुखका 
मूर है मूरुके निदृत्त होनेपर दाखा पष्ठयादि मी निवृत्त हो जाते है । 

शङ्का--युखादिकी प्रापि आदिकी इच्छाका मूर क्या है ? क्योकि कारणक 
बिना काये तो होता नही, यदि उक्त इच्छाका मूर अज्ञानं हे, यह कहो, तो कर्म 
क्यौ नहीं हयो सकता " 

समाधान--मि रोष वु खनिदृत्ति तथा सम्पूणं फलपरा्चिकी इच्छा अज्ञाने 
पराणियोको होती है । कसे नही 

शङ्गा-- क्यो 

समाधान--निष्य मोक्षं सौर अमिय स्वगीदि-ये दोमों एरु अथवो भंखं 
ओौर दु सध्वप आस्मस्वरूप होनेसे चेतन्यके समान निघ्य प्ाप् है । इच्छा 
अप्राप्त होती है, प्राप्की नही होती । विषयपराति म्र्युत इच्छाकी निवर्चिका है, 
इसङ्ि प्राप मी फक भन्ञानसे अप्रापतके सदश भतीत होता है, नसे 
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राकी तरह प्रतीत होता है । यथा स्वभ्रीवामे स्थित ग्रेवेयक ( कण्ठी ) | करम 
केवर निमित्तमात्र है । 

शृङ्का--मनिघ स्वर्गादि फर नित्य सस्वह्प कैसे हो सकता है  स्वपर- 
काश्च अद्ठयस्वरूप जिस प्रघ्यागासके स्वरूपका पूर्वम निरूपण कर चुके हे ° वही 
स्वरन्दवाच्य हे । 

शङ्का स्वगशब्दका अनिप्य स्वरगादिष्चखविरोषमे जेसे रोक प्रयोग 
प्रसिद्ध है, वैसे भामे उसफ़ा प्रयोग परसिद्ध नही है, फिर भस्मा स्वगपद्‌- 
वाच्य है, यह कैसे कहते हयो 

समाधान--्वग रोकमित उद्भ विभुक्ता  अहरहवौ एववित्‌ स्वग छोकमेति' 
अनन्ते स्वर्गे कोके ज्येये प्रतितिष्ठन्ति इप्यादि वाक्योँसे वेदान्ते आतमाका मी 
स्वगीशब्दसे व्यदार देखा जाता है। इसर्एि सातिरायघुखविरोष स्वर्के 
दल आतमामे भी उसका प्रयोग इष्ट हे | 

शङ्का--सव अधिकारियोकी स्मगेदिद्यसे त्रिनिध प्रवृत्तिरयो होती है, भदृतति- 
साध्य अपू्मैवद्च उक्त फरुकी सिद्धि हो जायगी, तदर्थं वेदान्तारम्भ व्यर्थं हे । 

समाधान- मोक्षेतु ज्ञानके उपयोगी श्रवण आदि चेष्टसे मोक्षार्थं वेदान्तका 
आरम्म आवश्यक है । 

शङ्का ~-स्वगतिरिक्त मोक्षमे क्या युक्ति है 

समाधान--कूटस्थ निस्य निरतिश्चय आनन्दासस्वष्प मोक्षम उप्पत्ति, 
पराति, विङृति भौर सस्ति ये चार प्रकारके कर्मोकि हेतु कर्मभ्यापार नदी होते, 
इसठिए वेदान्त हे । 

शङ्ा- मेक्षदेतु बह्ञानके छिए यदि उपनिषदा आरम्भ है, तो श्रह् वा 
इदम आसीत्‌ इत्यादि वाक्योका आरम्भ समुचित है, क्योकि इन्दी वाक्येसि 
अ्रहज्ञानं बतकाया गया है । ।उषा वा अद्यघ्यः इष्यादिसे उपनिषदारम्भ दीक 
नही हेः क्योकि साक्षाद्‌ ब्रह्मज्ञान इन वाक्रयोसे नहीं होता । 

समाधान--जिन ब्राहणादिका अश्वमेधयागं अधिकार नहीष्टैः उन 
उक्त यागके फसर्थियोको इस उपासनासे फर हो, यह ध्यानम रखकर उधक्ी 
उपासना कदी गद हे । 

बृङ्का-भश्षोषगे जो यह उपासना है, सो भअशवक्री तरह उरू यागकी 
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अङ्ग है | अङ्गका स्वतन्र फरु नही होता, अन्यथा अङ्खङ्गिभाव दही नही 
बनेगा । "फलवत्‌ सन्निधौ पठितमफरु तदङ्ग भवति' यह न्याय प्रसिद्ध दै, अत 
उक्त यागके अनधिकारियोको प्रकृत उपासनापे फल कहना ठीक नहीं है । 

समाधान--एतद्पासनाज्ञान पुमथे नही है, किन्तु क्रवर्थं है, क्योकि अश्वमेधेन 
कर्मणा तदुपास्या वा फरम्‌, इस वाक्यमे विकल्पका श्रवण है । अत॒ परस्पर 
निरपेक्ष ये दोनो उक्त फर्के हेतु है । केवर उपासनासे मी उक्त फर होता 
हे । “सर्वं पाप्मानं तरति, "तरति ब्रह्महप्या योऽश्वमेधेन यज्ते य उ चैनमेव वेद्‌, 
इस वाक्यसे उक्त सिद्धान्त स्फुट है । 

शङ्गा--उपासनाका एर अथंवाद क्षयां नही मानते 

समाधान- जैसे अश्वमेध कर्म है, वैसे हयी उपासना मी कर्म ही है, दौनोका 
विधान समान है, इसिए अर्थपाद नही मानते । 

शङ्का--अश्चमेथ सबसे बडा कर्म हे । कर्मान्तर मोक्षका साधन नही है, यह्‌ 
महान्‌ कर्मं है, इसमे मोक्षहेतुचका कमान्तरपिक्षासे महत्व है, अत एव इसको 
मोक्षदतु माननेमे श्या आपत्ति है 

समाधान--“अश्षनाया हि मलय स वे नैप रेमे सोऽबिभेद्‌" इति इस वाक्ये 
भय, रप्यादि एरुका श्रवण दै, इसलिए उपासनायुक्त क्रतुफरूके बन्धमध्यपाती 
होनेसे उपासनाविशिष्ट भी प्रङ्ृत क्म मोक्षके ठिए पाप नही है । क्मान्तरापेक्षाते 
निचिष्ठ फर्दातृतप्रयुक्त महत्व है । 

शाङ्का--तो मी बन्धफरु कृहनेका क्या मत्व ए 

समाधान मुञु्चुओंकी विबयामे प्रदृचिके किए । 

शद्धा- स्वगादि फर्म स्वत राग होता है, अत उसके हेतु वेदिक कर्मे 
स्पृहाराहित्यका संभव नही हे । 

समाधान-- सकर कर्मोका फर विच्याफलसे अति पुच्छ है, यह ज्ञात 
होनेपर वि्याफर्के साधन आतमन्ानसे अतिरि तच्छफरुके साधन कमान्तरमे 
प्रहा नहीं होती, किन्तु परधानफहके साधन प्रप्यग्‌ बोधम दयी स्वमावत प्रवृत्ति 
होती ह । 

शङ्का--यदि वेदिक फर्म मी स्पृहा नहीं हती, तो मोक्ष भी वैदिकं 
फक है, अत, उसमे भी स्पा नही होनी चाहिए । अत एव विधा मी पइत 
नदीं हयो सकती । 
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समाधान-भरोष वैदिक कर्मोका फर अति तुच्छ तथा अल्पीयान्‌ है, यह 
हद्‌ निश्चय जिन विवेकियोँको अनुमान या आगमसे है, उनके ङ्िए जब उपासना 
सहित प्रधान कम अश्वमेधका फक भी ससार ही है, तो अभिहोत्रादि खघ कमेकि 
फर्म क्या कहना है " अथीत्‌ इन कर्मोका फर तो अति तुच्छ होना दी 
चादिए । यह समञ्च कर बन्धहेतु सकर कमराि्मे स्पहाशून्य साघनचतुषटय- 
सम्पन्न ज्ञानकी अपेक्षासे ज्ञानोपाय भ्रवणादिमे सकर फर्मके व्यागपूर्वैक प्रवृत्ति 
कैसे हो " इस अमिप्रायसे विद्यारम्भे परृतोपासनाका श्रतिने विषान किया है | 

दाङ्खा--कर्मके विधायक वाक्यम जहा फलष्टृति है, वे कर्म॑ बन्धफरक 
हो सकते ह, किन्तु नित्य नैमित्तिकं करम॑निधायक वाक्योमे फरश्चति नही है, 
अत ये दोनो क्म बन्धफलक नही है, किन्तु मोक्षफर्क दी दे, एेसा कथं 
नही मानते 

समाधान - “एतवान्‌ वै काम › इत्यादि श्वुतिवाक्यसे सब कर्मोका समानरूपसे 
फटश्रवण हे । पश्वादि काम्य फर्का मी श्रवण है । कर्मणा पित्रोक इत्यादि 
श्रतं फर निप्यनैमित्तिक कर्मोका है । अत ये भी दोनो प्रकारके कम मोक्ष 
फरक नहीं हयो सकते । 

शङ्का--यदि नित्यादि कर्मोका फर मानते, तो वे भी काम्यके ही 
अन्तरत हो जाते है । फिर नित्य, नेमित्तिकं ओौर काम्य कर्मा विभाग दयी 
असंगत हो जायगा ! तथा चित्रादिकी तरह काम्य होनेसे उनके न करनेमे 
प्रत्यवाय नही होगा | काम्यकर्मानुष्टान न करनेसे प्रप्यवाय नही होता ओौर 
नित्य ओर नैमित्तिकं कम न करनेते प्रत्यवाय होता है, यह सिद्धान्त मी असगत 
हो जायगा । 

समाधान--फरूपान्‌ होनेपर भी प्रधान फर निप्यादि कर्मोका पापक्षय है । 
जर मोग काम्यकर्मोका प्रधान फल है, इस प्रकारं विभाग हो सकता है । 
सौर नित्यादि कर्मोक्षा जनुष्ठानाक्नाव पूर्व्तचित पापका चोतकं है । काम्यकमी- 
नुष्ानामाव नही, यह भी विरोष है । 

परभ्र--काम्य कमेके अचुष्टानसे क्या कुछ मी चित्तदुद्धि नहीं दती 

उत्तर--होती ह, किन्तु स्वस्प होती हे, अतएव निप्यादि कर्मोक्ता चित्तद्धि 
प्रधान फक कहा गयां है, इस कथनसे काम्यकर्मोका आनुषङ्गिकं फक 

चित्त्ुद्धि मी है, यह स्वरसत सिद्ध होता दै । 
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शङ्का क्या काम्य ककि अनुष्ठानसे जो आनुषङ्गिफ चित्त्ुद्धि होती 
हे, वह भी वि्याकी उत्यत्तिमँ उपकारक है 

समाधान- नही, विचयोघत्तिकी हेतु नदी है, किन्तु विरिष्टं फरमोगमे 
उपयोगी है, कारण कि विद्वराहादि देहम बुद्धिश्ुद्धि नही रहती, अत उन 
देहादिसे स्वगका उपभोग पुरुष नही कर सकता । वििष्टश्चुद्धिसहित देवादि- 
दैदते स्वगादिभोग होता है अथवा सव कर्मोका उपयोग विविदिषा फी उक्ति 
है, यह पूर्वमे कह चुके है, सो न सूहना चा्िए । 

शङ्का- निध्यादि कर्मोका पपक्षयसे अतिरिक्त फर यदि माने, तो तत्फर- 
मोग शुद्धिपतिबन्धक होगा या ज्ञानोतयततिका उपकारक " 

समाधान ~ पितृरोकादि फर्मोग होनैपर मी उन कर्मोका प्रधान एर 
चित््दधि दी है, इसछिए इस कार्यम प्रतिबन्धक नही है, उक्त फरमोग आनुषङ्गिक 
फरु हे । जिन कर्मकरा प्रधान तसफरोपभोग फल है, वे ही ज्ञानोत्तिके प्रति- 
बन्धक होते हे, वृसरे नदीं । 

दाङ्ा- निप्यादि कर्मोका शुद्धि ओर मोगये दोनों फरु समान द्यी क्यों 
नही मानते ४ शुद्धि प्रधान है, इसमे को कारण नही देखते । तथा च शुद्धि 
मोग मौर मोग शुद्धे प्रतिबन्धक नही ह्यो सकता । 

समाधान- शुद्धि मोगमे वैराग्यकी उ्यादिका है, भोग उपकारक नही है, 
विवेकी पुरुषी भोगे तृष्णा नही हो सकती, इहामुत्राथ फलके भोगम, विराग दी 
वैतृष्ण्य कहराता है । 

राङ्ा--विरक्तोकी स्वदारीरधारणमे मी स्ण्हा नहीं रहती, तो श्रवणादि 
कार्यम भी प्रदृत्ति नही हो सकती, इसकिए मोक्षार्थियोकि ङ्ए वैराग्य अनुपयोगी 
होनेसे सर्वथा स्यास्य ही है, उपादेय नदी है । वि्ोत्पितु भवणादिम इच्छाका 
अनुादक हीनेसे प्रतिबन्धक हे । 

समाधान-^तमेत वेदानुवचनेन ब्रह्मणा विविदिषन्ति इत्यादि विविदिषा- 
वाक्यके तापयसे विहित वेदामुवचन आदि कमं द्वारा शुद्ध ञुद्धिको विवेकं द्वारा 
सब रेहिकापुष्मिक फरोँसे विरक्त अतपव स्वदेहषारणमे भी अप्यन्त नि स्प्ह शम, 
दम आदि साधनसम्पत्तिते विशिष्ट ॒मुयु्चु अतएव ब्रह्मजिज्ञायुभोको बाह्यां 
वैमुख्यसम्पादन द्वारा श्रवणादिमे भरवतैक वैराग्य अवद्य उपादेय है । 
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दाङ्का--यदि वैराश्यके सम्पादन द्वारा श्रुतिविदित सकर कर्मोको पूवोक्त 
रीतिसे ब्रह्मनिचारम कारण मानते टैः बो साक्षन्पुक्तिमि ही कारण क्यो 
गृही मानते ? 

समाधान-आमाज्ञानविरोधी निप्यादि कर्मोको भासन्ञानके सदश्च मोक्ष- 
साधन नही कह सकते, क्योकि उक्त कम अज्ञानके विरोधी नही 2, अत 
आपमतच्वज्ञानके समान कमे साक्षात्‌ मोक्षसाधन नही शो सकते, किन्तु बुद्धिश्चुद्धि 
द्वारा उक्त परम्परासे करम मोक्षका उपाय दै, जानकी तरह साक्षात्‌ नही । 
इसङिए्‌ शुद्धुद्धियोका सस्राधन निखिर कर्मा व्याग पुर सर श्रवणादि कर्मे 
अधिकार होता है, यह फङ्ितिथ हे । कमैप्यागका सख्य कारण वैराग्य है । 
जो वैराग्यके बिना आरस्यादिवशच सदा कर्मोका स्यागकर कमीनुष्ठानसे विभुख 
हो ज्ञान अप्राप्त कर मध्यमे दी रह जाते है अथात्‌ नक्मीद्ी होतेह भौर 
न ज्ञानी ही, वे सब पुरुषारथोसि शुन्य शिष्टविगर्हित होते ह । विरत 
सन्यासियोँका विद्योपाय श्रवणादिमे प्रयज्ञातिशय करना उचित है, इसीसे वे समाधि- 
सम्पन्न होते द । उक्तरक्षणरकित य॒मुश्चमका दी स्वमहिमपरतिष्ठित कूटस्थ 
रत्यकूतत्वसाक्षाकारम अधिकार है, बहिर पुरषोका नहदी। कर्मनिरपेक् ज्ञान 
ही मोक्षदेतु है, अत॒ उसके ङ्िएि उपनिषदोका आरम्भ है। उपदेशक 
निना वेदान्ता अतिदुरगोष है, इस तापयसे उपनिषत्‌" शब्दा प्रयग 
किया गया है । 





इति श्री म० म० पण्डितवर हरिहरक्कपाटद्विवेदिबिरचित वार्तिकसारके हिन्दी- 
भाषानुवादमे प्रामाण्यपरीक्षा नामका तृतीय प्रकरण समाप । 








अथ प्रमेयपरीक्षा 
प्रमाण मेयसपेक्ष मेयता कस्य युज्यते । 
इत्याकाह्वानिबृच्यथं मेयमत्र॒ निरूप्यते ॥ १॥ 
अविज्ञातः प्रमाणाना विषयों वादिना मतः| 
सोऽज्ञातोऽर्थः प्रमाणात्‌ किं सिच्चेधद्वाऽलुभूतितः ॥ २ ॥ 
स ताबन्मानतः सिद्धिमानेन तदपेक्षणात्‌ । 
नदयज्ञातमसुदिकश्य क्चिन्मानं प्रवतेते ॥ ३ ॥ 


यद्यपि श्ुद्ध ब्रह्म वेदान्तवे है ओर उपहित ब्रह्म सब प्रमाणोसे वेच 
है, यह बार-बार कह चुके है, तथापि उपपत्ति द्वारा उसका उत्तर म्न्थसे 
निरूपण करते दै--श्रमाणम्‌' इष्यादिसे । 

परमाण प्रमेयसपेक्ष है, क्योकि प्रमाण ससम्बन्धिक शब्द्‌ है, अत एकके 
बिना दृसरेकी सिद्धि नही हयो सकती, क्योकि किष प्रमेयका यह प्रमाण है, यह 
अपेक्षा नियमसे होती है । यदि प्रमेयनही होगा, तो प्रमाणमभी सिद्धनहीद्यो 
सकेगा, इसर्ए कृर्मरोमादिका कोई प्रमाण नदी है । अत प्रमाणकी सिद्धिकरे हिए 
प्रथम प्रमेयकी सिद्धि अपेक्षित है । इसकिए्‌ यदा प्रमेयका निरूपण करते है ॥१॥ 

अविज्ञातः" इष्यादि । वादी खोग जिस भविज्ञात अर्थको दही प्रमार्णोका 
विषय मानते है, वह अज्ञात अथं क्या प्रमाणस्ते सिद्ध होता दहै अथवा 
अनुमूतिसे ? ॥ २ ॥ 

(न तावत्‌" इत्यादि । विषयके भक्ञातत्वोपरक्षित न होनेपर ममाणकी भृति 
ही नही दयो सकती, इसङिए प्रमाणप्रवृ्तिके प्रति हेुवख्यसे पूर्वसिद्ध अज्ञात 
अर्थक्ी सिद्धि प्रमाणसे नदी द्ये सकती । 

अमिप्राय यह है कि प्रमाणसे जो अथं परमित अर्थात्‌ प्रमाका विषय होता 
है, वह प्रमेय कहटाता है । उसमे चार विकट्प होते है-- क्या ज्ञात खथ प्रमेय 
है अथवा अज्ञात ‡ किवा उमय अर्थात्‌ ज्ञात भौर अज्ञात ° भादोचित्‌ 
अनुमय- ्ञाता्चीतविरक्षण ८ प्रथम पक्ष ठीक नही है, क्योकि ठेसा माननेसे 
अज्ञात अर्थं प्रमेय ही नही होगा, क्योकि भज्ञात अर्थं दोनेकि मतसे प्रकाशयस्व 
नहीं है, जिससे कि ज्ञानके बिना भी उक्त अर्थं सिद्धो जाय यदि कोकि 


६३ .... 
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परमाणपवृतिके बिना भी अज्ञात अर्थं साक्षीसे सिद्ध हो सकता है, इसङ्णि उसकी 
असिद्धिको दोष नही कह सकते, तो यह भी नही कह सकते, भ्योकरि वह तो मेरा 
(खद्रेतबादीका) मत है, तुम्हारा नदी । तथा च न्यायादिमतसे उक्त दोषापर्ति तदवस्थ 
ही है | द्वितीय पक्षमे जिस अज्ञात भरथेको मानका विषय मानते हो, वह स्वप्रकाश 
है मथवा साखूयादि-मतकी तरह जड़ ‡ या तार्किक-मतके समान ज्ञान-ज्ेयात्मक ‡ 
या योगाचार-मतके समान वस्तुत न ज्ञात न अज्ञात " अथौत्‌ अज्ञानसे अन्नात 
्ञानसे ज्ञात, इस समावनाका अविषय या कल्पान्तर, ये सब कर्प अयुक्त दै, यह विचार 
कर निश्चय करते है कि प्रमाणते अज्ञात अरथेका स्फुरण नही होता । इस विषयमे 
पहले वरैरोधिक मतका भलोचन करते दै--अज्ञात जड़ यदि मेय है, तो यह 
प्रमाण ह, यह प्रमेय है, इस प्रकार परस्पर भेदम कोई प्रमाण नही मिरु सकता । 

रङ्का--विषयविषयिभावसे दोनोमे मेद सिद्ध होगा ४ 

समाधान--क्या ज्ञातखूपसे मेद दै किंवा अज्ञातदूपसे ८ प्रथम पक्ष ठीक 
नही है, क्योकि मानके तादशस्वपराशस्वखूप होनेसे ज्ञात मेय भी जब स्वप्रकाद्च 
ही है, तब परस्पर मेद कां रहा ‡ प्रप्युत स्वप्रकाशष्वरूपसे दोनोमे भेद 
ही सिद्ध होगा । द्वितीय पक्षम अज्ञात मेय प्रमाणप्वृक्तिसे पूर्य॑स्वयम्‌ असिद्ध 
है, अत मानान्तरसे भीज्ञपत नहीदहदो सकता, फारण कि मानान्तरसे तो 
उसकी निवृत्ति ही होती है, अतएव अज्ञातप मेयम कोई ममाण नही है । 

शङ्का-ज्ञातरूप मेय मानसे भिन्न नही है, यह कैसै कहते हो 

समाधान - व्यवहारदसामे व्यवद्वियमाण जितने पदाथ हे, वे सब स्यप्रकारसे 
अभ्यमिचारी है जसे बुद्धि स्वव्यवहारमे स्यसत्तसे अभ्यभिचार्मी है, वैसे 
ही अर्थं मी स्वपकाश होनेसे स्वसत्तामे अग्यमिचारी है । 

राङ्का--यदि बुद्धिका बुद्धयन्तरसे प्रकार माने, तो अनवस्थादि दोष होगा 


इसरङिए बह ॒स्वप्रकार मानी जातीहे। अर्थतो प्रमाणसेदह्ी ज्ञात होगा, 
अन्यथा प्माण दी विफरु हयो जायगा 


समाधान- ज्ञानक बिना अर्थं ज्ञात कैसे हो सकता है ° ओर अज्ञात अर्थकरो 
प्रमेय नहीं मानते दै, अत भमेयके किए ज्ञान अपेक्षित है । ज्ञान पमाणजन्य 
होता है, लेकिन यद्यो प्रमाण है नहीं । ज्ञातत्ानुपपत्ति प्रमाणसद्धावमे परमाण ड, 
यह कहना भी दीक नहीं है, कारण कि प्रमाण जौर प्रमेयमें मेद्‌ ह नही, क्योकि 
परूमाणके समान भमेय मी स्वपरकार है, इसङिप्‌ जञातस्वकी अनुपपत्ति नदीं है । 
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मानसिद्धं सथुदिश्य यदि माने प्रयतते । 
आत्माश्रयादिदोषः स्याननैष्फल्यं च मितेस्तथा ॥ ४ ॥ 

राङ्का- स्वप्रकाश भी प्रमाणसे दी सिद्ध होता है, स्वत नहीं, क्योंकि धदीप 
मी प्रमाणान्त चक्षुसे दी सिद्ध होता है । 

समाधान--प्रदीप स्वप्रका्य नही है। यदि उसे स्वपकाश्च मानो, तो 
मीके हानि नही है, क्योकि सजातीय अन्य प्रकाश्चके बिना प्रकारित 
होनेवाङा स्वर्यभकाडा कहराता दहै, प्रदीपका प्रदीपान्तरनिरपेक्ष ही प्रकाश 
होता है। अथ ज्ञानामक होनेसे स्वयप्रका्च हे, उस्म प्रमाणकी अपक्ष 
नही है, इस प्रकार विज्ञात भं विज्ञानसे अतिरिक्त नही है, अतएव ज्ञात अभ 
माना विषय नही हो सकता, इस प्रकार वैरोषिकरादि अभिमत प्रमाणप्रमेय- 
भेदका निरास होता है । ज्ञात विषय मानसे भिन्न नही है, गौर भक्ञातकी सप्ता दी 
सिद्ध नदी होती, अत प्रमाणसे प्रमेय सिद्ध होता है, यह प्रतिज्ञा असगत है ॥२॥ 

परमेयका साधक दूसरा कोई उपाय नही है, अत स्वत या परत जड्की 
असिद्धि होनेसे अन्धकारमे नाचकी तरह सब व्यवहार अनुपपन्न होगे, इसं 
तापसे कहते दै--भमानसिद्धम्‌' इत्यादि 

यदि ज्ञात अर्थको प्रमाणक्रा विषय मानते हो, तो अथे विषशेषणभूत ज्ञानं 
स्वस्ते अभिन्न है अथवा भिन्न 2 प्रथम पक्षमे आत्माश्रय दोषै, क्योकि जवं 
प्रमाणजन्य ज्ञान होगा; तब ताद्यज्ञानविषय घटादि प्रमेय होगा, ओर जब 
धरादि प्रमेय होगा तब प्रमाणसे षटादिज्ञान होगा, इस प्रकार धटदिज्ञानकी 
उत्यत्तिनँं धादिज्ञानकी अपेक्षा होनेसे आत्माश्रयदोष स्फुट है ¡ द्वितीय पक्षम दौ 
ज्ञानोदत्तिर्योमे अन्योन्याश्रय होगा, क्योकि निषयविरोषण द्वितीमन्ञानफो मी 
प्रमाणजन्य दही कहना होगा; प्रथमन्ञानके विषय परटादिको द्वितीयज्ञानजनकं 
परमाणक्ता विषय कहना होगा ओर द्वितीयप्रमाणजन्य ज्ञानके बिष धडादिको 
प्रथमप्रमाणका विषय माननां होगा, भत, द्वितीय ज्ञानकी उस्यत्तिमे प्रथम ज्ञानं 
ओौर प्रथम ज्ञानकी उतपततिमे द्वितीय ज्ञानकी अपेक्षा होनेते अन्षीन्याश्रय स्पष्ट हे | 
इस दोषके परिहारके छिए अदि तीन ज्ञान मने, तो चक्रक ओर तीनसे मधिकं 
माननेपर अनवस्थादोष होगा एव पूर्वपूवज्ञान निष्फक होते जा्येगे । विषथ- 
भकार तथा उसके व्यवहारफे शि ज्ञानकी भक्षा होती है । भक्ञातषंटादिकां 
भकार तथा उसका यवहार भथम कज्ञानसे ही उपपन्न दी जगा, रिरि 
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अज्ञातत्वक्षति इु्वैन्मानं मानत्वमश्नुते । 
सा चेदज्ञातता मानान्न कथ निष्फला मितिः ॥ ५ ॥ 
अथाजज्ञातत्वसिद्धथथं तन्मितेः एरमिष्यते । 
तदच्ञातत्वमेतत्ते केनान्येन निवतंते ॥ ६ ॥ 
न तन्निवर्तकं मेय॑तस्य मेयेकसंश्रयात्‌ । 
अज्ञातो धृट हत्येवमज्ञातत्वं प्रमेयगम्‌ ॥ ७ ॥ 
ज्ञानान्तरका क्या फक है ? एवं प्रमाण मी व्यथं ही हो जार्येगे । ज्ञानोप्पत्तके रपि 

ही प्रमाणकी अवेक्षा होती है । प्रमाणपरवृक्तिसे पे ही यदि अथेज्ञान दो जाय, ती 
फिर प्रमाणकी क्या आवद्यकता है " ओौर अथविरोषणन्ञान यदि प्रकत प्रमाण- 
व्यापारते पूर्वम हे, तो उसका साधनान्तरं कहना होगा, या उमे नित्य मानना 
पड़ेगा, ये दोनों प्रकार अप्रामाणिक तथा नियुक्तिक हे, इत्यादि अनेक दृषर्णोकी 
जापत्ति होगी ॥ 9 ॥ 

ुद्धिवेयर््यका उपपादन करते दै--अज्ञातत्व ० इत्यादिे । 

यदि अज्ञात घटदिको परमाणविषय मानकर अन्ञातप्व षरादिज्ञानसे ज्ञात 
हता हे, यह कहे, तो ज्ञानवेफल्यका परिहार करना कटिन होगा, क्योकि प्रमाण- 
अन्थ ज्ञानसे पे षटादि अज्ञात कहा आता है । उसके ज्ञानके अनन्तर षरज्ञान है, 
सा व्यवहार रोके प्रसिद्ध है, ज्ञानफा फर अज्ञातप्वकी निरृति है । यदि अज्ञातप्य" 
को ज्ञानगम्य मानिएगा, तो घटादिके समान अज्ञात्की भी निवृत्ति नही होगी, 
क्योकि जो जिससे गम्य होता है, उसकी निदत्त उससे नही होती, यथा षरज्ञान- 
गम्य घटादिकी षटादिज्ञानसे निशृत्ति नही होती, यह भ्याप्ति प्रसिद्ध है, इस तरहं 
अन्ञातलकी निवृत्तिके बिना ज्ञानवैफट्यकी आपत्ति स्फुट है ॥ ५॥ 

प्रमाणज्ञानका फर अज्ञातसकी निवृत्ति नही है, किन्तु उसका ग्यवहारं दी 
फर है, अत' ज्ञान व्यथे नहीं हे, यह शङ्का करते दै--अथाऽज्ञात ०” इत्यादिसे। 

प्रमितिका फक ज्ञात्वसिद्धि मानिएगा, तो अन्ञातप्वकी निदृत्ति किससे होगी 
पो कहिए अथात्‌ किसीसे नही, अनञातप्वनिवृत्तिके भिना क्ञानदशामे मी 
खज्ञातत्वव्यवहारापतति तदवस्थ ही होगी ॥ ६ ॥ 

न्‌ तन्निवतेकपू्‌' इत्यादि । यदि भज्ञातसको धटादिमेयगत माने, तो वहं 
रयनिवतेक नही होगा, क्कि अज्ञातो षट" इत्यादि व्यवहारे वस्तुतः 
भातत मेत दी प्रतीत होता दै; ओर वस्तुत. मानमेयभाष मदमे टता है । 
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अज्ञातं मानमित्युक्तेमानगे चेति चेन तत्‌ । 
मानेऽपि मेयताकार एबाऽज्ञातत्वसंभ्रयः ॥ ८ ॥ 
यन्मा पूर्वमज्ञातं तदन्येन प्रमित्छति । 
मानेऽतो मेयताकारो घटादाविव विद्यते ॥ ९ ॥ 
अज्ञातत्व मेयगतं मानेनाऽतो निवत्येते । 
नाजज्ञातत्वमतो मानास्सिद्यतीति विनिधयः ॥ १० ॥ 
अज्ञातत्वमिद्‌ मानादसिद्ध केन सिद्धयति । 
इति चेत्‌, नित्यचेतन्यायुभवेनाऽदुभूयते ॥ ११ ॥ 
दोनोका मेद अमीतक सिद्ध नही इआ, अत मानमेयात्मक ही है, अतिरिक्त नही । 
इसछिए मेयके समान मानके साथ भी अज्ञातत्का विरोध नहीं है । यदि विरोध 
होता, तो जाश्रयाश्रयिमावदही न होता, तथा मानमेयका भेद मी दहो जाता। 
दसरे किसीको अज्ञातप्वका निवत्तेफ मानते नही, अन्यथा मान दही विष 
हो जायगा । अज्ञातजनिषृत्ति ही वस्तुत मानका परु माना जाता है ॥ ७ ॥ 
अज्ञातं मानम्‌" इत्यादि । इस म्यवहारते अज्ञात मानगत है, मेयगत नही 
ह कथन ठीक नही है, क्योकि मानम जो मेयताका आाकार है, उसी अर्मे अज्ञा- 
तव्वरहता है । "घर ' इत्याकारक धरज्ञान कदा जाता है, घटाकर जो घरनज्ञानख्पं 
भानमें है उसी भश्च भज्ञातघ्व हे अथात्‌ अज्ञातघ्वाश्रयताका अवच्छेदक मानघ् 
नही है, किन्तु तद्वत मेय्व ही है, अतएव मेयाकारांशमे ही अज्ञातत्र है, यह 
स्पष्ट निर्देश क्ियादहे॥ ८॥ 

उक्त अथेमे प्रमाण कहते दै--“यन्मानम्‌' इष्यादिे । 

जो मान पूर्वम अज्ञात रहता दै, उसं मानकी प्रभिसा--प्रमितिकी 
सच्छा--ममाणान्तरसे होती ै, अत जसे धटादिमे मेयताकार मानते दै 
वैसे ही मानम भी मानते दै ॥ ९ ॥ 

“अज्ञाततवम्‌' इत्यादि । मेयगत अज्ञात मानसे ही निवृत्त दता दै, दूसरा 
उसका निवर्तक नही है, यह अनुभवसिद्ध है । इसङिप्र प्रमाणसे भज्ञातल्रकी सिद्धि 
नही होती, यह निथित दै, क्योकि जो जिसका निवर्ष॑क़ होता है, वह उसका 
निश्चायक नहीं ह्येता, यह पूर्वमे कह चुके दै ॥ १०॥ 

अज्ञाताथैकी सिद्धि साक्षीसे होती है, यदी परिरेष है, पेसा कहते है 
अह्नातत्वमिदम्‌' इत्वाविते । 


[9 
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नाऽज्ञासिषमिदं पूर्वमिव्येवं प्रमिते पटे । 
पूर्बाज्ञातत्वविषयः प्रामर्चा धतिस्फुटः; ॥ १२ ॥ 
न तस्याऽननुभूतस्य परामशः कथश्चन । 
अनुभूतिनं प्रमाणातेतन्य तेन शिष्यते ॥ १२॥ 


मानसे मिद्ध यह अन्ञातत्व किसके द्वारा सिद्ध होता यह पररनदहै, 
इसका उत्तर यद है कि ज्ञानोत्तर अज्ञातप्वका परामर्श-- स्मरण-उसके अनुभवके 
बिना नही हो सकता, इसशिए वह अपनी उपपत्तिके छि९ अन्चातत्वमे साक्षिवेयसकी 
कृह्पना करता है । यथपि अज्ञातत्वके सत्त्वासत्त्वे साक्षीसे मिन्न दृसरा प्रमाण नही षै, 
तथापि भज्ञाततष्मरणकी अन्यथानुपपत्तिसे साक्षिस्वरूपानुभव ही उसमे प्रमाण है । 
धटादिविषयक ज्ञानके अनन्तरः इद्‌ घटादिः इस प्रमोप्यत्तिसे पूव इद न 
अज्ञासिषम्‌” इसको नही जानता था भौर तद्विषयक प्रमके बाद ही “भने इसे जाना 
है" इस प्रत्यभिज्ञासे स्पष्ट जाना जाता है कि अज्ञातवऱा साक्षात्कार होता है | 
शाङ्का--अज्ञातस्की परप्यभिज्ञाके अनुसार उसको प्रमेय क्यो नहीं मानते 
समाधान--अदृष्ट षटादिके देखनेपर यह प्रत्यभिज्ञा होती है, उस करसे 
पूर्वम प्रमात्रादिकी प्रवृत्ति है नही, भत तजन्यसंस्फारके अभावे उक्त परप्यभिज्ञा 


नहीं हो सकती । 
रङ्का--यदि अज्ञततका अनुभव नही है, तो प्रत्यभिज्ञाको कैसे मानते हो 


समाधान--भाव मान ( प्रप्यक्षादि ) ओौर अभाव मान ( अनुपरुन्ि ) से 
अन्ञातघ्वक ज्ञान नहीं होता, किन्तु साक्षिपानुमवसे तन्मूरक उक्त प्र्मभिज्ञाकी 
सिद्धि होती हे॥ १११२॥ 

घटादिबोधक मानते जेसे धटादिगत ज्ञातताका बोध होती दै, अतव 
श्ञातो घट ' इत्यादि व्यवार होता है, वैसे ही प्राककाछिकर अज्ञातताका भी बोध 
हो जायगा, फिर साक्षिवेबतवकी कट्पना क्यो करते है " इस ॒शङ्काका समाधान 
फते है-^न तस्याऽनलु०" इत्यादिसे । 

भाक्काटीन भअक्ञातत्वका अनुमव नही होता, अतएव त॑यराम्च नहीं 
हो सकता । अनुमूतका ही संप्कार द्वारा पराम होता है, प्रमासे अनुभव 
हो नहीं सकता । प्रमाणजन्य ज्ञान भज्ञानतखका निवर्तक है, साधक नही । अतः 
भरत्यभिज्ञन्यथानुपपतिसे संस्कार भी अनुभषके बिना अनुपपन्न है, इसङिषए 
साकिरूपानुभवको ही स्कारका कारण मानते है । तएव प्रपमभिशकी सिद्धि 
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प्रुत विषये मानं बोधयेद्विषयाृतिम्‌ । 

ज्ञातताज्ञातते भातो न तेनाविऽषयस्वतः ॥ १४ ॥ 
रूपाथं सम्प्रदृत्तन नेत्रेण रसगन्धयोः । 

अभहीतियथा तदज्ज्ञाताज्ञातत्वयोभेषेत्‌ ॥ १५ ॥ 
नेत्रायुहीतयोरन्यद्‌ अहक स्याद्यथा तथा । 

ज्ञातताज्ञातते ग्राह्ये मानामेये च ते चिता ॥ १६॥ 











होती है । स्वतन्त्र प्रस्यङ्प्रमाणङ्प साक्षीको अनुमवाप्मक मानते है उसीसे प्रमा 
भौर अज्ञात आदिकी सिद्धिं होती है॥ १२॥ 

श्रदृत्तम्‌' इप्यादि । घटादि विषयमे प्रवृत्त मान विषयाकारका बोधक दै, 
ज्ञात्व ओौर अज्ञातत्व अविषय दहै अर्थात्‌ पमाणज्ञानके विषय नहीं है, इसङिए वह 
उनका बोधक नही है, किन्तु साक्षी ही तदहोधक है ॥ १४ ॥ 

उक्ताथको इष्टन्त दवारा स्पष्ट करते दै--.रूपाथम्‌' इत्यादिते। 

जसे रूपाय सप्वृत्त नेत्रसे - खूपमाहक चक्चुसे-रस ओौर गन्धका महण नही 
होता वैसे घयादिग्रहणके छिए प्रवृत्त प्रमाणसे ज्ञात्व ओौर भज्ञातत्वका रहण नही 
होता । रस ओौर गन्ध जैसे नेत्रके विषय नही है, वैसे दी ज्ञात नौर अज्ञातत्व 
प्रमाणके विषय नही हँ ॥ १५ ॥ 

नित्रागरहीत ०” इत्यादि । नेत्रसे अग्राह्य रस भौर गन्धका आहक जेस मानान्तर- 
रसना जओौर घाण- है, वैसे दी प्रमाणसे अग्राह्य ज्ञातता गौर अज्ञातताके 
आहकान्तर चित्श्वख्प साक्षीको मानते दँ । उसीसे उनका ज्ञान होता है । 

शङ्का- जैसे प्रमाणके महक प्रमाणान्तर साक्षीको मानते वैसे साक्षी भी 
प्रमाण है, अत तद्ाहक अन्य प्रमाण मी मानना चाहिए । एव तद्भाहक भी प्रमा- 
णान्तर मानना चाहिए, इस प्रकार अनवस्थादोष होगा । 

समाधान-प्माणादिका साधक होनेसे साक्षीक्ठो प्रमाण कषा है, वस्तुत 
साक्षी प्रमाण नहीं हे । ` 

शङ्ा--यदि परमाण नहीं है, तो प्रमेय उसे अवश्य मानना पडेगा । प्रमेय 
तो प्रमाणक भिना नही हो सकता । इसङिए फिर प्रमाणान्तरपेक्षा तदवस्थ है । 

समाधान--साक्षी स्वर्यसिद्ध है । जो जड़ात्मफ वस्तु है, वह माणसे सिद्ध 


0 | 
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पटोऽपि तर्हि गृह्येत चितेव ज्ञाततादिवत्‌ । 
इति चेदिष्टमेवेतद्‌ गद्यत च घटिता ॥ १७॥ 
ज्ञातत्वेन घटो माति सोऽज्ञातत्वेन भासते ¦ 
इत्युक्ते धट एवाऽत्र चिता देषाऽवभास्यते ॥ १८ ॥ 
न चैवं मानवेयभ्यं ज्ञाव्रत्वायोपयोगतः। 
अज्ञातत्वायोपयुक्त तत्राज्ञानं यथा तथा ॥ १९॥ 
होती है । अजड़ स्वयसिद्ध है, अत उसके किए प्रमाणकी अक्षा नहीहै। 
इसर्िए प्रकृत अनवस्था आदि दोष नही हो सकते । 
शङ्का--सविद्‌ ही स्वयसिद्ध मानी जाती हे । साक्षी स्वयसिद्ध कैसे 
संमाधान--साक्षी भी सविरस्वखूप ही दै, अतिरिक्त नही । भाव, अमाव 
जौर प्रमादि विश्च--ये सब साक्षीसे ही प्रसिद्ध होते है ॥१६॥ 
उक्त प्रकारसे धघटादिका भी साक्षी ग्रहण हो सकता है, उसके हए मान 
वयर्थं है, यह शङ्का करते ह--"धटोऽपि, इत्यादि । 
ह घटादिका मी ग्रहण हो जायगा, अत उसे रए प्रमाण मानना 
व्यथ है | 
समाधान--यह तो इष्ट ही है । चितूसे षटादिका ज्ञातताके सद अहण 


मानते ह ॥१५७॥ 
इसमे अनुभव प्रमाण कहते है क्नातत्वेन? श्यादिसे । 


ज्ञातत्वेन तथा अज्ञातप्वेन वटो भाति इस प्रयोगद्रयमेँ ज्ञातलप्रकारक 
घटविरोष्यक बोध प्रथम वाक्यसे ओर अज्ञातत्वमकारक घटविरोष्यके बोध द्वितीय 
वाक्यसे होता है । केवरु घटका ही ज्ञातत्वं णौर अज्ञातत्वखूपसे साश्चि 
चेतन्यसे भान होता है ॥१८॥ 

पूर्वोक्त मानवेवरथ्यकी शकाका निरास छरते दै--न चेवमू* इत्यादिसे । 


ज्ञानसे पूर्वम भज्ञातप्वविशिष्ट घटादि जसे चिद्धाप्य है, पैसे ही ज्ञानकारमैँ 
्ञातत्वविशिष्ट षट मी चिद्धास्य है । अत घटम विरोषणीमूत जातलकी सिद्धिके 
किए मान है । इस इष्टान्त देते दै जैसे अञचातत्वकी सिद्धिके रिष अज्ञानी 
भावश्यकता दै, वैसे ही जातके किए मान आवश्यक है । 

ज्ञातत्वेन धटमानके श्प अज्ञान ओौर ज्ञातप्वेन धटभानके रिष 


मान आवश्यक है । फिर केवरु धट किससे भासित होगा अर्थात्‌ किसीसे 
मासित नहीं ॥ १९ ॥ - 
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मानाज्ञानविददीनस्य कारस्याऽसखतो धटः | 
ज्ञाताज्ञातत्वनिषक्तः केगरो भाति न कचित्‌ ।॥ २० ॥ 
सर्वथापि चिता मास्यमज्ञातत्वं धटादिषु । 
प्रमाणनैरपेश्येण तत्सिद्धेः सर्वसम्भतेः ॥ २१॥ 
स्वतोऽचुभवतः सिद्धा बालोऽप्यज्ञातता हठात्‌ । 

न किञ्चिज्ञातमित्येवं वक्ति पृष्टः प्रमा विना ॥ २२॥ 
अथाऽ्लुभूतपूर्वताढ्‌ घटादौ शङ्कयते प्रमा । 
अत्यन्तानयुभूतोऽथं उदाहायेस्तथा सति ॥ २३॥ 





मानाज्ञान ० इत्यादि । मान ओौर भज्ञानसे शन्य कोई कार दी नदीं है, 
जिससे यह कृह सके कि अमुक समयमे उक्तोमयधर्मरहित केयर घटका भान 
कैसे होगा जब प्रमाण रहता है तब ज्ञातत्वरूपसे घटका भान होता है 
जओौर जब प्रमाण नही होता, तव अज्ञातत्वूपसे घटका मान होता है । मान 
जओौर तदभावसे शुन्य कोई कार ही नही है, जिससे कि उक्त आपत्ति हो से । 
इस तादर्यते कहते हैँ किं फटी भी केवरका मान नी होता ॥२०॥ 

अज्ञातप्व उक्तानुभवसिद्ध है, यदी निगमन करते दै--'सर्वेथाऽपि 
इत्यादिपे । 

घट चिद्धास्य अथवा मानमास्य होता है, परन्तु अज्ञात सर्वथा विद्धस्य 
ही है, क्योकि प्रमाणकी प्रदृत्तिके निना भी अज्ञातल्रादिकी सिद्धि सब रोगोके 
सम्मत है, अत (अज्ञातो घट इत्यादि प्रतीतिमँ फिसीका विरोध नहीं हे । 

अन्ञातस सर्वानुमवसिद्ध है, यह कहते दै--'स्वतोऽलुभवत"” इत्यादिसे । 

परमाणवृततान्तमे अनभिज्ञ बारुकसे जब को धूता है कि तुम गवयको 
जानते हो, तब वह स्वय स्वानुमवसिद्ध॒अज्ञातप्वका प्रतिपादन करता है कि 
नही, भै गवयको नही जानता ह, इसकिप सब वारक तथा प्राकृत मनुष्य अपने 
अपने अनुमवसे सिद्ध भज्ञातत्को जानते है अतएव अज्ञातलमे किसीको 
विप्रतिपच्चि द्द ह्यो सकती ॥ २२॥ 


अथाजु ० इत्यादि । यदपि प्रमित घटादि वस्तुमे प्रमापराककारे 
यज्ञातप्व साक्षीसे अथवा प्रमाणसे सिद्ध होताः पेसी शष्ादहो सकती दः 
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अत्यन्ताननुभूतेषु हिमवतपृष्टवस्तुषु । 
अज्ञातत्वमशचडूः सन्‌ परामृशति मानवः ॥ २४॥ 
न चाञत्राऽनुभवो दुपो न जानामीति तस्स्पृते" | 
अदृष्टमपि तद्‌ शष्ट स्मरेनाञज्ञासिषं सिति ॥ २५॥ 


तथापि अत्यन्त ॒अननुभूत वस्मुविषयक म्रभ् यदि किया जाय, तो एेसी राङ्क 
महीं हो सकती है अथात्‌ हिमव्षठमे स्थित वस्तुओंको तुम॒ जानते हो, पूउनेपर 
अज्ञातताका निश्वय कर उत्त देतादहै कि नही कमी नही। यद्यपि तादश 
अज्ञातताका अनुमव तो कमी हुभा नही पिरि मी स्वानुभवसिद्ध ही अज्ञात 
उन विषयो मानी जात्ती ह । 

इसी बातको कढते दँ--अत्यन्ताननु °" इस्यादिसे । 

रङ्का--तथापि (सशङ्क › यह कथन ठीक नदीं ह, क्योकि जाग्रत्‌काठमे 
अज्ञातत्का मान मानसे अथवा साक्षीसे होता है, यह शङ्का हो सकती है ¦ 

समाधान-इन्दियादिसम्बन्धसे पूर्वं कारम मानकारणके न होनेसे अज्ञातख 
ममेय ही नही हो सकता, पिर बह मानगम्य कैसे हो सकता ? पुदुप्िकी 
तरह उक्त अवस्थामे भी अज्ञात्वानुमवम कुछ भी विगेष नदी है, अत दोनों 
अवस्थाओमे उक्तानुभवके समान होनेसे उभयत्र अजाततस अनुमववेच 
ही है ॥ २३-२४॥ 

शङ्ा--भज्ञातत्व अनुमवसिद्ध दहै, यह कहना ठीक नही दहै, क्योकि 
उस कार्म अनुभव तो है नही। अनुभवसामभ्री इन्ियादिसम्बन्धस्ब्प 
ही है, सो स्वो्पत्तिसे पटे है कहो 

समाधान-- नं चाऽत्राऽनुभवो' इत्यादिसे । 

जागरावस्थामे अनुमव नहीं है, यह कहते हो अथवा सुपुप्त्यवस्थामे 
प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, वयोकि हिमाछ्यके रिखरम स्थित वस्तुको जानते 
दो * यह किसके पूछनेपर भेत्र उत्तर देता है कि नही जानता हः । हस 
तरह अ्ञातलवक्रा स्मरण करता दै । पूरवकारिकि अनुभवके बिना स्मरण नही 
होता । परन्तु यहा स्मरण होता है, इसकिए्‌ अनुभवा अमाव नही दै, 
किन्तु अनुमव है दी । ओर अनुमवसत्ताम यह मी रेतुष्ै कि ओ सर्वथा 





मदै वस्ु है; उसको देखकर कढतय है कि इतने समय तकं भै इसको नहीं 
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अथेन्द्रियाणा सखेन कथशिच्छडक्यते प्रमा 

तहिं दुपरेन्दरियावस्था स्यात्युषुधिरदाहृतिः ॥ २६ ॥ 
निःशेषकरणमामल्येऽप्यनुभवः स्तः । 

अदुर्‌ सुषुप्सति जाग्रदनोधाविरोषतः ॥ २७ ॥ 
पुमान्‌ सु्रौत्थितोऽतीतमन्ञातत्व स्मरत्ययम्‌ । 
अतुभूतमतः सुपो छप्यतेऽनुभवो नहि ॥ २८ ॥ 





जानता था, इससे ज'गरावस्थामे अनुमव है, यह्‌ स्पष्ट प्रतीत होता है, अत 
उसका अपप नही हो सकता ॥ २५॥ 

द्वितीय पक्षमे अनुमवकी सिद्धिके किए युषुिका उदाहरण देते है-- 
(अथेन्द्रियाणामर" इत्यादिसे । 

प्रथम पक्षमे अनुमवजनक इन्द्रियादिके सद्धावसे किसी प्रकार प्रमाणकी 
समावना हो भी सकती हे, परन्तु द्वितीय पक्षम इन्द्रियादिकोका स्वस्वकौरणमे 
रुयख्य रोप होनेसे घुषि दही असदिग्ध उदाहरण दहै। इसं अवश्थामे 
अनुभवजनक सामग्री इचन्धिथादिषटित नही है। अत प्रभाणसे अज्ञाततके 
अनुमवकी चङ्का भी नहीं हयो सकती ॥२६॥ 

ननिःरोष०' इत्यादि । करण --इन्दियादि, आम-- समूह, नि रैष-- सपूरण, 
जथोत्‌ इन्दियादिसमूहका ङ्य होनेपर मी अटप्तदक्‌ अनुभव स्वत सुषु्िकारमे 
रहता है। अत सुषुप्ति जओौर जामरत्‌ कारके अनुभवोमेँ को अन्तर नही है 
अथौत्‌ समान ही अनुभव दनो अवस्थाओंमे रहता है । अन्यथा घुप्तोित 
पुर्षको युखपूर्यक सोया, ठेरामात्र भी दुं खका ज्ञान नहीं हुभा' बह परामश 
पहीं हो सकेगा । यह्‌ तात्रारिकि वं खान्ञानका स्मरण है । स्मरण अभुंभवकते 
भिना नदीं होता, यह अनेक बार कह चुके दै, इसङिए आगरावस्थामे 
प्रमाणसामग्रीके रहनेपर भी स्वापकार्कि अनुभवकी तरह यंह मी भ्ुभव 
प्रमाणजन्यं नदी है, सन्यथा अवस्थाद्वयके अनुभर्वोमं समानता न रह सक्ैगी । 
अत, स्वापकारमे प्रमाणसामभीके म ॒रहनेपर भी स्वत सिद्ध असुभववेचं ही 
अक्ञातता है, यदी माननं ठीक है ॥ २७ ॥ 

शुमान्‌' इत्यादि । यह ॒युघोखित पुष अतीतं अज्ञातलवक¡ समरणं 
करता है, अत स्थापकाकमे अज्ञातस्रका अनुभव अब्य थाः अन्यथा स्कार 
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नन्विदानीन्तनाद्वोधानाज्ञासिषमितीद्यात्‌ । 
रिङ्गजन्याद्‌ बुद्यभावः सौपुप्रोऽत्राजुऽमीयते ॥ २९ ॥ 


अभावसे सुप्तोत्थित पुरषको तद्विषयक स्मरण नही होगा । यदि स्वापकारमे 
भनुमवका रोप होता, तो तदाहित सस्र द्वारा स्मरण मी नही होता । स्मरण 
होता है, इसङिए तकर्म अनुभव हे, यह इड निश्चय होता है । यह अनुभव 
प्रमाणजन्य नही ह, किन्तु साक्षीस्वद्प ह ॥२८॥ 

सुधित पुरषको 'नाऽवेदिषम्‌' इत्याकारक जो ज्ञान होता है, वह ज्ञाना- 
भावविषयक अनुमिति है या स्मरण 2 वह भावहूप अज्ञानविषयक स्मरण नहीं 
है, इस नैयामिक शङ्काका परिहार करते दे--'ननिदानीन्त ० इत्यादिसे । 


हृदानीन्तन युोिथितकाछिक "नाऽन्ञासिषम्‌' इप्याकारक लिङ्गजन्यवोधसे सुषुप्ि- 
कषान ज्ञानामावकी अनुमिति होती है । वंह स्मरणात्मक ज्ञान नही है, जिससे कि 
उप कारम अनुभवकी आवद्यकता हौ । जसे प्रात कारम चत्वरमे हाथीको नही 
देखा था । सायकाङम घरमे बैठ कर “रात कालिक चत्वर गजामाववत्‌ , नियमेन 
अल्मस्यैमाणगजवहवात्‌ , यन्नैव तन्नैवम्‌ , यथा गजवश्वत्वरम्‌ , प्रात कार्म चौ- 
तरेपर हाथी नही था, क्योकि चौतरेका स्मरण होनेपर मी दाथीका स्मरण नही हौ 
शा है । यदि गज होता, तो उसका मी साथ साथ स्मरण होता । जैसे गजके समान 
चौतरेका साथ दी सरण होताहै, एसा अनुमान करता है, इसी प्रकार सुषुिकाङिक 
आत्मा ज्ञानामाववान्‌, ज्ञानजनकसामभ्रीवेकल्यात्‌ , यन्नैव तन्नैव, यथा जाग- 
शवस्थायामात्मा, इस प्रकार सुषुप्तिकाटिक ज्ञानाभावका दी अनुमान नाऽज्ञासिषम्‌' 
यह है, स्मरण नही । त.कार्मे आमा ज्ञानसामभ्रीवेकल्यस्वप हेतुका 
्षान केसे हभ ? यह प्रभ नहीं हो सकृता है, कारण कि तत्कार्े ज्ञानसामभी 
वेकृल्य उभयमतसे सिद्ध दहै, अन्यथा बेदान्तियोको भी तत्कार्मे षटपयदि- 
लानके अभावका अनुमान दी होगा । यदि यह कदि कि ज्ञानाभाव साक्षिवेव है, 
तो यह भी ठीके नहीं हे, क्योंकि प्रतियोग्ादिज्ञानसापिक्ष उक्तामावज्ञान निर्विकल्पक 
मा्षीसे नदी हो सकता । सुषुपिकाटीन भावप अज्ञानके परामर्च॑की सामथ्यैसे 
सिद्ध अज्ञानके अनुभवसे भनज्ञानविरोधी ज्ञानके भमावका अनुमान दोगा । 
सो मी ठीक नही है, क्योकि नैयायिक आदिके मतम भावरूप भक्ञानका परामश 
ही असिद्ध टै। 
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ततः किञचिद्धावरूपमज्ञातत्व न विद्यते । 
नाऽलुभूतिस्ततः सुप्रावित्यूचुस्तार्फिका न तत्‌ ॥ ३० ॥ 


सुषुपिकाक्कि बात्मा पक्ष है, उसका ज्ञान घुषुप्िकास्मे कैसे 
होगा उस समय आला कोद ज्ञान नहीं होता, क्योकि ज्ञानजनकं 
सामभ्री उस काठ नहीं रहती दै, यह भाप भी मानते ही है । पक्षज्ञानके बिना 
अनुमिति नही हो सकती । अनुमानसे भी पक्षज्ञानकी आशया नही है, कारण कि 
तत्कारसम्बन्धके ङिएु अव्यभिचारी हेतुक ज्ञानकी आवदयकता है । हेतु पक्षम 
है, यह ज्ञान मी तो आसमज्ञानके भिना नीं हो सकता है, क्योकि ताकाङिकि 
आसा सर्वथा अज्ञात है । सम्प्रतिपन्न प्रबुद्धावस्थामे जैसे उदयाप्तमयकार्के 
अन्तरारु प्रहर; धरिकादि अवान्तरकारु अनुमवसिद्ध दै, वैसे ही सुषुधि- 
कार्म मी अवान्तरकार्का अनुमान कर उसके समन्धका अनुमान मामे हो 
सकता । यदि उसके भवान्तरकार्म भात्मा न रहता, तो पुवानुमूत कत आदिका 
सुोलिित पुरुषको ज्ञान ही न होता, थह इतना किया, "ह कहा था, इत्यादिका 
स्मरण होता दै । इसङ्एि मध्यमे भी जासाकी अविकङ अनुदृत्ति है, यह 
ज्ञान सवीनुमवसिद्ध हे । अत पुषुपिकार्म ज्ञानामावका अनुमान उदस्थित 
पस्षको होता है, यह मत भी ठीक नही है, कारण कि अनुमापक हेतुका निश्चय 
नही है । सामभ्यभाव ही हेतु है, हा हो सकता दै, किन्तु उस समयमे सामभ्रीका 
अभावद्ै, यह कैसे जनाजा सफ़तादै, कारण कि तक्रार्मे भसम तो 
कोई ज्ञान मानते नही ॥२९॥ 

ज्ञानामावसे तत्कर्म सामग्यभावका यदि अनुमान कीञियेगा, तौ 
अन्योन्याश्रय होगा । सामग्यमावसे ज्ञानाभावका अनुमान ओौर ज्ञानाभावसे सामग्य- 
मावका अमुमान, इस ताप्पयेसे ज्ञानामाबानुमानका निराकरण करनेके छि 
न्यायमतका अनुवाद करते ह--^ततः फिथितर्‌' इत्यादिसे । 

+न करिश्िदवेदिषमर्‌' इत्यादि । सुसो्थित पुरुषका ज्ञान ताकालिकज्ञाना- 
मावानुमित्यामक है, इसङ्िए ज्ञानामावसे अतिरिक्त भावरूप भज्ञान नीं है, 
अतएव सुषुधिकारूम अज्ञानका अनुभव भी नही होता, एेसा नैयायिक कहते हे, 
सो ठीक नही है, क्योकि युषु्तिकार्में ज्ञानामाविका व्याप्य दहेतु नहीं है, अतः 
इसक।[ अचुमानं असङ्खत हे ॥ २० ॥ 





५०५९ बहुदारण्यक्वातकसारं | १ अध्याय 


नहि पुष्त्यविनाभूतं लिङ्गमच निरीक्ष्यते । 

येन सौषुपरवृत्तान्त इदानीमनुमीयते ॥ ३१ ॥ 
सौषुप्बुख्यमाबोऽच स्मार्यतेत्येतदप्यसत्‌ । 
सुप्राबनजुभूतस्य नेदानी युज्यते स्मृतिः ॥ ३२ ॥ 
गृहीप्वा धर्मिणं स्मृत्वा निषेध्य प्रतियोगिनम्‌ । 
तद्भावोऽलुभूयेत सुप्रौ तन्नि सम्भवेत्‌ ॥ ३३ ॥ 





(नहि शप्त्य ° इत्यादि । ुषपिश्नारमे ज्ञानामावन्याप्य कोई शिङ्ग नही है, 
जिसके देखनेसे युप्ोस्थित पुरूषक्षो तप कालीन ज्ञानामावकी अनुमिति हयो सके । 
उक्त सामभ्यमावज्ञानमे अन्योन्याश्रय दोष कह दी चुके है । अस्मय्यैमाणत नियमेन 
अक्छर््यमाणख आदि भी अभ्यभिचारी लिङ्गं नहीं है, क्योकि मार्ममे चरते समय 
अनेृविध तृणादि दिखाई देते है, जिनका कभी स्मरण नहीं होता, अपेक्षा- 
शानक बिना संस्कार नही होता। अष््टकारादिव्च संस्कारा कोप ॒होनेपर 
अपेक्ाज्ञानविषयका भी स्मरण नही होता, अत उक्त हेतु भी व्यभिचारी है, 
इषरिए ठीक दही कहा कि अम्यभिचारी शिङ्ञको कोई नही देखते, जिससे उक्त 
कार्म अनुमिति ह्य ॥ ३१॥ 


सच्छा तो न किञ्चिदवेदिषम्‌' इस ज्ञानको युषुपिक्नाढीन अनुमूतज्ञानाभावक। 
क्मरण दी किए, पेसी शङ्का करते ै--'सौषुप्न ०” शत्यादिसे । 

युप्तोत्थित पुरुष तत्काीनज्ञानाभावका स्मरण कत्ता है, यह कथन भी 
असगत है, क्योकि ततकाङ्मँ यदि ज्ञानाभावका अयुमव दयी नहीहै, तो म्मरण कैसे 
हौ सकता है ॥ ३२ ॥ 


सुषुपिकारमे ज्ञानामावका अनुभव क्यों नही हो सकता, इसका उतर कहते 
है-- गृहीत्वा हइस्यादिसे । 


अमावन्ञानमे प्रतियोगिज्ञान तथा भधिकरणज्ञानं कारण है । सुधुपिकारमे 
दि परतियोग्यादि ज्ञान मने, तो सब ज्ञानामाबहप सुषि ही नहीं हो सकवी । 
थदि युषु्तिके अमुरोधसे उक्त क्ञामांमाव कटे, तो अमावम्रहसामभरीके अमावस 
तत्कारमे अभावका अनुभव ही नहीं बन सकता, फिर संसारके अभावते उक्तं 
अर्थक स्मरण दुरषट हे ॥ ३३ ॥ 
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प्रहणरमरणे सुतौ स्याता चेजागयात्‌ पुमान्‌ । 
अतोऽमाबो नाऽनुभूव इदानी स्यायेते कथम्‌ ॥ ३४ ॥ 
तस्मात्साश्ययुभूत यदज्ञान मावरूपकम्‌ । 

तत्प्षुद्धः स्मरत्येषु पुमानित्यभ्युपेयताम्‌ ॥ ३५ ॥ 


प्रतियोम्यादिज्ञान माननेपर सुपुप्त्यभावको स्पष्ट करते है -्रहणस्मरणे! 
इत्यादिसे । 

धमी ओर्‌ प्रतियोगीका यदि ग्रहण ओर स्मरण उक्त दशाम मर्नैगे, तो पुरूष 
जाग हयी जायगा, फिर युषप्तिद्ी न सिद्ध होगी। अत उक्त कार्म यदि 


अमावका अनुभव नही होता, ती फिर सुक्तोधित पुरुषको ज्ञानके अभावका 
स्मरण कैते हो सकता है 2 ॥ ३४ ॥ 

ज्ञानामाव अनुमिति जौर स्मृतिका विषय नही है, एेसा फएक्ता्थं कहते - 
(तस्मात्‌' इस्यादिसे । 

इस कारणसे भावप जो अज्ञान पुषु्िकारमे साक्षीसे अनुभूत हज, 
बुद्ध पुरूष उसी भावरूप अज्ञानका स्मरण करता है, यदी स्वीकार कीजिए, 
कारण कि दूसरा मागे क्षोदक्षमयोग्य नही है | 

लङ्क-- मावहूप अज्ञाने क्या प्रमाण हे " 

समाधान -"अहमन्ञ ` इत्याकारक अनुभव । 

पदन--“मयि ज्ञान नास्तिः यह प्रतीति “अहमज्ञ इस प्रतीतिविशेष- 
विद्ोष्यके ग्यत्यासको छोड़कर विषयभेदकी प्रतीति नही करा सकती, क्योकि 
उक्त व्यत्यासमात्रसे विषयभेद नहीं माना जाता, अन्यथा “मूते घटो नास्ति, 
"निषैट भूतलम्‌ इत्यादि स्थरूमेँ प्रतीतिके मेदसे विषयभेदकी आपत्ति हो सकती है । 

उत्तर- ठीक टै, किन्तु उक्त दशमे धर्भिपरतियोगिज्ञान यदि दै, तो ज्ञानके 
अथिकरणमे ज्ञानसामान्याभावज्ञान व्याहत है । यदि नहीषहै, तो मी अमाव- 
आहक सामभीके अन्तरत प्रतियोभ्यादिज्ञान भी है, सो है नही, तो फिर ज्ञानशामा- 
न्याभावज्ञान व्याहत है, इसङिर (मयि ज्ञान नास्ति इस प्रतीतिके विषय भाव- 
ूपाज्ञानको माननां उचित दी है । दूसरा को उपाय नदीं है । 
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प्रन--ज्ञानध्वस, ज्ञनप्रागभाव अथवा तत्तञ्ज्ञानव्यक्प्यन्तरके अभावको 
उक्त प्रतीतिका विषय माने, तो क्या आपत्ति हे क्योंकि ज्ञानके अधिकरणे 
्ञानग्यक्भ्यन्तरका अमाब्र रहता दी है । 

उत्तर--विरोषामावातिरिक्ति ज्ञानसामास्यामावावगाहिनी यह प्रतीति है, 
विहोषामावका अवगाहन यह प्रतीति नहीं करती, तत्तद्विरोषधमीवच्छिन्नपरति- 
योगिताक विरोषामावसे अतिरिक्त सामान्यधमापस्छिन्न प्रतियोगिताक।मावावगादयी 
प्रतीति भिन्न ३, प्रतियोग्य्म मास्मान प्रकारीमूत धर्म दी प्रतियोगिताव- 
च्छेदक माना जता है । अतएव वायौ श्प नास्तिः यह प्रतीति 
या यावद्रपीय विरोषामावसे अतिरिक्त रूप सामान्थाभाव वायुम सिद्ध होता दैः 
तदनुसार उक्त भरतीतिको उक्त कारम आपमगत ज्ञानसामान्याभावविषयक 
माननम धर्मिप्रतियोगीका ज्ञान रहने अथवा न रहुनेपर उक्त रीतिसे व्याधातका 
परिहार करना कष्रिन दै | 

प्रश्न --विदरोषाभाव यदि सामान्यधमीवच्छिन्नप्रतियोगिताक माना जाय, तो 
क्या दोषै? 

उत्तर- जहा भूतल्म घट है वर्धो मी “भूतले धटो नास्ति अर्थात्‌ भूतल्मे 
धर नहीं है इस प्रतीतिकी आपत्ति होगी, क्योकि किसी घटके रहनेपर भी 
सकर षट तो वहं नही है । इसलिए षटन्तरका अमाव भी मही है, अत 
तत्तद्षट॒विदोषाभाव अ्राधित ही है, वदी सामान्यधमावच्छिननपतियोगिताक 
होनेसे उक्त परतीतिका विषय है, इसी तरह शवायुमे ख्प नही है" आप्त वाक्य द्वारा 
निर्णय होनेपर मी वायुम रूपके संशयकी आपत्ति होगी, तदूपविरोषका अमाव 
निश्चित होनेपर मी शूपविरोषान्तरसत्तापरयुक्त सशय दुबीर होगा, विरोषाभाव 
मथी ज्ञान सामान्यङूपसे ज्ञानका विरोधी नही है । 

पश्च--तत्तद्विशोषाभावमे तत्तद्विरोषधमीवच्छिनप्रतियोगिताकल है, ओर तत्कूरमे 
विदोषामाव सञुदायमे है, सामान्यध्मावच्छिन्न परतियोगिताकस्व व्यासज्यदृतिषै फिवा 
विशेषामाध्रातिरि्प्तामान्यामावमे प्रत्येक विश्रान्त है उक्त धर्मं मने, तो दोनों 
प्रकारसे वायुम श्प दै, इतयाकारक प्रतीतिका उक्त आप्तवाक्यजः्थ प्रतीतिके 
साथ विरोध है : अत उक्त सशयापत्तिदोष नही होगा । 


उत्तर-- हा, तो षङ्कृतमे ज्ञानत्वसामान्यधमीवच्चछिन्नपरतियोगिताक अभाव- 





मेयपरराक्ञा ] माषानुबादसदहित ५०५ 





ज्ञान यावञ्ज्ञनविरोधी हे, अत धम्यादिज्ञानसदावदशचामे उक्त प्रतीति क्यो 
न॒ व्याहत होगी, इसङिए कदत अभवप्रतीतिवेरुक्षण्यकस्पनाकी अपेक्षासे 
विषयवेरक्षण्यकल्पना ही ससुचित दै । विषयवेरक्षण्यके बिना प्रतीतिवैरक्षण्य 
असम्मव हे, ओौर विषयके अज्ञानका अनुभव कर उसके निरासके किए पुरुष 
उसके विचारमै भरृत्त होता है, यह स्नुभवसिद्ध है । यदि "न जानामि इस 
प्रतीतिका ज्ञानविरोषामाव विषयदहोगा, तोज्ञान होनेपर मी न जानामि इस 
प्रतीतिकी आपत्ति होगी, क्योकि ज्ञानविरोषाभाव तोर्ेगा ही, अत उसके 
विचारके छि प्रदृत्तिकी मी आपत्ति होगी । सामन्यामापमें धम्यदिके ज्ञान तथा 
अज्ञानको बाधक कह चुके हे, अत॒ अमावविशक्षण भज्ञान दी भवि ज्ञान नास्ति! 
इस प्रतीतिका विषय हे । 

राङ्का--भावविरुक्षण अज्ञान भी तो न जानामि" इस प्रतीति द्वारा ज्ञानविरो" 
धिषख्पसे ज्ञानामावके समान प्रतीत होता है । सहानवस्थानरक्षण ही तो विरोधह | 
जैसे ज्ञानाधिकरणमे ज्ञानाभाव व्याहत दै, वैसे दी अज्ञान मी ज्ञानाधिकरणमे व्याहत दै 
अन्यथा श्ञान अज्ञानका विरोधी ह" यह सिद्धान्त ही असगत हो जायगा, अत 
जब दोनो मतोभे व्याघात समान ही है, तब अमावविरुक्षण भावस्व्प अज्ञानके 
स्वीकारमे पक्षपात क्यो " इसी प्रकार ज्ञानके समान अज्ञान भी निर्विषयक प्रतीत 
नही होता, अत॒ यदि विषयज्ञान है, तो अज्ञान कैसे : भौर विषयका अभाव 
है, तो भज्ञान किविषयक है इस रीतिसे दोनों मतोमे व्याघात समान दै, तो 
एक दी पक्षम यह दोष नदी दिया जा सकता क्योकि- 


धयत्रोभयो समो दोष पटिहारस्तयो सम । 
नैक पर्थनुयोक्तव्यस्तादगथ॑विचारणे ॥' 
रसा पूवाचार्योका आदेश है । 
समाधान- प्रमाणजन्य वृत्तिरूप ज्ञानसे अज्ञाननिवृत्ति अवद्य होती है, फिर 
मी साक्षीसे उक्त अक्चानका विरोध न होनेसे वह साक्षीसे वेय है, अतएव अज्ञानका 
साधक सक्षी है, यह द्वैतवादी मानते दै । अज्ञानके अहणम यदि विषयगोचर 
प्रमादी अपेक्षा मानते तो व्याघात अवश्य होता, परन्तु उसे मानते दी नही है, 
इसङिए हमारे मतम व्याघात नही दै । अत विवरणकारका वचन है-- “सवै वस्तु 
ज्ञाततया अज्ञाततया वा साक्षिचितन्यस्य विषय एवः | 
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चक्का ज्ञानामावपक्षमे मी विषयज्ञानको साक्षीष्ठखूपम मनि ओर न 
जानामि! इस प्रतीतिको प्रमाणजन्य इत्तिष्वष्प ज्ञानके अमावको विषय करने- 
बाड़ी माने, तो भ्याघात कैसे होगा ४ 

समाधान--मावहूप अज्ञान साक्षात्‌ साक्िेय है, ईस कारण तदवच्ेद 
अन्ञानविषय भी साक्षिवेच हे, एेसा कह सकते है, अज्ञानके समान ज्ञानाभाव तो 
-भनुपल्विगम्य है, साक्षात्‌ साक्षिषे्य नही, अत उसके द्वारा तदवच्छेदक्‌ विषय 
साक्षिवेच नही हो सकता । 

शङ्का- ज्ञान तो साक्षिते्य है, अत ज्ञानद्वारा विषयको भी साक्षिबेच 
कह सकते है, ठेकिन ज्ञानामावको साक्षिवेच नही फह सकते, क्योकि उसकी 
उपरुन्धि नही है, ज्ञान उयन्न ८ विमान ) दी नी होता, तो उसकी उपरुड्षि 
कैसे ओर अनुपरुब्ध ज्ञान द्वारा तदवच्छेदक विषयकी भी उपरुन्थि नही 
हो सकती, अगर ज्ञान उन्न हो, तो वह साक्षिवेच अवदय होगा ओर उसके 
दारा विषयकी मी उपरन्धि होगी; फिर ज्ञानामाव कहा " प्रद्युत ज्ञान दही 
आपा रहेगा । 

समाधान--हमारे मतम तो अनुयन्न भी ज्ञान अज्ञानविरोषणतया साक्षि- 
वेव है, इसछिए दोनों मतोमँ समान दोष नही है, किन्तु आपके मतम ही 
उक्त दोष दै । 

रङ्का-- अज्ञान विरोषणीमूत विषयका पथम ज्ञान यदि न होगा, तो विषय- 
विशिष्ट अ्ञानफ़ा ज्ञान भी नही होगा, क्योकि विचि बुद्धिम बिदोषणज्ञान कारण 
है भत रक्तज्ञान होनेपर ही रक्त दण्डका ज्ञान होता है, अन्यथा नही | 

समाधान- विशिष्ट बुद्धिम विशेषणज्ञान कारण है, इस नियमको नहीं 
मानते, अतएव नेयायिक आदि भी पूर्वकर्म अनुपस्थित प्रतियोगि जौर 
अभावसयका अभाव-बोधमें प्रकारविधया भान मानते है 

म ज्ञानके बिना विरिष्टवैशिष्ख्बुद्धि 

| 

समाधान--विरिष्टवेरिष्टयावगाहिवुद्धिेन ओौर विरोषणतावच्छेदकमकारक- 
नवेन कायेकारणमावम प्रमाण नही दहै, किन्तु परत्कषत्वादिरूपसे प्रथक्‌- 
एथक्‌ कायेकारणमाव ही मानते दै भर विरिष्ठरिष्व्युद्धि भत्‌ 
फृर्ति होती दै । सामभ्ीके तुद्य होनेपर "विरेष्ये विरेषण तत्र च विरोषण[- 
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न्तरम्‌" इस रीतिसे वि्िष्वैशिष्ययज्ञानकी सिद्धि हो जाती है। अन्यथा 
तार्किकमते मी ईश्वरम भान्तिज्ञलकी उपपत्ति नही हो सकेगी, अमनिषय 
रजतादिका भान स्वतन्त्रूपसे पुरोवर्ती वस्तुमे यदि उक्त न्यायसे माना जायगा, 
तो आन्तलापत्ति हो जायगी, अत अमविरोषणतयवेव रजतम्रहण मानना उचित 
है, इसङिए विशिष्ट बुद्धिस पू्वं॑विरोषणज्ञानका नियम कहा रहा ” प्रहण- 
सामभीतुल्यता प्रकृतमे मी है दी | 


शङ्ा-- "नं जानामि' ईस परतीतिको यदि ज्ञानामावविषमक मने, तो मी 
प्रतियोगी आदिके ज्ञान भौर अज्ञाने व्याघाता मय नही हो सकता है, क्योकि 
सामान्यत विषयप्रतियोगिन्ञान होनेपर मी विशोषत उसके ज्ञानका अमाव रहता 
है। अयथा प्रागमवज्ञानदही न होगा, क्योकि उसके प्रतियोगी विरशेषणका 
सामाय धर्मके ज्ञानके बिना विदोषत जान अशक्ये । 


समाधान--विरोषन्ञानाभावमँ विरोषज्ञानप्वावच्छिन्न प्रतियोगी है, अतं 
तादशाभावका ज्ञान होनेपर विदोषभी ज्ञात दही हदो जायगा, अत परति- 
यो गितावच्छेदकप्रकारक ज्ानामावसे प्रागमावबुद्धिकी सिद्धि नदी हो सकती है। 
प्रतियोगितावच्छेदकप्रकारक जान अमावज्ञानमे कारण नही हे, किन्तु अभावनज्नानमं 
मासमान प्रतियोगिदृच्तिषर्मप्रकारक ज्ञानको ही कारण मनेगे । 


शङ्का--प्रतियोगितानवच्छेदक धर्मसे प्रतियोगिताश्ा अहण कैसे होगा 
यदि कहो कि विरोषावच्छिक्त्याधिफा जसे सामान्यधर्मसे अहण होता है तैसे 
ही प्रकृतमे भी होगा । यद्यपि सामान्यधर्म ॑विरोष ग्यात्तिका अवच्छेदक नही 
होता, तथापि सामान्यरूपसे विरशेषष्याधिका अहण होता है । उदाहरण- 
“दम्‌ अभिधेयम्‌ , प्रमेयात्‌ इत्यादि स्थम ध्यत्र प्रमेय तत्र भमिधेयम्‌ः 
इस व्यापिग्रहणके समयमे वृत्तिमपमेयत्वावच्छेदेन सामानाधिकरण्यख्प व्याधिके 
रहनेषर भी व्यातिग्रहण प्रमेयखेन होता है, इत्तिमलमेयत्वेन नही, क्योकि 
(सभवति रषौ गुयोस्तद भावाद्‌, इस अभियुक्तोक्त रीतिसे कवर प्रमेयखंडपसे 
व्यातिमरहणसे कोई क्षति नही दै। ओर विरिष्टगुरुधर्मविशिष्टमे व्यासि अ्रहणसें 
गौरवापर्ति, ओरं व्यभिचारका वारक न होनेसे इृत्तिम्व विशोषण वेयथ्यापत्ति 
दोष भी है, अदृत्ति गगनादिमे साध्यसामानाभिकरण्यख्य व्याप्ति दी नहीं है । 
जौर साध्याभावसामानापिकरण्यषूप व्यभिचार भी नहींहे। व्यथविरोषणश्वर 
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शुन्यव ओौर व्यभिचारि्याइत्तख्पसे दी व्याप्यतावच्छेदकसका स्वीकार किया गय 
हे। जेस दृत्तिमलमेयगत व्याधि प्रमेयत्वेन गृहीत होती है, वैसे दी तत्ततनीरत्वादि- 
गृत परतियोगिताका नीर्खेन प्रहण होता है, एेसा माननेसे कोर हानि च्ही है । 
इहेदानीं घटो नास्ति यह प्रतीति जैसे कपारनिष्ठ॒घटपरागभावविषयक दै, 
वैसे दी मयि ज्ञान नास्ति इस प्रतीतिको भी प्रमातृगत ज्ञानपरागभावविषयके 
माननेपरं कोई अनुपपत्ति नहीं है । 


समाधान--अभावज्लानमे प्रतियोग्यश्चमे भासमान षर्मको यदि प्रतियोगिता- 
वच्छेदक मने; तो य्किचिदुविरोषाभाव सामान्यधमौवच्छित्न प्रतियोगिता 
भी माना जायगा, एसा माननेपर घटवान्‌ देशम भी वटो नास्ति रेसी 
प्रयोगापत्ति होगी । धटज्नानवान्‌ पुरषमे मी शवरज्ञान नास्ति रेसी 
भ्रथोगकी आपत्ति होगी । यक्िचिद्‌ घटज्ञान घटाभावज्ञानमे प्रतिबन्धक दह, तो 
ज्ञानक्ञानमे भी तुद्य द्ीदहै। उक्त व्यातिके हणम कोई बाधक नही है, 
इसङ्िप सामान्यरूपसे व्या्िग्रह माना जाता दै, प्रहृतमे घटवान्‌ देशचमे घरा- 
मावापतति बाधक है । इसर्ए सामान्यरूपसे विदोषाभाव नही मान सकते । 


शङ्का-- यदि सामन्यश्पसे विरोषाभाव नहीं मानते, तो प्रागभावकी भरतीति 
ही नहीं हदगी । 


संमाधान--इपत्ति है, क्योकि "घटो भविष्यति इस प्रतीतिका विषय 
मविष्यद्‌ षट है, उसका प्रागमाव नही; अन्यथा दिनान्तरे जो षट उसस्यमान 
( भावी ) हे, उसका प्रागभाव आज भी है, भत "अध घटो भविष्यति, इसी 
समय षट होगा, एेसी मी प्रतीति हो जायगी, क्योकि भावी घटका प्रागभाव 
तो इस समयमे हे ही जौर प्रागभावको ही उक्त प्रतीतिका विषय कहते ह्य | 
अंत, जो प्रागभावो मानते है, उनके मतसे भी पागभावका प्रत्यक्ष नहीं हये 
तकता, जो प्रागमावको नही मानते उनके मतमे तो को दानि ही नहीं है । 


रङ्का-- सामाम्यदूपसे विरोषाभावं माननेसे सामान्यामावकी सिद्धि नहीं 
हीगी, प्रागभाव माननेपर भी सामान्यामावकी भसिद्धि तुख्य ही है । परागमाव 
सामान्यामाव--ये दोनों सुन्वोपटुन्दकी तरह परस्पर पराहत है, ेसिये-- 
कसमतिके सिद्ध होलेष्र विरोषाभाव भी सामास्यर्मावच्छिन्न पतिषोगिताक 
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माना जायगा, अत सामान्यधमीवच्छिन प्रतियोगिताकत्वनिबन्धन सामान्या- 
भावकी सिद्धि नही ह्यो सकती । सामान्यामावकी सिद्धि होनेपर विरषाभाव 
सामान्यधर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताक नही होता, कादाचित्‌कामाव सामान्याभाव 
नहीं है, अत॒ सामान्यधमावच्छिन्न प्रतियोगिताक विहोषामावविरोष प्रागभाव 
सिद्ध नही हो सकता | 


शङ्ा- वायुम यावद्रुपविशेषामावका निश्चय रहनेपर भी धायू ह्प- 
वान्न वा इस प्रकार खूपामावका सन्देह होता है, निश्चयके रहमेपर सशय नहीं 
होता, अत यावद्विरोषाभावसे भिन्न सामान्यामा्रकी सिद्धि होती है । एतावन्येव- 
ख्पाणि, इत्याकारके निश्चवयदशामें एसे सशयका अनुभव नहीं होता, किन्तु उसकी 
अनिश्वेयदशामे ही उक्त संशय माना जाता है । तथा च 'हपल पार्थिवाप्यतेजस- 
छपत्रितयातिरिक्त रूपवृत्ति भविष्यति इस प्रकार अधिक ख्पकी शङ्कासे निश्चितम 
ही संशय होता है, इसङिए उक्त समापनाविरहसहक्कत निश्चय दी तादश 
संशयका प्रतिबन्धक माना जाता है । 


समाधान--इस प्रकार प्रतिबन्धककी कर्पनामे प्रमाण नहीहे, उक्तं 
संभावना-विरहदशामे मी उक्तं संशय अनुभवसिद्ध है । 


शाङ्का- जसे यावद्विरोषाभावसे अतिरिक्त खूपपामान्यामावद्प संशयकोरि 
मानते हो, वैसे ही ङपसामान्य भी यावदरपविरोषोसि अतिरिक्त सरयकोटिमे 
नहीं मान सकते, तो खृपसंश्चयकोटि कैसे होगी सब पके अभावका 
वायुमे निश्चय है, उससे अतिरिक्त रूपसामान्यका स्वीकार नही है । यदि कटो कि 
नीर, पीत आदिके अमावका निश्चय है सदी, किन्तु रूपामावघेन निश्चय नही है, 
अत सशय होता हे, तो सामान्याभाव माननेसे क्या भयोजन ` क्योकि रूपत्रा- 
वच्छिन्नप्रतियोगिताकाभावखेन सशय हो सकता है, धर्मिकर्पनाकी अपैक्षासे 
धर्मक्रल्पनाभे राघव होता है, इसङिए क्ख यावद्विरोषामायमँ दही सामान्य 
धर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताफतकस्यनासे यकिञ्चित्‌ जभावको लेकर श्वढो नीषूप ‡ 
इस प्रतीतिकी आपति नहीं हो सकती । 

समार्धान--अच्छा तो जैसे यावद्विरोषाभावपरे जिस सामान्यधमौवच्छिन्न- 
परतियीगिताकष्वको मानते हो, वह प्रयेकम विश्रान्तं है " अथवा व्यासञ्य- 
वृत्ति ‡ प्रथम पक्षम य॑तुकििन्चित्‌ भभावक्ो देकर वटो नीड्प. यह ॒भअरतीति 
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हो जायगी । द्वितीय पक्षम तत्तद्रुपप्वावच्छिन्न प्रतियोगिताकत भन्यासञ्यदृतति- 
स्वमाव है, अत ॒तदूऽयतिरिक्तपप्वावच्छिननपर्तियोगिताकलरूप भ्यासञ्यव््तिकी 
कट्पना करनी पड़गी, उसकी अपिक्षासे ूपपवावच्छिन्नप्रतियोगिताक अभावकी ही 
कल्यना करना ठीक हे, क्योकि हमरे मतम एक भमाव ओौर सामान्यधरममावच्छि- 
न्ञपतियोगिताकत्--इन दो वस्तुजोकी दी कल्पना करनी पडती है जौर आपके 
मतम सामान्यधमीवच्छिन्नप्रतियोगिताकत् ओर वह व्यासज्यवृत्ति है, ईइसरए 
अनेक अभावोम अर्ग-अर्ग सम्बन्ध इस तरह बहुत कल्पना करनी पड़ेगी, 
धर्मिकिद्यनासे धर्मकल्पना अच्छी हे, यह न्याय वहीं प्रवृत्त होता हे जहापर धर्भि- 
कट्पनामे अधिक विषर्योकी कल्पना करनी पडती है, ओर मी कारण दहै 
कि व्यासनज्यदृत्तिधमेके ज्ञानम यावदाश्रयज्ञान बौर आश्रयमेदज्ञान कारण 
है, अज्ञात तथा भिन्नतया भन्ञातै द्विखादिबुद्धि नही होती, अतः 
सब अभाव तथा प्रल्येकोके भेदका प्रहरण न होनेपर पहले दूपाभाव 
ज्ञान नही होगा, कारण करि व्यासज्यवृत्तिसामान्यधर्मावच्छिन्नपतियोगितारष्वका 
महण दी नहीं होता, अत षामान्यामाव प्रामाणिक है, उसका निरास कैसे 
हो सकता है ‡ अतएव सामान्यखूपसे विरोषामावको नही मानना चादहि९ । 
इसङिए "न जानामि यह प्रतीति ज्ञानपागभावविषयक अर्थात्‌ ज्ञानघावच्छित्न 
प्रतियोगिताक प्रागभावविषयक नही हो सकती, किन्तु तदतिरिक्तं अज्ञान 
ही उक्त प्रतीतिका विषय है, इस प्रकार मेरा ही अभीष्ट सिद्ध होता है | प्राग 
भाव तो सामान्याभाव है नही, जिससे तस्रतियोगिता सामान्यधर्मसे अवच्छिन्न- 
मानी जाय, विदोषामावपरतियोगिता तत्द्विरोषधर्मसे अवच्छिन्न होती दै, 
ततद्‌ घरस्वादिरूपविरोषधमंसे सविष्यदूघरका ज्ञान दुैट है । तद्षरादिकी 
उय्तिके अनन्तर तद्‌ विदोषधर्मोका ज्ञान हो सकता है, किन्तु उस समय 
त्रागमाव ही नही है, इसङिए प्रतियोगितावच्छेदकम्रकारक प्रतियो गिज्ञानदशामें 
प्रागभाव नहीं रहता । ईइसीर्िए प्रागभावका प्रत्यक्ष नही होता, विद्यमान 
व्तुका ही प्रत्यक्ष होता है, सामान्यप्रकारकन्ञानविरोषामावज्ञानभ हेतु नहीं 
है, यह कह चुके दै । प्रतियोगितावच्छेदकपकरारक प्रतियोगिज्ञान ही भभा. 
वत्वपरकारकं अमावज्ञानमे हेतु है 1 अण्यमिचारी छिङ्गके अमावसे भी ज्ञानक 
अभावकौो अनुमिति नहीं ह्यो सकती, ओर "न जानामि" यह बुद्धि प्रप्यक्षासफं 
है, अपव भतुमानासङ्‌ न जानामि' यह बुद्धि यह मत॒ निरस्त दी है। 
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दाङ्--'इद्‌ (दु सादि) मा भूत्‌" इप्याकारक इच्छाका विषय होनेसे प्रागभावकी 
सिद्धि होती है। 

समाधान- प्रागभाव अनादि होनेसे साध्य नही ह, किन्तु प्रतियोगि- 
जनकसामभ्रीविषटन द्वारा भागमावके सम्बन्धकी तरह अप्यन्तामावकरा सम्बन्ध 
मी साध्य हो सकता है, अत उस अमिप्रायसे भी उक्त इच्छा हो सक्तती दै, 
इसकिए प्रागभावकी आवदयकता नहीं है । 

राङ्गा--उत्पन्न षटादिकी फिरि उप्पत्ति नही देखते, इसरिए उयत्ति- 
समयमे तत्सामभ्री नदी है, यह कहना होगा, परन्तु पेसे स्थरे अन्य चक्र; 
चीपरादि सामभरीदैही, किन्तु तप्मागमाव नही दहै, यदी कहना होगा, क्योकि 
सामग्री प्रागमावधरित है, इसङिए प्रागभाव आवश्यक है । 

समाधान-- सामयिक अव्यन्तामाव्से मी उक्त प्रयोजनकी सिद्धि हो 
सकती हे, अत उसके रए परागभावकी अत्य।वदयकता है नही सौर उद्यन्न ही 
स्वोत्त्तिका विरोधी है, रेसा माननेपर भी उक्त दोषका परिहार हो सकता है । 


शङ्का--अभिसयोगादि कारण समान है, तो भी पाकजूपमै भेद 
पाया जाता हे, कारण करि मेदके बिना कारथमेद नही होता, हसि 
प्रागभाव माना जाता है, माननेपर उसीके भेदसे रूपमेदकी उपपत्ति होती है । 


समाधान--अभिसयोगके भेदसे कायेमेदकी अन्यथासिद्धि हयो सकती 
है, अत प्रागभाव माननेकी यावरयकता नही । पूर्वखपादिष्वसविशेषसे भी रूप- 
भेदकी उपपत्ति हो सकती है, प्रतियोगीके भेदके बिना प्रागमावका भेद हो 
मी नही सकता । 

दङ्का--उपादानोपादेयमावशी सिद्धिके ङ्एि प्रागभाव मानना चाहिए । 
घटप्रागभावका अधिकरण कपार षट्का उपादान मामा जाता है, अन्यथा 
उपादानोपदेयभावका समर्थन दी नदी हये सकेगा । 

समाधान--षरत्वख्यसे ओर कपारुवशखूपसे कायैकारणभावक्षा समथैन हो 
सकता है, इसङिप्‌ एतदथ मी प्रागभावका स्वीकार व्यथं हे | 

शङ्ा- मागमाव न माना जायगा, तो कपालादिमे षटात्यन्ताभाव अवश्य 
रहेगा, तदस्यन्तामाववान्‌ तदुपादान नही हो सकता | प्रागभाव माननेपर 
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प्रागभावके अधिकरणै तदत्यन्तामाप नहीं रहता, पसा प्राचीनोका सिद्धान्त 
है, इसछिए उपादानोपादेयभावमे उक्त शङ्का नही हती । 

समाधान--सम्बन्धान्तरसे उपादानमै उपादेयका अभाव तो आप भी 
मानते ही है, इत्यादि विरोष देखना ह्ये, तो अद्वैततिद्धिमे देखिए । इसी प्रकार 
(एतावन्त कार न किञ्चिदवेदिषम्‌” इतने समय तक कुठ नदीं जाना, इस 
परामशैते युषुपिकास्म मावहूप अज्ञानविषयक प्रव्यक्ष सिद्ध हेता है । 
उक्तानुभवके बिना उक्त स्मरण सर्वथा अनुपपन्र है, ईइसङ्एि तक्ार्मे उक्त 
परतयक्ष मानना ठीक है । 

शङ्का-- परामश अनुमान है था स्मरण : प्रथम पश्चमे जनाभवकाद्दी 
अनुमान क्यो नही करते तदतिरिक्त भावष अज्ञानको माननेसे क्या खाम्‌ ४ 

जर अनुमानका पूर्वोक्त रीतिसे निराकरण हो चुका दे । द्वितीय पक्षम 
विनश्वर ज्ञान सप्कारका कारण होता है, कारन्तरमे विषयस्मरण सस्कारके 
बिना नहीं हो सकता, पूर्वानुभवके क्षणिक मानते हो, वह कारन्तरमें रहता नही, 
प्रहृतमे साक्षीस्वषप अनुभव अविनदइवर हयोनेसे सक्कारोप्पादक नही है, भत 
उक्त स्मरण हो नही सकता | 

समाधान--अक्ञानदृततिपतिबिम्बित चैतन्य ही साक्षी है, उसमे विरोषणीभूत 
वृत्तिके नासे उक्त चैतन्य मी नही रहता, इसकिष्‌ सत्कारका उत्पादक 
उक्त साक्षी है। 

शङ्का- जागरावस्था्मे भी "अहमज्ञ" इत्यादि इत्तिसे अज्ञानको यदि वेब 
मानोगे, तो दृत््यभावदश्चामें सशयापत्ति हो जायगी | 

समाधान--अन्ञानविषयक्त ज्ञान नही है, इसलिए अज्ञानके सशयकी भापत्त 
नहीं हयो सकती, क्योकि सरायविपर्ययादिमे अज्ञान दी कारण है । मावलादिप्रकारक 
सशय इष्ट दी दे । भज्ञान स्वरूपत साकिवेय टै, भावलवादि नही, अन्यथा 
तदम भी सशय नहीं हो सकेगा । 


शङ्का--ज्ञानामावको मी स्वरूपत साक्षिवेय मानिये | सप्रतियोगि- 
कत्वेन अभावज्ञान ही म्रतियोगिज्ञन कारण दै, स्वरूमसे अभाव- 


जानम उक्त कारण नहीं दै, अन्यथा भ्ममेयम्‌ इत्याकारक जानम म ्मावका 
मान नदीं होश । । 
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समाधान--स्वरूपसे साक्षी ज्ञानके अभावका अवगाहन नही करता है, 
क्योकि अमाव साक्षात्‌ साक्षीसे वेब नहीं है । एव शब्दादिसे भी उसका ज्ञान 
नही होता, क्योकि उस समयम शब्दादि है ही नद्य । अनुपरुड्धिसे मी ज्ञाना- 
भावका महण नदं कर सकते, क्योकि प्रतियोगिज्ञानके ज्ञानके बिना अनुपरुब्ि 
अभावम्राहक नही होती । 

राङ्ा--घरा्यमावसे ज्ञानाभाव विलक्षण है इससे प्रतियोगिज्ञानके बिना भी 
प्रत अमावका अनुपरुब्िसे रहण दहो जायगा; अन्यत्र वह प्रतियोगिज्ञानसे 
सहङृत अनुपरब्धिसे भ्राद्य होगा, अन्य जभावोसे ज्ञानामावमें वैरक्षण्य यह दै 
कि वह निर्विकष्यबुद्धिसे मरहम हे । 

समाधान-- अभावं निर्वकिल्पकवुद्धिवेच नही माना जाता, क्योकि कहा 
किसका माव है ? यह जकाक्षा नियमसे होती है, इसीसे अमावज्ञानमें धर्मी ओौर 
प्रतियोगीका ज्ञान कारण माना जाता है, केवर भाव ही निर्विकल्पक बुद्धिसे वेच दै, 
यह बात अनुभवसिद्ध है । यदि ज्ञानामावको मी निर्विकद्पकबुद्धिसे मह्य कहो; 
तो शब्दमात्रका भेद होगा, कारण कि हम उसे अज्ञान कहते है ओर आप उसे 
ज्ञानाभाव मानकर अमावान्तरसे विलक्षण कहते हे । 

शङ्का--उक्त दयाम अज्ञानका अनुभव स्वखूपसे मानते दै, ज्ञानविरोधि - 
ख्पसे नदी, भन्यथा निर्विकद्पकषबुद्धिवेचतकी अनुपपत्ति हो जायगी । तथा च 
स्वरूपसे स्मरण होना चाहिए, अननुमूतक्ञानविरोधिवरूपसे क्यों स्मरण होता है 

समाधान- जसे सुषुपिकार्मँ अहकारतादात्मयाध्यस्त साक्षीका अनुभव नहीं 
होता, किन्तु स्वहपत, होता दै । फिर मी परामशेदशामे उक्त तादात्म्याध्यस्त 
साक्षीका भान होता, वैसे दी उक्त दशाम ज्ञानविरोधित्वाश्चका अनुभव न 
होमेषर भी परामर्चद्ामे ज्ञानविरोधित्वाश्च है, इसङिए वह स्मृतिगोचर होता है । 
उक्त ॒तादाप््याश्चकी तरह ज्ञानविरोधिलाश्मे संचयं ॑नहीं मानते, भ्योंकि 
अहकारेष्टेखके समान उसका उषे अभनुभवसे होता है भथीत्‌ युषुपिकालिक 
रष्टाका ही परामश द्योता है जामत्काडीन वर्का नही । 

शङ्का -अन्ञानदृत्तिप्रतिनिम्बित चेतन्यङूप अज्ञानका अनुभव जागरावस्थामे 
विद्यमान नहीं है, तो उसका स्मरण कैसे ? क्योकि स्मरण तो अविद्यमान पदाथेका 
ही ह्येता है, अतएव धारावाहिक ज्ञानम स्मरणन्यवहार नहीं हता । भक्तं 
धरारावाहिक अज्ञानका अनुभव दही कहना चाहिए, स्मरण नहीं । 


[> 
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समाधान--ठीक है, सुषु्िकाडीन तामसी अन्ञानइृत्तिका जागरावस्था 
[द होनेसे साक्षी तादशद््तिविरिष्ट अज्ञानका अनुभव गही कर सकता; ईसिए 
स्कारजन्य अविबयादृत्तिसे सुषुपतिविशिष्ट भज्ञानका भान होनेसे वह परामश 
हा जाता है । केवर अज्ञाना धारावाहिक ही ज्ञान है, अतएव प्र्योपम 
ज्ञानमात्र सुषि है, इस तादर्यसे वार्तिककार श्रीषुरेधराचार्थने का है - 
धन॒ पुषु्तिगविज्ञान नाऽज्ञासिषमिति स्मृति । 
कालाचन्यवधानत्वात्‌ नद्यासस्थमतीतमाक्‌ ॥ 
न भूतकार्पक्‌ प्रत्यक्‌ न चाऽऽगामिस्पगीक्ष्यते + 
स्वाथदे् परार्थोऽथं विकद्पस्तेन स स्मृत ॥' इत्यादि 
र्थं यह है--(नाऽन्ासिषम्‌" इप्याकारक ज्ञान स्मरण नही है, कारण कि आसा 
#ीर तशचष्ठ जक्ञान- ये दोनों भतीत नही है, किन्तु जागरावस्था मी विमानै, 
[तएव कारुग्यवधान नही है । यदि वे उक्त अवस्थतिं रहकर वरसत॑मान मवस्थामे न 
हते, तो अनुमव ओौर स्मरणमें काषव्यवधान होता, किन्तु एसा है नही । अज्ञान 
#ौर साक्षी दोनों अवस्थाओंमे भनुदृत्त है । अतएव साक्षी सस्कारजनक 
ही होता है, किन्तु अनित्य ज्ञान ही सस्काराधायक होता है, यह पूर्वमे कद 
कि दै स्वापकालिक अज्ञानविषयक कादाचित्क अनुभवका उपनायक उक्त 
रामय नदीं हो सकता । अज्ञान ओर पूर्वकार--ये दोनो साक्षीमे अध्यस्त 
, अतएव इसीसे ज्ञात होते ह । भासस्थ अक्ञान अतीत नहीहै, किन्तु 
यमान हे । 
रङ्का-आलामे भूतकाटका सम्बन्धं क्यो नहीं है 
समाधान--“अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यप्यश्यति तद्रद' इत्यादि श्रतिप्रमाणसे 
सामे मूतकारके सम्बन्धका अभाव स्पष्ट है, एव आगामी भविष्यत्कारुके 
म्बन्धका अमाव मी उक्त प्रमाणसे सिद्ध दही है । देश स्वय प्रत्यक्‌स्वख्प दी 
» अत॒ उसका सम्बन्धं भी नहीं है । सम्बन्ध भेदम होता हे, अत स्वम स्वका 
म्बन्य नहीं हो सकता । सम्बन्धके बिना देश ओौर काठकी स्थिति माननेसे अद्वेतकी 
ननि नदी होती ह | रल्जुमे सुजङ्गकी तरह जडमात्र स्वयप्रकाश्च आत्मामं अध्यस्त 
: । स्वस्य- न अविदिषम्‌ इति प्रत्ययस्य--अर्थं , देश --भधिकरणम्‌-- यस्य 
नविरोषित्वादे स ज्ञानविरोधित्वादि अर्थं , तेन--अपत््वेन, बिकद्प --शशब्द्‌- 
1नानुपाती वस्ठुञ्चन्यो विक ' दस छक्षणसे कषित विकट्पमात्र ज्ञानविरोधि 
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बोधस्य लिङ्गजन्यत्वं यन्सयोक्तं तदप्यसत्‌ | 
सर्वत्र जन्या धीवत्तिर्नित्यो बोधो न जन्यते ॥ ३६ ॥ 








ह, यह शोकार्थं ह । “अमावम्त्ययाङम्बना वृत्तिर्निद्रा इस योगसूत्रके अनुसार 
तमोगुणाुमक अावरणमात्रारम्बनदत्ति सुषुति है, इस अमिप्रायसे तादश वृततिनाश्चसे 
नाञ्च मानकर तत्काठीनज्ञानानुमवजनित सस्कारसे (न किञ्चिदवेदिषम्‌" यहं 
स्मरण कहा गया है, मतमेदसे दोनों पश्च टीक है । साराश यह है कि प्रत्यक्ष 
वतेमान वस्तुमात्रका राही होता है, अतीतस्का नही । अनुमानसे भी अतीघ्कां 
ज्ञान नहीं होता, क्योकिवतेमान अवतेमानका ग्राहकं नही होता । किन्तु समानकारमे 
रहनेवाङे पमाण-परमेयोम विषयविषयिभाय होता है, अत॒ अतीतलादि करित है । 

दाङ्--कल्पितको अकर्त अधिष्ठानसे भिन्न माननेपर मी अद्वैतकी 
हानि होती है । 

समाधान-कदितका अधिष्ठान हयी तच्च है, जो अताचिक वस्तु होती है, 
वह वस्तुक] अतिक्रम नही करती, जैसे रज्जुसर्ष । यहा रज्जु ताच्िक दै, 
अत रज्जुसपं रज्जु अतिक्रम नहीं करता । 

रङ्ा--भच्छा कदितका अषिष्ठानके साथ पेक्य माननेपर अधिष्ठाने 
भी कलितत्की प्रसक्ति हो जायगी, इससे तुच्छघकी आपत्ति होगी । 

समाधान--आरोप्यकी अधिष्ठानसत्तासे अतिरिक्त सत्ता न होनेपर भी 
अविष्ठान स्वतन्त्ररूपसे रहता है, इसङिए तुच्छत्वापत्तिकी शङ्का नही है, इत्यादि 
विस्तर वार्तिकमं देखिये ॥ ३५ ॥ 

जागर अवस्थामे “न किञ्चिदवेदिषम्‌ः इस बोध्य हेतुसे पुद्पिकारीभ 
ज्ञानाभावका अनुमान जो भाप ,करते दहै, बह ठीक नहीं है सा कहते दै- 
(बोधस्य' इत्यादिसे । 

शरज्ञान उत्पन्न इभा) नष्ट इभा! इत्यादि प्रतीतिसे अन्त करणडृततिरूप घटादि 
ज्ञान ही जन्य माना जाता है । युषुिकार्मे अन्त करणका र्य होनेसे तत्परिणाम- 
स्वख्प बृत्िज्ञानका समव दही नेही दहै, अत उस भवस्थामे उससे अतिरिक्त 
चेतन्यासक अनुभव माना जाता है । वह ज्ञान जन्य नही है, किन्तु निष्य है । 
एव देश भौर कारके मेदसे भिन्न भी नहीं है, किन्तु सब देश ओर काठ 
एकरस ही 2, अत॒ आपका कहना असगत है ॥ ३६ ॥ 
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इदानीन्तनबोधोऽयं तदानीन्तन इत्यपि। 
मेदोऽ्यं नित्यबोधस्य कालेन क्रियते कथम्‌ ॥ ३५७ ॥ 
बोधादेव प्रसिद्यस्ति काटावस्थादयोऽसिला' । 
मात्रमानादयश्ैव इतस्तैरस्य विक्रिया ॥ ३८ ॥ 
प्रमात्रमानतन्मेथेष्वागमापायिषु त्रिषु । 
अदुपराचुदितो बोधः प्रथते प्रत्यगेकरः ॥ २९ ॥ 





इदानीन्तनः" इष्यादि । जागरावस्थाके बोधको इदानीन्तन बोध कहते हो 
जौर्‌ युषुप्ावस्थके बोधक तास्ते तदानीन्तनः शाब्दका प्रयोग करते हो ‡ इस 
प्रकार निप्यबोधमे कालिक मेद कैसे अर्थात्‌ निप्य बोधम काटिकमेद असगत ही 
है । यदि कारमेदसे वसु भिन्न होती, तो यह प्रयोग उचित होता, परन्तु एकरम 
नित्यचेतन्यानुमब तो कारमेदसे भित्र नदी हो सकता, फिर उसमे इदानीन्तनः 
ओर्‌ "तदानीन्तन" इत्यादि व्यवहार असगत है ॥३५॥ 


्षीरादिके समान अनुभव मी काठवरसे परिणामी हो सकता है, इस 
शङ्काका परिहार करते दै-“बोधादेव' श्यादिसे । 

जड़ होनेसे कारादि स्वयसिद्ध नही दै, किन्तु निष्य चेतन्यानुभव 
वारा ही सिद्ध होते दै, इसकिए प्रथम ही जडका साधक उक्त अविकारिस्वरूप 
अनुमव स्वयसिद्ध है । विकायै कारदिसे पूर्वम अविकारिस्वभाव अनुभव 
पश्चद्‌ विकारी होता है, यह कहना ठीक नही है, कारण कि अविकारी स्वमावका 
ही रोपो जायगा। किसी मी पदा्थके स्वभावा रोप वही होता; क्योकि 
स्वभावका खोप होनेपर पदां मी उप हयो जायगा । ओष्ण्यपरकाशारहित अगिनिकै 
स्वरूपा अवस्थान कषयं शष्ट नही है ॥२८॥ 


मनुभवस्वरूप आमा अपरिणामी है, इसमे हेवन्तर भी कहते दे-- 
श्रमाः इत्यादिसे । 

प्रमाता, प्रमाण भौर प्रमेय-ये तीनों उद्पत्ति-बिनाशशीर है । इनं 
पदार्थोकी उत्ति जौर विनायका साधक अनुभव ही ै। अतएव 
जरमापायदयुन्य प्रत्यगेक्वमावं अनुमव स्वयप्काश्च है । यदि 
भनुर्मवका सी आगमापाय माना जाय; तो उसका साधक पौन है, यह 
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अभितोऽनुभवाक्रान्ता ज्ञाताज्ञातत्वभूमिषु । 
घटादयोऽथा; सिच्यन्ति टीयन्तेऽलुभवे पुनः ॥ ४० ॥ 


प्रन अवदय होगा । स्वयं तो स्वागमापायका साधक हो नही सकता, साध- 
कान्तर माननम अन्योन्याश्चयकरा प्रसग हो जायगा ओर पूर्वपवैमं मसाध- 
कप्वापत्ति भी होगी, क्योकि आगमपायी पदाय घयदिके समान असाधक दही होगि, 
साधक नही । अत स्वयप्रकाश्च अद्वितीय अनुभव अटुप्र ओर्‌ अनुदित-- उत्पतति- 
विनाश्यन्य- दी भासता दै । प्रमातृ इत्यादि शरोकमे भेयेषु यहापर 
समक्षीका प्रयोग है। सप्तमी आधारम होती है। नोधः; यहापर प्रथमा 
विभक्ति है, वह आधेयमे होती है | प्रमात्रादिमे बोध रहता है, यह वाक्याथ 
होता है ॥ ३९॥ 


आधाराधेयभाव भेदम होता हे, अभेदमे नही, फिर आप कैसे कहते हँ कि 
पर्यगासा एकत्र एकाकी अद्धिवीय दहे, इस शङ्का परिहार करते दै - 
(अभितो इत्यादिसे । 


अनुमवसे अतिरिक्त जितने घटादि पदाथे है, बे सच ज्ञातखष्ूपसे या अज्नातत्व- 
ख्पसे अनुभवनव्याप्त होकर ही स्वसत्ताका काम करते है, अन्यथा नहीं । भूमिके 
व्यवहारकाले मनुष्य षरक्रो जानते है या नही मी जानते है, भत कदाचित्‌ धट 
जातवदूपसे साक्षी चैतन्यका विषय होता है, जओौर कदाचित्‌ अन्नातलरूपसे साक्षी 
चैतन्या विषय होता है । उभयथा साक्षी चैतन्यके अविषय पदा्थकी सत्ता नहीं 
मानी जाती । अनुभवसे अतिरिक्त स्थम किसीसे षटादि पदाथेकी स्थिति नही 
ह, तथा उत्पत्ति भी अनुभवसे होती है एव्‌ सव पदार्थोक्ता छ्य मी उक्तानुमव- 
स्वखूपमे ही होता है, अत प्रमात्रादि सब अनुभवसे उत्यन्न होते है, अनुभवे 
ही रहते तथा उकम हीन होते दै । इसङ्एि अनुभवसे अतिरिक्त सतता 
परमात्रादिभं नही है, अतएव ज्यतिरेकसे असत्‌ कहे जामे है । प्रमात्रादि वस्तुत 
अनुभवालक ही टैः किन्तु काठ्पनिक भेद मानकर आधारायेयमावकी 
उपपत्ति की जाती है । अनुभवसे अतिरिक्त पदाथ न होतेते एकतर अद्वितीय 
अर्थात्‌ सिद्ध होता है ॥ ४० ॥ 

जञातत् भौर अज्ञातत्वके आक्रमणे समयमे भनुभवसे भनिरिक विषय तदी दै, 
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सवं वस्तु ज्ञाततया ज्ञातत्वेन बा सदा । 
साश्षिचेतस्यविषिय एवेति ज्ञानदिण्डिमः ॥ ४१॥ 
एवमन्नाततासिद्धाबज्ञातो यः प्रमीयते । 
स्वैर्मानिरतशिन्त्यं कस्याऽज्ञातत्वमीदशम्‌ ॥ ४२ ॥ 
चेतनोऽचेतनो बाऽयमन्ञातो यद्यवेतनः । 
तत्राऽज्ञातार्थकायस्य जडस्थाऽज्ञातता इतः ॥ ४२ ॥ 








किन्तु अनुभवस्वरूप ही है । इतरकार्मे तो विषय अनुमवसे अतिरिक्त होगे, 
इस शङ्काका परिहार करते द ^सवं वस्तु" इत्यादिसे । 


जिस समय वस्तुका जान है, उस समय वह ज्ञातपेन साक्षी चेतन्यकी विषय 
है गौर जिस समय वस्तुका ज्ञान नही है, उस समय मेय वस्तु अज्ञातपेन साक्षीकी 
विषय है । जाताज्ञातकारुते अतिरिक्त काठ दही नही है, फिर कारन्तरमे अनु- 
मवातिरिक्त विषयमे प्रन ही नहीं हो सकता । सदा अनुभव व्याप दी रहता हे, 
केवर प्रकारमे मेद हे, यही तत््वज्ञानका डिण्डिम (डका) है ॥४१॥ 


(एवमज्ञातता०' इत्यादि । पूर्वोक्त प्रमाण आदिसे भज्ञातताके सिद्ध होनेपर 
सब प्रमाणोसे शङ्ञात अथे प्रमित प्रमाविषय-होता है, अत॒ भज्ञात्व 
किसक्ना धर्मं है, इसका विचार करते है अर्थात्‌ साक्षीसे सिद्ध अज्ञात्वसे विशिष्ट 
विषय ही प्रमाणोँसे प्रमेयहे। अत भक्ञातप्व किसमेहै, इसीका विचार 
करते है ॥ ४२ ॥ 

चेतनो इत्यादि । अन्नात चेतन है अथवा अचेतन ' यदि कौ कि 
अचेतन है, क्योकि "वरमह जानामि" यह प्रतीति होती है गौर धरज्ानसे पहङे 
शधटमहं न जानामि" यह प्रतीति होती हे । अत ज्ञात या अल्लातदखूपसे धर्मितया 
धट ही प्रतीत होता है। इसङिए्‌ अज्ञातप्वादिको अचेतम धटादिगव दयी 
मानना उचित हैः तो यह यथपि आपातत सत्यसा प्रतीत होता दै, 
तथापि विचारविरुद्ध है । क्योकि अज्ञातारथ ब्रह तथा तत्वाय घरादि जडमे अज्ञातता 
केसे दो सकती है भात्‌ घटादि जड़ ब्रम जध्यस्त है । अबिष्ठानके ज्ञानके 
बिना अध्यास नदी होता । रज्जुज्ञानके बिना रञ्सुमै सपीध्यास नही होती 
बिन्दु रण्युंका ज्ञानं होनेपर ही उक्तं ध्यास होता है, अतयव अङात 
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अज्ञातरज्जुफायेस्य सपैस्य ज्ञातता नहि । 
अज्ञात्रह्मकायेस्य जडस्य ज्ञातता फथम्‌ ॥ ४४ ॥ 
रउ्जुसपं न जानामि बोद्धुमिच्छामि मानतः । 

इति व्यवहृति प्राज्ञा ना ऽद्गीर्वन्ति केऽपि च ॥ ४५॥ 
किश्वाऽन्नातत्वतो म्य तिरोधानं न वेतरत्‌ । 

स्वयमेव तिरोभूते जडे फाऽन्या तिरोहितिः ॥ ४६ ॥ 


रञ्जुकाये सपमे ज्ञातता नहीं हो सकती, अत ज्ञातस्व ओौर अज्ञातप्व अपिष्ठानगत 
ही षै किन्तु अध्यस्तमे प्रतीत होते है ॥ ४२ ॥ 

स्वत" जडम जातत आदि धर्म नदीं रहता, इस अमिप्रायसे कहते दै- 
(अज्ञात०' इत्यादि । 

अज्ञात रज्जुकां समे ज्ञातता नी है, तो अज्ञात ब्रह्मकाय घटादि 
जडम ज्ञातता कैसे * ॥ ४४ ॥ 

^रज्जुसर्पं' इप्यादि । भे रज्जुस्ैको नही जानता, किन्तु प्रमाण द्वारा जाननेकी 
इच्छा करता ई, इस प्रकारके व्यवहारको कोई विद्वान्‌ कोग नही मानते, इसर्ए 
रज्जुसर्प कलित पदाथमे साक्षात्‌ ज्ातघ्ादि नदीं रहता दहै, यह मानना तो 
ठीकदहीहै। 

घट आदिमतो वट न जानमि (मे घरको नही जानता, प्रमाण हारा 
जाननेका इच्छुक हं ) इस प्रतीतिसे ज्ञातत्वादि मानना चाहिये, यह कहना भी ठीक 
नदीं है, क्योकि उक्त रण्जुसयेके दष्टन्तसे कस्ितमे अज्ञातप्वका निश्चय होनेपर 
उक्त अ्यवहारकी उपपत्ति घटावच्छिन्न चेतन्याज्ञानसे मी हो सकती है, इसकिए 
तादश ग्यवहारकी भन्यथानुपप्तिसे षयदिमे ज्ञातत्वादिके साधक प्रमाण नदीं है | 

उक्त रीतिसे घटादि जडे अज्ञातताके साधक म्माणके अभावसे घटादि 
अन्ञातवादिके आश्रय नदीं हे, इसका समर्थन कर प्रयोजनके अमावसे भी उक्त 
भर्थेकी सिद्धि होती है ॥ ४५ ॥ 

"दश्वा ०' इत्यादि । अज्ञातत्वका फल प्रकाशकां तिरोधान ही कहं सकते हे 
दसरा नही, जडम परकारातिरोधान स्वत सिद्ध है । यदि जङ्मे प्रकाशकी प्रसक्ति 
होती, तो किसी समय उसके तिरोषानकी आवद्यकता पडती । जड तो 
स्वयम्‌ अनमिव्यक्प्यालक हे । अत„उसे अज्ञानप्रयुक्त अनमिम्यक्तिकी आवदयकता 
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भाविर्भृतस्वस्ूपे तु चेतनेऽन्येन निर्मितात्‌ । 
तिरीधानादविरोषोऽस्ति शुभ्रव मषीं यथा ॥ ४७ ॥ 





ही नहीषै। खत तिरोहित होनेपर मी अन्ञानप्रयुक्त तिरोधान मानिये, 
यह भी नहीं कह सकते, क्योकि एलाभावसे स्वत ॒तिरोहितका पुन तिरोधान 
मानना अनुचित है ॥ ४६ ॥ 

स्वयमक आमा अज्ञान माननेका फल कहते है--आविभूत °” इष्यादिे। 

स्वयप्रकादमान आप्मामे अन्यसे (अज्ञानसे) निर्भित--जनिते- तिरोधान 
अतिरोधानकी अपेक्षा तिरोधानमे विष यह है कि ससारका भान होताहै | जसे 
अधिष्टानदयुक्तिका तास्िफ़ साक्षास्कार न होनेसे उसमे रजतकी प्रतीति होती है ओर 
शुक्तिवादिका साक्षाकार होनेसे कदत रजतकी निकृति हो जाती है, वैसे दी 
आसाम अज्ञानसे तिरोधान होनेपर आत्माका तास्विक भान नहीं होता, इसकङिए 
अज्ञानप्रयुक्त ससारका भान होता है । (तत्वमसि! आदि वाक्य द्वारा आलाका 
यथार्थज्ञान होनेपर अथौत्‌ तिरोधायक अज्ञानके निवृत्त होनेपर उससे कल्पित ससारकी 
भी निवृत्ति हो जाती है, क्योकि कारणकी निढृत्तिसे कार्यकी निवृत्ति होती दै, 
यह छोकमँ प्रसिद्ध ददी है। भतिरोधानावस्थासे तिरोधानद्चाम जो विरोष 
होता है उसमे इष्टन्त देते हेँ--दुभ्यखमे काटी स्यादीका भान जैसे स्फुट 
होता हे । अज्ञान मषीके सदरा है । प्रकारका आवरक होनेसे अज्ञानको मषीकी 
उपमा दी गह है । 

अन्धकार मी कार होता है। अज्ञान मी तमोगुणासक होनेसे काटा 
ही माना जाता है । इससे अज्ञानको ज्ञानाभावातमक नहीं कह सकते । अभाव न 
तो आवरकदह्ी होता है, ओरन उसमे कासद्प दही रहताै। मधीते 
शेतद्पका नाच नहीं होता, किन्तु उससे वदख्लका श्चेतहप आवृत हो जाता 
हे । अतएव ओतखूपका भान न होकर आवरकका जो कारा रूप दै, उसके 
दृष्टिगोचर होनेसे “नीर वस है" एेसा शोकम व्यवहार होता है । परन्तु क्षारादि 
द्रव्यविरोषके प्रयोगसे अब चुर शोधकं मषीको हटा देता है तब वस्रका अपना 
स्वाभाविक अतएव सत्य ज शङ्ख रूप दै, बी प्रतीत होता ह । 

यदि मषी तिरोधायक न होती, किन्तु उक्त पका नाश्चक होती, तो उक्त 
भयोमसे मषीकी निदृक्ति दोनेपर श्वतरूपकी पाति कैसे होती ° मषी निव होनेसे 
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चन्द्रं मरिनयेद्राहुर्नीरमेध न तु कचित्‌ । 
एवं चेतनमज्ञान अड व्व्ञानदेहकेम््‌ ।॥ ४८ ॥ 





तक्चाशमात्रकी हेतु है, छपान्तरी उत्पत्तिकी नही । अन्यथा विनिगमनाबिरहसे 
खपान्तरकी उयत्ति हो जायगी, ओर होती है नही, अत तिरोधायकके अपसरणे 
स्वामाविकं पूर्वष्पकी प्रतीति होती है। एव प्रकृत मी निघयञ्ुद्धबुदधञक्त- 
स्वभाव आप्मा स्वयपरकाच है, किन्तु सस्तारदशामे अजानङृत तिरोधानसे वह उक्त 
स्वरूपके विपरीत प्रतीत होता है। शमदमादिसाधनसपन्न विवेकी सुसुष्ष 
श्रयण, मनन आदि द्वूरा बरह्मप्पङूपके तिरोधायक अज्ञानकी जब निवृत्ति कर केता 
हे, तब स्वाभाविक उक्तप्वरूप आप्मा अभिव्यक्त हो जाता है ॥ ५७ ॥ 


उक्त अर्थम फिर अनुरूप इष्टान्त देते है--चन्द्रम्‌' इ्यादिसे । 

राहु जसे प्रकाशमान चन्द्रमाका तिरोधायक होता दै, नीरमेषका नही; 
वैसे हयी अज्ञान आतमाका तिरोधायक होता है, जडइका नही । नीर्मेष 
जसे अपरकाश्चामक है वैसे ही जड़ भी स्वय अप्रकाशामक है। उसका 
तिरोधान क्या होगा तिरोधान वास्तविक प्रका्यका आवरण हे, जिसमे 
प्काश्च न हो उसका आवरण क्या होगा अथात्‌ कुछ नही । पूर्वं खष्ठान्तमे 
जड़से जहका भावरण कहा गया है, उसका ताप्यं यह है कि तिरोधानका 
अर्थं स्वरूपावरण है, इससे मषीसे शुक पका तिरोधान बतखया गया हे । 
आवरणका मुख्य अर्थं है-प्रकाञ्चका तिरोधान) इस अभिप्रायसे चन्द्र गौर राहुका 
दृष्टान्त दिया गया है । अथवा मषी वख्रगत शुद्धपका तिरोधान करनेवाढी 
है, यह अनुभवसिद्ध है, परन्तु सू्यादिका भी जो प्रकाद्चक है वह ब्रह्म कोटि 
सूरयेसमप्रम है । उसका तिरोधायक अक्ञान कैसे हो सकता डे, क्योकि वह 
तो स्वय ज्ञानक निवतक है । निविड नै तमसे मी सू्का आवरण कमी नहीं 
देखा गया है, इस शङ्काकी निदृततिके रए दूसरा दृष्टान्त है - जसे चन्द्रमा 
भकाशस्वरूप होनेषर मी राहुसे तिरोहित हो जाता है, वेसे दी आतमस्वरूप भका 
अज्ञानसे आवृत्त होता है, इसमे अनुपपत्ति नही है । चन्द्रमा उपरक्षण हे, राते 
सूय मी आदृत होता ही है! फिर भी सू्ैका उछेख न कर चन्द्रमाके उद्धेखमें 


क्या ताद्य है ” जैसे चन्दमा सुधामय होनेसे सबके अन्तरासमाका आप्यायनं 
£ ६ 
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करता है, अत एव सवका प्रेमपात्र है वैसे दी मामा भी नित्यघुखस्वरूप 
होनेसे परममरमास्पद है, इस अभिप्रायसे चन्दरमाका उदाहरण दिया गया है । 


शङ्ा--अच्छा तो अमुख्य तिरोधानके तास्पयसे शङ्क, नीर आदिकी तरह 
अज्ञान जडका ही आवरण करता है, एसा माननेमे क्या दोष है 


समाधान--“जड वक्ञानदेहकम्‌ सपूणं जड अज्ञानका कार्य है । कार्यं ओर 
कारणका अभेद होता है। आश्रयाश्रयिभाव भेदम होता है, अमेदमे नही, 
इसङिए मी अज्ञान जडमे नही रह सकता । 


शङ्का--कार्यकारणमाव भीतोभिन्नर मेदी होता है, अभिन्नमै नही। 
यदि भेदसदिष्णु अभेद मनि, तो कायेकारणमावके तुस्य आश्चयाश्रयिभाव भी हो 
सकता हे, फिर अज्ञान जडा आवरण क्यो नही करता ४ 


समाधान--कारणमे काय रहता है, कार्म कारण नही रहता, क्योकि 
का्य़्ी उतयत्तिसे पूर्वकार्मे जो रहता है, वही कारण माना जाता है | कार्यो 
दत्तिसे पहछे तो काय है नहीं ओौर कारण उस समयमे, तो वह किमाधित 
है इस प्रकारकी जिज्ञसा होनेपर क्या कहा जायगा, निराधित अथवा 
किचिदाभित  निराथित ब्रह्मते अतिरिक्त किसी मी पदार्थको अद्रेतवादी नही 
मानते, इसकिए किञ्चिदाधित ही कदेगे । किमाभित है : इस नि्णैयके छिए 
जड ओ स्वकार्य, तदाित है, यह तो उक्त दोषसे कह नही सकते ओर 
न मान दी सफते 2। इसङिए चेतन आलामे अज्ञान रहता है, यही कहना 
जओौर मानना हगा । 





राङ्का--भच्छा तो ज्ञान ओौर अ्ञानका परस्पर विरोध है । अतएव ज्ञानसे 
अन्ञानकी निवृत्ति मानते है । फिर किए, प्रकाशस्वष्प आत्मामं भज्ञान कैसे 
रहेगा ‡ अन्धकार सूर्म रहता, एेसा तो कोई॑नहीं कहता, कारण कि सूर 
सन्धकारका निवतैक है । अत एव वह उसका भआश्रय नदी हयो सकता । 


समाधान--यच्पि ज्ञान ओौर भज्ञानका तम ओौर प्रकारके समान विरोध है 
तथापि भासघ्वरूप परकारसे अज्ञानका निरोध नहीं है, अन्यथा अज्ञानकी सिद्धि 
तथा स्थिति नदीं हो सकेगी। किन्तु बृत्तिमरतिविम्नित चैतन्यरूप प्रकाश्चसे 
भ्ञानका विरोध है, इसक्िर उससे उसकी निवृति होती है । 
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कायेकारणरूपं यज्निखिरु जडमीक्ष्यते । 
तेन सर्वेण चिद्रूपः खप्रकाशस्तिरोदितः ॥ ४९ ॥ 
तिरोहितेनोमय यद्धासते चन्द्रराहुबत्‌ । 

लोपः प्रकाश्षनाश्ो वा नास्ति चन्द्रबदेव हि ॥ ५० ॥ 





दाङ्का--यदि चेतन्य स्मयम्‌ अज्ञानका निवतैक नहीं होता तो, इत्ति- 
प्रतिबिम्बित होकर अज्ञानक्षा निवतैक कैसे होगा 

समाधान-- सूर्यका आरोक स्वय तरका दाहक नही है, किन्तु प्रकाशक हे । 
परन्तु सूर्थशरान्तोपलमे प्रतिबिम्बित होकर जसे तुलका दाहक होता है वैसे दी 
प्रकृते मी समस्चिये ॥४८॥ 


यदि जज्ञान ब्रह्प्रूप प्रकाशचका तिरोधायक है, तो चितूप्रकाशफ़ा कोप 
होनेसे जगत्‌ अन्धा हो जायगा, क्योकि उसके प्रकाशसे दही सारे जगत्‌का 
प्रकाश्च होता दै, पेखा श्चति कहती है--^तमेव भान्तमनुभाति समू" इत्यादि । 
इस शङ्ककी दो शोको निवृत्ति करते ै-“कायेक्षारण ०” इ्यादिसे । 

कारण अज्ञान ओौर कायै प्रपञ्च यह ओ निखिरु जडवगे देखा जाता है 
इस ससे स्वयप्रकश चिद्रूप मासा तिरोहित होता है ॥४९॥ 

जगदान्ध्यदाद्धाका परिहार करते दै--^तिरोदहितेनो ° इत्यादिसे । 

शङ्का--अज्ञानसे मालमगकाशकषा तिरोधान क्याहै, प्रका्का रोप जथवा विद्य- 
भान प्रकारका विषयसे असम्बन्ध ? भर्थात्‌ पराश रहता है, किन्तु विषयके साथ मका- 
शका सम्बन्ध नही होता । जसे कुच्यसे म्यवहित घटके साथ प्रदीपक प्रका्यका सम्बन्ध 
नही द्योता । प्रदीपके प्रकाशचका कुब्यसे नाश नदीं होता, किन्तु केयर षटादिके साथ 
सम्बन्धकी व्यावृत्ति होती है । पथम पक्षका संमव नही है, क्योकि पमकाशका स्वरूप 
निस्य है, इसलिए उसका रोप नहीं हो सकता । द्वितीय पक्ष भी ठीक नही है, 
क्योकि ज्ञान विषयसम्बन्धस्वभाव भाना जाता है, अथोत्‌ विषयसम्बन्धके बिना ज्ञान 
तही होता । निर्विषियक ज्ञानमे प्रमाण नदी है, क्योकि ज्ञान विषयक प्रकाशकं 
होता है । यदि विषयके साथ सबन्ध नही दै, तो असबद्धका वह भासक नही है, 
फिर वह ज्ञान है, शसम कुड प्रमाण नही है । जओौर आपके मतसे वह प्रकाश 
ज्ञानस्वरूप दै, यह सिद्धान्त असगत हो जायगा । 
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समाधान -सप्य कहते षै, तिरोधान उक्तोभयस्वद्प नदी है, किन्तु "नास्ति, न 
परकाशते, इस व्यवहारके अभावकी योग्यता आवरण है । तादृश व्यवहाराभाव 
उसका कृष्य है । यह ॒पुषुतिकारपाधारण अज्ञानसम्बन्धस्वरूप आवरण हे । 
मोक्ष तक यह आवरण रहता है, मोक्ष होनेपर अज्ञाना सवोमना नाच हो 
जाता है, मत उक्तं सम्बन्धरूप आवरण भी नष्ट हो जाता हे । 


शङ्ा--अज्ञानसम्बन्धस्वहप आवरण मी तो भरोपित दी दहै, पारमार्थिक 
वही । जरोपितमात्रमे भज्ञानका सम्बन्ध अपेक्षित है । अज्ञानसबन्धके बिना किसीका 
आरोप नहीं होता । अन्यथा अज्ञानकी निृत्तिसे तचिृत्ति नही होगी । 
उसकी अनिवरत्तिसे अद्रैतत्वका व्याघात हो जायगा । यदि अज्ञानका सम्बन्ध 
ही स्वरोपमें हेतु है, यह कहे, तो आलाश्रय होगा । अन्ञानके सम्बन्धसे 
आरोप ओर उसके आरोपसे अज्ञानका सम्बन्ध । अज्ञानान्तर सबन्धान्तर माननेमे 
अन्योन्याश्चय, चक्रक; अनवस्था आदि दोष होगे 1 


समाधान-अज्ञानसम्बन्धस्वद्प आवरण अनादि है तथा चिकाय है, 
सकए उक्त ॒दोषकी आपत्ति नहीं है । न्यायमते मी धटादिकी उत्पत्तिं 
प्रागभावको कारण मानते ह, किन्तु उसके प्रागभावको अनादि मानकर उसकी 
उत्यत्ति ओर उसमे प्रागभावको कारण नही मानते, पर नाञ्च मानते है । उसी तरह 
ज्ञानका सम्बन्ध मी समञ्लना चाहिए, माववैरक्षण्य मी उभयमतसाधारण हे । 


शङ्का-प्रदीपावरक कुव्यादिके सदश चेतन्यपकारकी भावरक अविधा 

न्यके साथ चैतन्य्व्पपरक्रायके सवन्धकी प्रतिबन्धिका हो सकती है । अर्थात्‌ 
अन्यके मरति चेतन्यकी आच्छादक हो सकती है, किन्तु चेतन्यके प्रति नही । 
कुब्याइृत प्रदीप स्वय तो प्रकाश्चमान दी रहता दै, अर्थात्‌ व्यवधायक कुख्यादि घटके 
प्रति प्रदीपका आवरक है । इसि उससे व्यवहित प्रदीप धटका प्रकाद्यक नही 
होता; किन्तु दीपके प्रति बह व्यवधायक नही है । अत प्रदीप अपने प्रति 
प्रकाशमान ही रहता है । एवम्‌ अज्ञानसम्बन्ध भपश्चके प्रति व्यवधायक होनेसे 
पपश्चका प्रकाञ्चक नही है, किन्तु चैतन्यके प्रति उ्यवधायक तो है नहीं, श्र 
चेतन्यका प्रकाश क्यो नही होगा  आवरणके बिना जीवेश्वरादिविभागम 
चैतन्यम हो ही नहीं सकता! अस. लजीवभैतन्धके प्रति शुद्ध चैतन्यका 


भक 
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॥ 9 9" 


राहूग्रस्तत्वमिन्दौ बेदस्मददृषटयेव भासते । 
# +) 
अज्ञाततवं चितस्तद्न्मूढदष्टयेव भासताम्‌ ।॥। ५१ ॥ 


आवरण अज्ञान करता है, यह नहीं कह सकते । मोक्षदञचाम भावी जो चेतन्यके 
भति चेतन्यका प्रकाश है, उसी प्रकाशका ससारदशचामै अमाव विवक्षित दै । 

समाधान-कल्िपितमेद जीवचेतन्थके प्रति शद्ध चैतन्य आवृत होता 
है, यदी पकृतम विपक्षित है। इसमे भावरणके भिना उक्त चैतन्यकां विभाग 
नही बनता ओर बिना उक्त निभागके आवरण नही बनता; यह दोष जो आपने 
कहा सो ठीक नहीदहै, कारणकिये दोनो अनादिदै। इसङिए इन दोनीमे 
आनन्तथ्यै नही है अथौत्‌ मेदकल्पनाके बाद आवरण भौर आवरणके बाद मेदकी 
कर्पना, ये दो ऊश्यन्एँ अनादि वस्तुमे नही कर सकते, किन्तु सादिमि दही 
कर सकते है, इस प्रकारके प्रभ हो सकते है । अतएव मोक्षदश्चामे भावी 
जो चेतन्यका प्रकाश है उका अमाव दही स्षारदद्चामे अज्ञानसाध्य है, यह 
मी क्षेप अयुक्त है, क्योकि चेतन्यफा प्रकाश मित्यहै। अत वह भावी 
नहीं है । कलित मेदकी निषृत्तिके अनन्तर शुद्ध चेतन्यके परति जो भका है 
वही जीवके प्रति मी भरकाश्च है, यह कह सकते दै, वस्तुत मेोक्षकार्म, तो जीवमाप 
ही नही है । भूतपूर्वगतिन्यायसे कथचित्‌ जीवके प्रति प्रफाशच हे, यह कह सकते 
ह इत्यादि अन्थत्र विरोष देखिये । “खोप प्रकाशनासो वा" यहापर वा विकल्पार्थं 
नहीं है, किन्तु निपातानामनेका्थैष्वम्‌' इस न्यायसे यटा एवकारा्थक है । कोपशचब्दके 
अथैका निदश्च नाशशष्दसे किया गया है । रोप ओर नादयका विकल नही है | 
प्रकारका रोप-नाश- नही होता, जैसे राहुग्रस्त चन्द्रमाका प्रकारा ठृप्त नहीं 
होता, वैसे ही अज्ञानादत भाप्मके प्रफाशका कोप नही होता, क्योकि प्रकाश 
मित्य है। निर्मेरु चन्द्रमाके राहुसे र्त होनेपर प्रकाशमय स्वरूपका ददन 
मही होता 1 उपरागमिडत्तिके बाद फिर पूर्वत्‌ प्रकाश देखते दै । इसकिणए 
निश्चय होता है कि चन्द्रपकारका रोप नही होता। अपितु उपरागे तादशं 
प्रका्चंका आवरणमात्र होता है, अन्यथा प्रकाञ्यान्तरका उत्पादक न देखनेते 

नद्माे प्रकाञ्चामावकी आपत्ति होगी ॥ ५० ॥ 


चेतन्यं अज्ञानके भवविरणपे प्रकारका कोप वयौ नहीं होता, यह राङ्क 
करते है--ाहु्स्त ०* इत्यादे । 
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अतोऽनुभव एवैको विष्योऽन्नातलक्षणः । 
अक्षादीनां स्वतःसिद्धो यत्र तेषा प्रमाणता ॥ ५२॥ 





जेते हम रोगोकी दृष्टस चन्दमामे राहुमरास--उपराग-- प्रतीत होता है, वैसे ही 
चैतन्यम आवरणद्धप अज्ञान मूढ अनासन्ञकी इष्टिसे जाना जाता है । विशेष 
यह्‌ है कि चन्दमामे उपरागकां अमाव भी कतिपय क्षणानन्तर हम रोगोकी दष्टिसे 
प्रतीत होता है । चैतन्यम भावरक अज्ञानका अभाव आसज्ञको ही ज्ञात होता है, 
दृसरेको नही । प्रमाणः प्रमेय आदि निखिर जड पदाथ अनुभवस्वरूप आल्मा्मे 
अज्ञानसे कसित है । अनुमवातिरिक्त किसी पदाथकी सत्ता नदी है, किन्तु आत्मामे ही 
उत्पत्ति, स्थिति मौर र्य भी है, इसकिए अनुभवसे अतिरिक्त कुठ नदी है ॥५१॥ 


घयदिभाहक मान वस्तुत अनुभपविषयक दही है, इसीका उपसहार 
करते दै--(अतोऽनुमव ` इ्यादिप । 

घटादि जड़का अनुमवष्वदूप आमास अतिरिक्त सतवसे, असस्वसे, तथा उभया 
सद्ूपसे निर्वचन नही किया जा सकता। अथौत्‌ घटादि जडमात्रको सत्‌ कदे, तो बह 
आसमाकी तरह अविनाशी होगा । सपुष्यादिकी तरह असत्‌ के, तो उसका प्रत्यक्षसे 
मान नहीं होगा  सतूसे भिन्न असत्‌ कहाराता है ओौर असतसे भिन्न सत्‌ कहकाता 
है । अत सत्त्व भौर अपत्च ये दोनो परस्परविरद्ध धरम दे । वे एक समयमे एक 
धर्मीमिं नही रह सकते । इ्सङिए इन्दे उभयासमक भी नदी कह सकते । सदसत्‌से 
भिन्न कोरि हयी अपरसिद्ध है । इसरिए वे शुक्तिरजतकी तरह अनिर्वचनीय माने जाते 
है । अनिर्वचनीय भ्रतीतिमात्रशरीर होते है । यावत्‌पतीति उनका भान होता है । 
अधिष्ठानतत््वसाक्षात्कारके बाद प्रतीयमानाधिकरणमे ही नासीत्‌; नास्ति, न मवि- 
ष्यति, इस भकार तैकारिफ निषेध होता है । इस अभिप्रायसे अनुमव एक है । 
भनुमव ही परमार्थं सत्‌ है दूसरा नदी । वदी प्रप्यक्षादि सव प्रमाणोक्रा विषय-प्रमेय- 
| उसके प्रमेयस्वमे युक्ति कहते है--“अनज्ञातरक्षण ” इष्यादि । अज्ञातके ज्ञापकको 
प्रमाण माना जाता है । घटादि मी अज्ञान है, इसमे कुछ साधक नही है । जर वह स्वय- 
प्रकार है नहीं, जिससे फि परमाणज्ञानके बिना भी उनकी सत्ता मानी जाय । क्ति 
रबतक्ञानसे पूर्य शुकिरजतरी स्ता जसे नही मानी जाती वैते दी घटादिसत्ता भी 
तत्‌ प्रतीति पूवै दी मानी ज्ञा सकती । अत, भज्ात घटादि नदीं हो सकता । 
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अज्ञान चैतनका धर्म॑, अचेतनफ़ा नही । माप्रा भज्ञानका आश्रय 
जओौर्‌ विषय दोनों हे । अत अज्ञात आस्माके ज्ञापक प्रघ्यक्षादि प्रमाण 
कहे जते हे । 

शङ्ा-- आत्मा यदि प्रमेहे, तो स्वत प्रकाश नहींहो सकेगा, क्योकि 
प्काशान्तरानधीन प्रकाश दी स्वप्रकाश होता ह । 


समाधान-- स्वत सिद्ध प्रकाश्च होनेसे स्वपका का जाता है । जिस अनुभवमे 
मर्थात्‌ ज्ञातप्वनिवर्तक प्रमाणे प्रमाणप्व है, वह आसम स्वयपरका्च है अथात्‌ 
तक्सुरण अन्याधीन नही है । स्वप्रकाश होनेपर भी आमा अपने आवरक अज्ञान- 
निवतं प्रप्यक्षादि प्रमाणोका विषय भी होता हे, स्वयप्रकाश्चत जौर प्मेयखका 
परस्परविरोध नहीं है, आसा यद्यपि स्वय ज्ञानस्वख्पदहे, तो मी अज्ञानाइृत 
होनेसे स्वगत अज्ञानकी निदृत्तिके र्ण प्माणोँकी अप्रेक्षा करता है, अत एव 
प्रमाणजन्य विषयाकार दृत्तिके बिना विषयका भान नही होता। इस 
अभिप्राये कहते है-- “सत सिद्ध ' जिस आत्मा अक्षादि--इन्दियादि- प्रमाण 
है--वह अज्ञातठक्षण अनुमव पक दी है, जौर सव कदिपत होनेसे मिथ्या दै । 

दाङ्ा- नेत्रादि घरमे प्रमाण है, इस लौकिक व्यवहारसे षटादिनिषय- 
कृतेन प्रमाणव्यवहार कैसे होता है 2 नेत्रादि आपमामे प्रमाण दै, रेसा व्यवहार 
होना चाहिये । 

समाधान-अज्ञातामुमवमे घटदिका अध्यास होनेसे षरदिम भी ज्ञा 
तत्वकी प्रसक्ति होती है। पिषयाक्रारपमाणबरृस्यवच्छेदेन विषयावरक चैतन्य- 
गत अज्ञानका निवतैक उक्त प्रमाण विषयमे व्यावहारिक कहराता है। घटज्ञानसे 
पूर्वै घटेन्दरियसननिकर्ैके रिए अज्ञात घटकी स्थिति आवश्यक है । अज्ञानका 
करायै धट है| इसङिए षटमे अज्ञान नहीं रहता । आत्मगत अज्ञान भसमामे 
अध्यस्त घटम रहता है जौर तननिवतेक अक्षादिमे व्यावहारिक प्रामाण्य माना जाता 
है, यह निष्कर्षं है । घटादि जड है, तद्गत अज्ञानी निदृत्तिके ङिएु प्रमाणकी 
प्रकारकी पेक्षा हो सकती है । भाला तो स्वयप्रफाश्च है, इसर्एि तद्वत 
अन्नाननिदृत्तिके छप प्रमाणकी अपेक्षा क्यों 

समाधान- जसे घटादि प्रमाणक बिना स्वगत अनज्ञानका प्याग नही करते 
वैसे आत्मा भी स्वगत अङ्ञानका प्याग पमाणके बिना नहीं करता, यह वस्तुक 
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अनुभृतिग्रहायेव ्दतान्यपि दु्या । 
सामग्याऽखिकमानानि गृह्णते जडउरसंयुतम्‌ ॥ ५६ ॥ 
शुक्तिकाग्रहणायैव म्रवृत्तमपि रोचनम्‌ । 
गृह्णाति रजतोपेतं॑शक्त्य॑श॒दोषयोगतः ॥ ५४ ॥ 
वेदान्तेतरसामभ्री दषा चक्चुरादिका। 
तज्ञधीरतर गृहणाति स्पुतिं सूपादिसंयुताम््‌ ॥ ५५ ॥ 
० 
स्वभाव है । स्वमाव प्रशयोभ्य नदी होता, अन्यथा असनि उष्ण करयो, अर शीत 
क्यों यह्‌ भी प्रश्रो सकेगा । 
आमस्वरूपप्रकार अज्ञानका साधक है, निवतैफ नदी हे, क्योकि प्रमाणजन्य 
ृत्यापमक ही ज्ञान धज्ञानका निवतैक दै, यह कड चुके दै ॥ ५२ ॥ 
यदि प्रमाण अनुमवविषयक ही होते, तो समी प्रमाण चिन्मात्रका दी 
रहण क्यों नही करते, धरादिका ग्रहण कयो करते हे इस राङ्कापर कहते 
है-- अनुभूति °" इत्यादि ) 
अनुमूतिखरूप आपमाका रहण करनेके किष ही सब प्रमाण प्दृत्त होते 
है, पसनतु दुष्ट सामभ्रीके सबन्धसे निलिर प्रमाण जडयुक्त अनुमूतिका 
ग्रहण करते द केवरुका नही ॥ ५३ ॥ 
अन्यके मरहणके उद्यसे प्रदत्त म्माण दोषवश्च अन्यक्रा प्रण करता हे 
यह कहते है--शुक्तिका० इप्यादिमे । 
शुक्तिशकलका रहण करनेके दिए पवृत्त शुक्तिशकरुसबद् रोचन नेन्नदोषके 
परमावसे रजतयुक्त श्ुक्तिरकलका अहण करता हे ॥५४॥ 
वरदान्तेतर०' इत्यादि । षटादिप्राहक प्रमाणें दोषसामभ्रीक प्रतिपादनके किए 
वेदान्तेतरसामभीका निर्देश है। डकतिशकलमे रजतग्राहक दोष--चाकचिक्य 
आदि- जसे प्रसिद्ध है वैसे घटादिपरपञ्चगाहक दोष ॒वेदन्तेतरसामभी है । (सवे 
खडिद ब्रह्म, नह नानास्ति किश्चन' इत्यादि श्रुतियोसे ब्रह्मसे अतिरिक्त पदा्थेका 
अमाव बोधित होता है। अत तदतिरिक्ता्थबोध बाधितारथेक होनेसे दुष्ट 
सामभ्रीसे जन्य है, यह निश्चित होता है! क्योकि दोषके बिना बाधितं अथेका 
भ्रमाणसे भान नहीं होता ¦ जसे शुक्तिराकरमँ रजतका बाध दहे फिर मी चाक- 
चिक्यादि दोषसे युक्त चक्षु आदिते रजतका शककिशकरूम प्रत्यक्षप्रमाणसे भान 
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एवं च सति विभ्रान्तः कल्पिते रजते धियम्‌ । 
प्रमाण मरुते यददूपादौ मलुजास्तथा ॥ ५६॥ 
धर्मिण्यभान्तमखिरं ज्ञानमिच्छन्ति वादिनः । 
सरवेधर्मिणि सद्रूपे प्रमा धीवृत्तयोऽखिलाः ॥ ५७ ॥ 





होता है वेते ही नेह इप्यादि श्रतिसे जहमसे अतिरिक्त षरादिका बाध निशित 
होनेपर मी वेदान्तेतरसामग्री पर्क्ष, अनुमान आदिसे अतिरिक्त घटादि प्रपश्चका 
भान होता है । स्वमरावस्थामे असद्थका मान अनुभवसिद्ध है। उसमे दोष 
निद्रादि दै । निद्रादिसहङ्कृत मन ही स्वामिक पदार्थका मासक है, इस कारण दोष्मे 
स्यामाविकशक्तिनाशकत्व है, अपू्वशक्थुखादकत्य नही है, इस शङ्काका मी 
समाधान दहो जाता है। यदि दोषम अपूव श्तिन होती तो स्वाप्नि 
पदार्थोक्षा तथा एक चन्द्रमामै दो चन्द्रमार्जोकी प्रतीति कैसे होती एव मस्मक 
दोषसे दुष्ट ओौदयाभिसे प्रचुर अन्नका पाचन कैसे होता" यह चक्षुरादि 
वेदान्तेतरसामभ्री है । अत दुष्टा-दोषसदहित--है तजन्धी-तजन्यङ्ञान- 
रूपादिसयुक्त स्पूर्तिका--अनुमवका- महण करती है ॥५५॥ 


यदि खूपादिज्ञान दुष्टसामभीसे जन्यहै, तो उस्म प्रमाग्यवहारं क्यों 
होता हे इसपर कहते हे-^एवं च' इत्यादि । 


नेत्र आदि दुष्ट सामभ्री होनेके कारण ठज्नन्य ज्ञान भ्म ह, तो मी आन्त पुरुष 
शुक्तिरजतज्ञानको परमाण ही मानता जबतक कि उसे नेद रजत, (यह रजत नदी है) 
इत्याकारक वाधज्ञान नही होता ! एव खूपादिज्ञान मी उक्त सामभ्रीसे जन्य 
` होनेके कारण प्रमाण नही है, किन्तु सर्वकद्पनाधिष्ठानभूत आलाका यथाथ ज्ञान 
वेदान्तवाक्य द्वारा जबतक नही होता, तबतक ज्ञानको प्रमाण दी मानता 
हे । निह नानास्ति" इत्यादि वाक्यसे बाधज्ञान होनेपर आत्मामं द्वैत कषित 
हे, यह ॒तच्वज्ञानी मानता है । भत रूपादिज्ञानमे, व्यवहारदशा, प्रमाणत्वकी 
प्रसिद्धि आन्त पुरुषी अपेक्षासे 2 ॥५६॥ 


भ्ान्तज्ञान बाध्यविषयक होता है, उक्त ज्ञान रपरादिवििष्ट चिद्‌- 
विषयकं होनेतसे भरम है, अतद्विषय खपादिके समान चितिमे भी बाध्यतप्रसक्ति 
अनिवायै हे । ईस शाङ्काका परिहार रते द--धर्मिण्य °` इत्यादिसे । 
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विपयेयं प्रकारे त॒बदन्ति रजतादिके | 
तथा सूपादिके बुद्धि" स्याद्विपययरूपिणी ॥ ५८ ॥ 
एव न्यायेन संसिद्धा प्रमाणाना प्रमाणता । 
ह्मण्येब तथाऽप्यज्ञा रूपादावेव तां विदुः ॥ ५९ ॥ 


नैयायिक आदि सव वादी अमोको प्रकारा हीम भरम मानते दै 
विरष्याश्षमे प्रमा ही मानते दँ । “इद रजतम्‌, इस अममे दो भक दै । रजताश्च 
प्रकाराश है ओौर इदमश्च विेष्याश्च है | प्रकाराश्चमे रजतत्वाभाववति रजतत्वपकारक 
होनेसे भम है । द” यह विरोष्य अश्च है । इद्त्रवति इदतवष्वप्रकारक होनेसे एत. 
दामे परमाण है । प्रमात ओर अपमात्व यचपि परस्पर विरुद्धधर्म है तथापि सयोग 
ओर उसके अभावके अवच्छेदकमेदसे एक दी ज्ञानम रहते है । इस रीतिसे 
'अय घट › इत्यादि ज्ञान धटाश्मे मिथ्या है, इदमशमे नही । इदमश्च अनुभव- 
स्वख्प है, इस तायय्य॑से कहते है- सव जड़ पदार्थोका धर्मी आश्रय 
आतमानुभवस्खूपमे सपूरणप्रमाणजन्य ज्ञान प्रमाण दी है ॥५७॥ 

जसे शुक्तिशकरुमे “इद रजतम्‌" यह जो ज्ञान होता है वह प्रकारीभूतरज- 
ताम अम दै, यह नैयायिक आदि वादी कहते दँ । “इद पम्‌" इत्यादि 
ङ्न मी प्रकारीमतद्पाश्चमे अमदहे। विपय्यैय ओर भ्रम ये दोनो पय्यीयवाची 
शब्द हँ ॥ ५८ ॥ 

(एव न्यायेन" इत्यादि । उक्त न्यायसे बह्म दी प्रमाणोकी प्रमाणता सिद्ध 
है, फि्‌ मी अनभिज्ञ जन “हद्‌ ख्पम्‌' इस ज्ञानको खमा परमाण मानते है । 
यद्यपि प्रमाणरहस्यानभिनज्ञ खूपादिको षयादिमे देखकर खूपादिको सत्य मानकर द्रति 
तत्मकारक कहकर उक्त ज्ञानको श्रमा कहते दै, प्रमाणज्ञानसे पूर्वं ख्पादि अज्ञात 
दी द, अतएव भज्ञातक्ञापकत्वर्प परामाण्यका उक्त ज्ञानम समर्थन करते 
तथापि सूष्षेृ्टिसे विचार करनेपर रूपादि नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि श्तिसे 
बाधित दै, अतएव बाधितार्थक होनेसे श््तिरूप्यज्ञागके सहश ही है । तद्वदेव 
रजताशषमे उक्तं ज्ञानकी तरह रूप्याशमे “इद प्यम्‌, इत्यादि ज्ञान भी 
विषय्येयातमक है । इदशमे उक्त ज्ञानके समान खप्यज्ञान भी प्रमा हे । 


शङ्का--यदि उक्त दोनों ज्ञान समान दही दै, तो शुक्तिरजतनज्ञानसे 
विकादिपदृत्ति ओर शृपादिज्ञानसे संबादिभदृरपि क्यों होती द " 
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धरमिण्येव प्रमाणं सदपि ज्ञानविमूदधीः । 
रजतग्माहक मानमिति विद्याद्या तथा ॥ ६० ॥ 
ब्रहमण्यक्षादिमानत्वमिति न्यायविदा सतम्‌ । 
रूपादावेव तन्मात्वमिति मूढधियो जगु ॥ ६१ ॥ 


समाधान-उक्त दोनों स्थम बाधज्ञानसे पूर्व भ्ान्तपुरष भमप्रयुक्तस्वमरबृ्तिको 
संबादिप्दृति ही मानता है, बाधकन्ञानोत्तर उक्त प्रवृत्तिको विसवादिनी मानता है । विरोष 
यह है कि शुक्ति रजतक्ञान ससारददयामं ही बाधिताथक कहा जाता है ओरं 
खप्यम खप्यज्ञान आमतच्वन्ञानोत्तरकारमे बाधकन्ञान दोनेसे बाधितार्थं कहा 
जाता है | चिर ओौरं अचिरकारमे बाधकज्ञानोप्पत्तिनिबन्धन प्रदृततिद्रयमे वैरक्षण्य 
हे । जसे ारीरामज्ञान व्यवहारदशा अबाधित होनेपर मी वस्वुत शुक्तिरजतज्ञानके 
समान हयी है, विरुक्षण नही है, वैसे दी खूपादिन्ञानको भी समञ्नना चादिए ॥५९॥ 

शधूरभिण्येव' इत्यादि । शक्तिम “इद रजतम्‌, इत्याकारकं ज्ञान वस्तुत धर्मी 
इदमरामे प्रमाण होनेपर मी रजताश्चमे अप्रमाणहै, फिर भी विमूढधी पुरूष रजताशमे 
भी उसे प्रमाण मानता दहै ॥ ६० ॥ 

यद्यपि नेत्रादि इन्द्र्यो ऋ द्यी मँ वस्तुत भरमाण ह, यह प्रमाणतच्विवेकौ 
वैदान्तिर्योक्षा मत है । तथापि वेदान्तसिद्धान्तानमिज्ञ रोग खूपादिमे दी नेत्रादि- 
को प्रमाण मानते है । यद्यपि नेत्रादि ख्पादिविषयमे, व्यवरहादशामे, प्रामाण्य है 
तथापि वे ग्यावहारिकको ताचिफ़ मानते है इसीते उनम विमूदधीलका व्यवहार 
किया जाता है। वेदान्तसिद्धान्तको तत्वत न जानना द्यी विमूढता हे | स्मरतिमे 
प्रामाण्यकी अप्रसक्तिके छ्िए अज्ञातज्ञापकप्वरक्षण प्रामाण्यकेो दही अन्य रोग मी 
मानते है । अज्ञान किस रहता है गौर क्यादै " इसका पूणे विचार न कर 
धटादि विषय रहता है ओर ज्ञानाभावस्वखूप है, यह अपातत मान क्या । यदि 
इस विषयमे पूण विचार करते, तो यह मादस हयो जाता किं षरादिमै आव्रणकाय 
नहीं है, इसङ्ए घटादि अज्ञान मानना व्यथे है, तंथा ज्ञानामाव नदी है, किन्तु 
उससे विरुक्षण आमगत है । “अश्चातो घर यह व्यवहार घरदि्मे जपाधिक 
अज्ञानको लेकर ही उपपन्न होता है, अतएव (ज्ञातो घटं ' इस व्यवहारके ठिए 
धरादिको बाप्तविक ज्ञानक्रा अधिकरण नही मानते । ज्ञानको आप्मधमं मानकर भी 
खक ऽवहारको भात्गत ज्ञानोपधिपे ही मानते दै । 
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पराञि खानि व्यतृणदिति श्रत्येव दरधितम्‌ । 
रूपादौ मात्वमक्षादेरिति वेचदसङ्तम्‌ ॥ ६२ ॥ 
बुद्धिश विहायाऽन्यन किञ्चिन्मानमिष्यते । 
नत्रादीनि तु सामग्री दुष्टा तस्य इतीरितम्‌ ॥ ६३ ॥ 
श्॒तिश्च दुष्टसामग्री लोकसिद्धामनूदय ताम्‌ । 
निषेधति न नेत्रादेर्मानत्वाय प्रवतत ॥ ६४ ॥ 





सृष्टिकती ब्रह्मने चुरादि प्रमाणको पराक्‌ त्रहमातिरिक्त-- जड 
पदाथे विषय देकर उनकी हिसा की, ईसङिए इच्छया बाह्म विषयको 
देखती दै, प्र्यगूविषयक नहीं होती अथौत्‌ उनकी अन्तदुख प्रवृत्ति नही 
होती, किन्तु स्वमावत विषयग्रहणप्रवण होनेसे बहिसुख ददी प्रवृत्ति प्रसिद्ध 
है । यदि इन्धिर्योका रूपादि प्रमेय नही है, किन्तु प्रष्यगासमा दी उनका विषय है, 
यह ॒वेदान्तसिद्धान्त कहते है, तो इस अभम उक्त श्रुतिका विरोध अवदय 
्रतीत होता है । उदाहृत श्वतिके अनुसार अक्षादिका प्रमेय रूपादि दै, आपके 
कथनामुंसार आसा है, अत श्रुतिविरुद्ध आपका सिद्धान्त वेदिकं विद्रानोको 
अंमिमत नहीं हो सकता, इस आक्षेपा निराकरण करते दै--“तदसगतम्‌" 
इत्यादिसे अर्थात्‌ आपका यह आक्षेप असगत है ॥ ६२॥ 


शुद्धित्तिम्‌' इस्यादि । उक्त भक्षपके निरासका उुखसे ज्ञान हो, इसलिए 
प्रमाणत्वेन आपको क्या अभिमत है अथीत्‌ प्रमाण किसको कहते दै, यह विकल्प 
दारा पूछते दै--अन्त करणदृत्तिष्प ज्ञान प्रमाण है अथवा अन्य कोई अन्ध पक्ष 
ठीक नही है, क्योकि बुद्धिदृत्तिको छोडकर दूसरा को$ प्माणूपसे इष्ट नही है । प्रथम्‌ 
पक्षम दोष यह है कि दोषसहित नेत्रादिषामभीसे जन्य उक्त दृततिङ्प ज्ञान यदि 
परमाण नही दै, तो खूपादि विषयमे प्रमाण कैसे हो सकता है " क्योकि दोषासहङ्कत 
सामभ्रीसे जन्म ज इत्तिरूप ज्ञान है, बही प्रमाण माना जाता है । प्रङ्ृतमें दुष्ट 
साम्रीके सद्भावका स्पष्ट निर्देश करते है--नेत्रादि ०” इत्यादिसे ॥ ६३ ॥ 


शङ्ा--जच्छा तो उक्त श्रतिका क्मा अर्थं है " 


समाघान--श्चिश्च' इत्यादित । 'पराश्चि खानिः इत्यादि शति खोकसिद्ध 
धततिंञ्चानजनक सामभ्रीका अनुवाद कर उसीका निषेध करती हे। मानत्व 
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मृत्योः स म्रत्युमामोति योऽत्र नानेव परयति । 
इति नेत्रादिजन्य यद्‌ दद्चंन तन्निषेधति ॥ ६५ ॥ 
अतो मूटप्रसिद्धेयव नेत्रादीना प्रमाणता । 
तससिद्धैथव रूपादेज्ञातताज्ञातते अपि ॥ ६६ ॥ 
नद पूर्वं चितोऽप्येतन्मूटर्ष्ययेव वर्णितम्‌ । 
अज्ञातत्वं सत्यमेवमस्ति भेदोऽत्र मूढयोः ॥ &७ ॥ 


बोधने उक्त श्रुतिका तायये नही दहै। नेत्रादिजन्य परागर्थविषयक्र ज्ञान 
--. ससारानर्थका मूर है, यह बोधन करती हुदै श्चति फक्त उसमे यथाथैविषयत्वका 
निरास करती है ॥ ६४ ॥ 

कुछ शब्दोका परिवतेन ऊर ॒श्तिका अथत निर्देश करते है-- “मृत्योः 
इस्यादिसे । 

जो भेददर्थी है उसको मृष्युरूप फलकी प्रापि होती है, इसङिए भेददश्चनका 
श्रुति निषेध करती है । अन्वय ओौर व्यतिरेकसे अविद्यासे उपपन्न द्वितदर्य॑न ही 
मयका कारण है । तत्वज्ञान होनेपर द्वैतमानहेठ॒ अविचयाकी निदृत्ति होनेपर 
द्रैतका भान नदीं होता । “नानेव' इवदचब्दके प्रयोगसे पारमार्थिक द्वैत नही हे, किन्तु 
एकं चन्द्रम चन्दहवयकी प्रतीतिके समान सद्रस्तुमे कलित है ! द्वैतभान अज्ञानसे 
हेता है 

नेतर आदि रूपाघमे प्रमाण नही है, किन्तु आमासमात्र है, तो मी वेदान्त- 
सिद्धान्तानभिज्ञ मूढ पुरुषी अपेश्षासे छोकमँ प्रमाणश्चब्दसे व्यवहूत होते दै 
जओौरं उनकी प्रसिद्धिसे द्यी खपादि विषय ज्ञात तथां अज्ञात कहे जाते दै ! वस्तुत 
उक्त रीतिसे नेत्रादि प्रमाण एव तद्विषयेन भभिमत खूपादि यथाथ नहीं है | 
विचारसे दोनो अज्ञानकद्ित दी सिद्ध होते है ॥ ६६ ॥ 

“नयु पूर्वम्‌" इत्यादि । चैतन्यम भी अजञातत्व भूढदृष्टि पुरुषसे करिपत है, 
यह पूर्वम भप कह दके है भौर यहापर कहते दै कि रूपादिभे मूसे 
कृद्ित भज्ञातत्व है, तो दोर्नमिं अविकशेषकी भाप्ति होगी, इस 
दाङ्भका परिहार केके छिए भूढका दो राशि्मे विभाग करते है--दोनोमे 
अज्ञातत्व मूढसे कदत दहै, यह स्य दै, किन्तु दोनो मू्धोम भवान्तरं 
विष है ॥ ६७ ॥ 
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अप्रबुद्धो बुध्यमानः प्रबुद्र्च त्रयो नराः। 

रुद्ध प्रति मृदौ द्वाबाचो भूटस्तयोम॑तः ॥ ६८ ॥ 
अन्ञाततवं प्रबुद्धस्य न कदाचिचिदात्मनि । 
ज्ञातताज्ञातते तस्मिन्‌ ध्यायमानोऽभिमन्यते ॥ ६९ ॥ 
न्यायेन बुद्धयमानोऽसावग्रबुद्रस्य विभ्रमम्‌ । 
परीक्षमाणो मूढत्वमापादयति त प्रति ॥ ७० ॥ 
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मूढद्वयमें मेदके प्रदशनके ठिए पुरुष तीन भरकारके होते हे, यह दिखरते 
है--अप्रबुद्रो इृप्यादिसे । 

अप्रबुद्ध वे कहलाते है जिनको ब्रह्मतत्त्वफा ज्ञान नहीं है, केवर ब्रह्मतत्वका 
शाढ्दज्ञानमात्र जिनफो है, वे पुरूष बुध्यमान कटे जते है जओौर जिन पुरुष- 
रोको बह्तच्वका साक्षाकार है वे प्रबुद्ध कहे जते है । प्रबुद्धके प्रति अप्रबुद्ध 
मौर बुद्धयमान ये दोनो मूढ है ॥ ६८ ॥ 

“अज्नातत्वम्‌' इत्यादि । जिन पुरुषोको बहतत्त्वका साक्षत्कार है, उन 
प्जुद्ध पुरर्षोका चिदासामे अज्ञातत्व कमी मी नही रहता | 

ध्यायमान --श्रतत्रह्तत्च अथीत्‌ तत्वबुमुखु- पुरुष चिदासमामँ ज्ञातता 
ओर अज्ञातताका अभिमान करता दै, विषयमे चित्तके अवधान करनेसे अर्थात्‌ 
विषयमे मनोयोगसे ज्ञातता प्रतीत होती है अन्यत्र अज्ञातता रहती है, परन्तु 
्तब्रहमतव पुरुष--अज्ञान विषयधर्म है अथवा चैतन्यधर्मं इस जिज्ञासाके उदय 
होनेपर विचार करनेसे--जड स्मय अप्रकाच्चातमा है, अत आवरणका उसमे कुठ 
प्रयोजन नही है मर्थात्‌ आतृतकी पुन आवरणकल्पना भी निष्मरयोनन है, इसरिए 
परसक्तप्रकाद्य अज्ञानप आवरण सप्रयोजन है, इत्यादि रीतिसे विचार करनेसे- 
चिदापामे ज्ञातता तथा अज्ञातताकी कल्पना कर पश्याद्‌ हूपादिरमे भी उसकी-- 
कष्पना करता दै, इस कल्पनासे प्रयुक्त ही मूढवका व्यपदेश हे । 

ध्यायेन! इत्यादि । बुद्धयमान--श्चतत्रहमतल्--उक्त रीतिसे अज्ञा. 
ततरादि्ी परी परीक्षा करता इजा भला अज्ञान रहता है, विषयमे नही, 
एव ॒निश्वयशीरु पुरषकी अपेक्षा अज्ञातन्रह्मत्य पुरुष मूढ कंहराता है, 
धिसा निश्चय करता दै, क्योकि अश्तन्रह्मतछ विषयमे दी ज्ञातता आदि 
घर्मं॑सातता दे, शतन्र्नतप्व सरत शातत्वादिका विषयमे आरोप मानता 
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अज्ञाते ब्रह्मचेतन्ये रूपमज्ञातमित्ययम्‌ । 

भ्रान्त्या रूपविबोधाय नेत्र मानमपेक्षते ॥ ७१॥ 
दोषस्थानीयनेत्रेण जन्या धीत्रह्वस्तुनि । 
आरोप्यरूपं ब्रव गृह्णात्यर्थात्त रूपधीः ॥ ७२ ॥ 
ज्ञाते ब्रह्मणि तद्षं ज्ञातमित्यभिमन्यते । 

धिया भाते ब्रह्मत्वे धटः कटप्नोऽवतिष्ठते ॥ ७३ ॥ 








हे । इसखर्पि उसकी अपेक्षासे पदिका मूढ है । ध्यायमान पुरुष भी तत्वज्ञ 
पुरुषकी अपेक्षासे मूढ इसर्ए करता दहै किं वह आत्मामे भी उक्त 
धर्मोको बाघ्तविक नही मानता, किन्तु दोननोम कलित ही मानता है । अतएव 
तच्वज्ञानी होनेसे प्रबुद्ध कषछाता है । प्रबुद्ध पुरुषके निकट अप्रबुद्ध ओर 
बुद्धयमान ये दोनँ ही मूढ है । अज्ञात आदि विषयसें नहीं है । जौर विषयमे 
जानता है । इसरिए उनका तत्वज्ञान विभ्रम है ॥ ७० ॥ 

मूढत्वापादनपकारके ग्याजसे ब्रह्मविचार सर्वैष्वका स्पष्टषपसे प्रदशन 
करते है--^अज्ञाते' इत्यादि । 

ख्पादिमे भअज्ञातस्की कल्पना कर खूपादिज्ञानके ठिए परमाणव्यापार 
लोग करते है । प्रमाणग्यापारसे वस्तुत ब्रह्मविषयक ज्ञान होताहै। उसी 
जञानसे दोषवज्न आरोपित खपे मी ज्ञान मानकर हपादिमे अज्ञातत्वकी कल्पना 
करते है । ओौर भान्तिसे नेत्रादिको रूपादिमे पमाण मानते हँ ॥७१॥ 


(दोषस्थानीयनेत्रेणः इष्यादि । दोषस्थानापन्न नेत्रसे उत्पतन ह्वस्तुविषयक 
बुद्धि आरोप्यरूपसे विशिष्ट ब्रह्मा दी अण करती है । इससे खूपादि ज्ञानका 
विषय कहराता है । जेते श्युक्तिश्चकठमे ।यह रजत है” सा ज्ञान होता है, 
रजतके साथ नेत्रसबन्ध वही है, केवर शुक्तिरकर्के साथ ही उसका सन्निकर्षं है, 
दोषसहङरृत नेत्रसे आरोपित रजतविशिष्ट शुक्तिश्चकल्का मान होता है, 
तैसे ही अज्ञानसहङ्कत नेत्रसे "य खूप दै, एेसा ज्ञान होता है । उक्त नेत्रसे उक्त 
ज्ञान होनेपर खपके भवरक अज्ञानकी निवृत्ति द्वारा तदवच्छिन्न चेतन्यप्रकाशसे 
कल्पित खादिका भान होता है । अत उक्त ज्ञान आरोपित ख्पादिविशिष्ठ 
ब्रह्मनिषयक होता है, आन्त पुरुष उक्त ज्ञानको रूपाशमे प्रमाण मानते है ॥७२॥ 

(ञाते जह्मणि! इत्यादि । त्रके ज्ञात होनेप्र दूपादि भी ज्ञात होता है, 


1, । 


# 
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यथा लोकै रोचनेन भासिते छक्तिखण्डकम्‌ । 
दोषेणाऽऽपादितं तत्र रजतं केवरं स्थितम्‌ ॥ ७४ ॥ 
नाऽज्ञातं रजतं पूर्वं क्छ; प्राक्‌ तदसत्वतः। 
ज्ञाताज्ञातत्वचिन्तेयं नद्यस्ति नरभृड्धके ॥ ७५ ॥ 
ज्ञातत्वं बिना चक्षुनं तद्धधं प्रवतेते । 

किन्त्वज्ञानं श्ुक्तिखण्डमेव ज्ञापयति स्वत ॥ ७६ ॥ 





यह अमिमान प्राय लौकिक पुतष फरते है । ब्रहमफ़ा तत्त्वज्ञान होनेसे ज्ञातता- 
श्रुम्य केवर घटमात्ररा अवश्थान होता है, सस्काराप्मना अविधयाकी अनुवृत्ति 
होनैसे षयादिका भान होताहै, उक्त न्थायसे ज्ञातता आदिका विचार करनसे षरादिभे 
ज्ञातता कषित होनेसे निवृत्त हो जाती है, अत॒ कदत उक्तधर्मरहित केवर 
घरमात्रका स्फुरण होता है ॥७३॥ 

इसी मर्थ अनुरूप दृष्टान्त देते है -'यथा रोके इत्यादिसे । 

लोकम जसे नेत्र द्वारा शकतिखण्डका भान होता है । दोष दवारा 
उस रजतका आरोप होता है । उक्त रजत केवर ज्ञातताशून्य थव 
चिष्ट रहता है । 

(नाऽज्ञातथ्‌' इप्यादिसे । डुकिरकटमे रजतकी कल्पनासे पूर्वं काल्पनिक 
रजत नही है, इसङिए उस्म ज्ञात्व या अज्ञातत्वादि को$ धर्म नही रहता । षमी 
जव है दी नदीं नरशरङ्गतुस्य है, अनुपाख्य दहै, तब उसमें धर्मकी स्थितिकी 
सम्भावना ही कहा हैः क्योकि वस्तुत अष्यन्त असत्‌ मिधर्मकं जौर 
निरूपाख्य है ॥ ७५ ॥ 

काल्पनिक रजतादिमे अज्ञात नहीं रहता, यह ठीक हे, क्योकि अध्यस्त 
पदार्थं भरतिमामात्रशरीर माना जाता है । यदि वह ज्ञानसे पूर्वं स्वय नही दहै, तो 
उसमे अज्ञातत्व कैसे रहेगा : परन्तु काट्पनिक धर्म मानजन्य ज्ञानका विषय 
होता है इसङिए ज्ञातल धमं रहने कोद अनुपपत्ति नदी है, इस शङ्काकी निवृत्ति 
रेके ङिए कहते दै--अन्ञातत्वम्‌' दप्यादि । 

च्चरिन्द्रिय अज्ञातत्वके बिना रजतका बोध नहीं कर सकती। 
एजत पूं है नही, अत॒ अङ्ञानविरिष्ट रजतक़ी सम्भावना दी नदीं षै, इसलिए 
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चश्ुदेष्टे शक्तिखण्डे दोषादरष्येऽकरियते । 
नान्तरीयकभानतवादरष्य ज्ञातमिति भम ॥ ७७॥ 
अशवारढे राजपुत्र तन्मूधस्थितमशिकाम्‌ । 
षट मूढो बदत्येषा यात्यारुह्य तरङ्गम्‌ ॥ ७८ ॥ 


चक्षु रजतका अवगाहन मही करता, किन्तु अज्ञानविशिष्ट शुक्षिखण्ड--शुक्ति- 
शकर--भात्रका मासक है, अविद्यानिदृततिके विना दोषप्रयुक्त रजताकार- 
परिणत भविघ्ा ओौर तदृशृत्तिसदहित चक्ुरादिसे “यह रजत है" इत्यादि भम 
होता है । केवर चश्चुरादिसे श॒क्रिशकरादिमात्रका भान होता है । 

उक्तं अथैका आक्षिपू्ैक स्पष्टीकरण करते है--शच्ु्े' इप्यादिसे । 

चश्चुसे शुक्तिशफरके देखनेपर दोषवय दूप्यकी कल्पना हदे भरात्‌ 
दोषे शुक्तिका मान नही हुआ, केवर पुर स्थित शवेतद्रभ्यमात्रका भान हा । 
भेत्यके साृर्यसे रजतविषयक स्मरण हुआ, स्मृत रजतका पुर स्थित शक्तिम 
आरोप कर इद रजतम्‌" ८ यह रजत है ) सा भरन्त पुरूष जानता हे, रूप्य 
अविद्याका परिणाम ै, यह रजताकार अविदयाका परिणाम चाश्ुष नदीं हे, क्योकि 
चाक्चुष ज्ञानसे पूर्वै प्रतिमामात्रशरीर रजतके साथ चक्षुका सम्बन्ध है ही नही । 
अत चक्षुसे शुक्तिमात्रका ज्ञान होता है ओर उक्त रजतका अविद्याडृत्तिसे भान 
होता हे । द्ुक्प्यराम चाश्चुषत्व है, ओर रजताशम साक्षिमास्यत है । आन्तपुरूष 
दोनो अशम चा्षुषत्व समञ्चता है । इदमाकार अन्त करणबृत्ति ओर रजताकारा 
अविधादृत्ति- ये दोनों वस्तुत ज्ञान नही है, किन्तु जडपरिणाम होनेसे जडाप्मक 
है । परस्परतादात्म्यापन्न रजताकार अविदयाइृत्ति ओर इदमाकार अन्त करणदृत्ति- 
एतद्वयावच्छिन्न चैतन्य ही ज्ञान है । तदवच्छेदक वृक्तिमे ज्ञानव्यवक्षर गौण है, यह 
परमाथ है । प्रहृते यद्यपि खपभानके नान्तरीयक होनेसे तदशमे प्रत्यक्षस्वव्यवहार 
गौण ह, तथापि आन्त पुरुष उस प्रत्यक्षप्वभ्यवहारको सख्य मानते दँ ॥७५७॥ 

अमसे गौणम मी सुष्व्यव्यवहारं होता है, इसमे इष्टन्त देते दै- 
अश्वाखूटे* इत्यादिसे । 

राजका पुत्र घोद्धपर चढ़कर जा रहादहै ओौर उसके िरपर स्थित 
मक्खीको देखकर मूढ पुरूष कहता है किं यह मक्खी घोड़ेपर चटक 

जा रदी है । वप्तुत॒मक्खी वैदी दै, चरती नहीं है । चङूता ह षोड, उसके 
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धतो न सूप्यमज्ञात नाऽपि ज्ञातं यथा तथा । 

भ ज्ञातो नाऽव्यविज्ञातः केवल कदिपितो षट; ॥ ७९ ॥ 
ज्ञानाज्ञाने भावसूपे धीमाये ब्रह्म तद्यतम्‌ । 
्ञाताज्ञातत्वरूपस्य व्यवहारस्य गोचरः ॥ ८० ॥ 








चङ्नेसे परप चरता है, पुरुषके चल्नेसे उसके सिरपर स्थित मक्लीमे भी 
चर्नेका व्यवहार होता है । एव प्रकृतमै अज्ञातत्व आप्मामे हे, क्योकि अज्ञा- 
तख आमामे ही रहता है । अत उसका निवतक ज्ञातत मी भाप्मधर्मं दी हे । 
आमामे अध्यस्त शुक्ति है, शक्तिम प्रतीयमान प्य है, इसरिए शक्तिरूप्यमे 
्ञाततप्रतीति होती है। इसी प्रकार जसे अश्वारूढ पुरुषके तासर्थसे शधोडेपर 
चट़ृकर देवदत्त जाता हैः यापर देषदन्तम वस्तुत चलनक्रिया नही है, किन्तु 
अवमे ही है, अश्वगति उक्त पुरषम भरोपित होकर "पुरूष जाता हैः इस 
व्यवहारम निमित्त होतीदै, वैसे दी टो ज्ञात, इस व्यवहारसे आलमगत 
जातघ्वका घटम आरोप कर "धटो ज्ञात ' यह म्यवहार होता है, ज्ञातस्य ओर 
अज्ञात वस्तुत आसधर्मं ही है ॥ ७८ ॥ 

प्रदर्दित दृष्टान्तका अनुवाद करते इए दाष्टीन्तिकको कहते ईदै-- 
(अतो न रूप्य° इष्यादि । 

चकि ज्ञातप्व ओर अज्ञातत्र आपमधर्म है, अत रूप्यमे न ज्ञात्व जौर 
न अज्ञात ही है, किन्तु उक्त दो धरमसि सन्य जैसे रूप्ये, वैसे दही धटमीन 
वस्तुत ज्ञात है ओर न अज्ञात दी है, किन्तु उसको उक्त दो धमोसि रहित केवर 
कलित ही समञ्चना चाहिए ॥ ७९ ॥ 

ज्ञानाज्ञाने" इत्यादि । उक्त रीतिसे अनास जड़ पदार्थमे अज्ञातघादिका 
निराकरण होनेपर भा्मगत ही अन्ञातप्वादि हे, यह फएङिति अर्थं हुभा । प्रसङ्गसे माया 
भौर अविद्या ये--दोनो पदार्थं भिन्न है, इस अमका निराकरण करते है । ज्ञान 
जौर भक्ञान--ये दोनों मावर्प दै, वस्तुत अज्ञानम विवाद है, अज्ञान ज्ञानाभाव- 
स्वरूप हे, अतिरिक्त नही, यह तार्किका मत है | अतएव (अहमज्ञ इत्यादि 
प्रतीति ज्ञानामावविषयक है | वेदान्तिर्योका कहना है कि अज्ञान भाव ओौर अभावसे 
विरुक्षण, अनादि ओौर अनिर्वचनीय है, उक्त स्वरूप माननेषर प्रतियोगी जौर भधि- 
करण ज्ञानके बिना भमावज्ञान नहीं होता, इस नियमके अनुसार उक्त दो पदार्थो 
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मरक्षव विषयो मायाधियोरिति सनिधितम्‌ । 
धीषर्तिरूपमानाना सर्वेषा ब्रह्म गोचरः ॥ ८१ ॥ 
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जान होनेपर नाभाव ही व्याहत होगा, प्रतियोगीके अधिकरणमे उसका अभाव 
नहीं माना जाता है, अन्यथा भाव ओौर अभावका विरोध दी भ्र हो जायगा ] उक्त 
ज्ञानक न रहनेपर उक्त ॒ज्ञामामावका प्रत्यक्ष ही नही दो सकता । अमावज्ञानमें 
प्रतियोगीका ज्ञान कारण है, यह सर्वमान्य नियम है, अत उक्त प्रतीतिके छिए 
ज्ञानाभावसे अतिरिक्त भावाभावविरुक्षण अज्ञान पदाथ अवदय मानना चाहिए । 
अज्ञान पदार्थं मावस्वरूप है, इसमे दष्टान्त देनेके ठि ज्ञानका रहण है । ज्ञानते 
रतम अन्त करणदृत्ति विपक्षित है, आतमा नही । इसङिए धीपदका उपादान 
किया गया हे, उक्त पदाथद्वयविरिषट ब्रहम ज्ञाताज्ञातख्प धर्मोपि विचिष्ट व्यवहारका 
विषय है । धटादिमे उक्त धर्मका व्ययहार मुख्य नही है, किन्तु गौण ३ै, ज्ञान 
जेस भाव पदार्थे, वैसे दी अज्ञान भी माव पदार्थं है । ज्ञान भाव पदार्थं, 
इसमे किसीको विप्रतिपत्ति नदी हैः इसकिए उसका उपादान इष्टन्तके छप 
किया है । वादी जौर प्रतिवादी दोनोका अभिमत दी इष्टान्त होता है । ज्ञानके 
समान अङ्ञान भी मावहूप ही है । नजथे यहा विरोष है, अमाव नही, जेसे धर्म 
भौर अधर्म, यर्होपर धमीमाव अधमे नहीदहै, किन्तु धर्मविरोधी अधर्म है। 
विहितानुष्ठानसे धमे, मतमेदसे, आता या मनम होता है, एव निषिद्धानुष्ठानसे 
अधर्मे होता है, दोनों भावसम दी है, विनिगमनाविरहसे परस्पराभावस्वूप 
नही ३, इसीप्रकार प्रकृतमे मी समञ्लना चादिए ॥८०॥ 


उक्त अर्थका ही विवरण करते है-- ्रदैव' इत्यादिसे । 


माया ओर अज्ञान--ये दोनों समानाथेक हे, धीदृत्तिमे धीशब्दसे जन्तः- 
कैरण अभिप्रेत है, तद्ढृत्ति--विषयाकार मन परिणाम, इन दोनोकषा विषय तह्य 
ही है । यपि पूरव श्छोकसे भी यद अर्थं कह चुके है, तथापि यहा पुन कहनेका 
ताये हे- धीविषयत्वयोग्यता ब्रहम दही है, इसलिए पुनरुक्ति दोष नहीं है । 
यद्यपि अज्ञानद्चमे ब्रह्मम धीविषयसवका ज्ञान नही होता, तथापि उक्त योग्यता 
ब्रहम अबाधित है । मायाका विषय ब्रक्षहै, यह तो पूरवेमे सिद्ध ही कर चुके 
ह । इस कारण भाया एव अन्मान्य सम प्रमाणोका विषय ब्रह दी है ॥८१॥ 
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सामग्रीमेदतस्तत्र बन्धमोक्षौ व्यवस्थितौ । 

नत्राधुपनिषदरपे धीसामण््यौ धियो जने ॥ ८२॥ 

स्वत एवाऽज्ञानहान्ये प्रषृत्तामपि तां धियम्‌ । 

तेत्राधाः प्रतिबन्भ्याश्च सूपाद्यारोपयन्ति हि ॥ ८३ ॥ 
शएपाद्युकिता बुद्धिरन्ञान हन्त॒मश्षमा । 

अभिभूयेतदज्ञानं क्षण पश्चाननिवतेते ॥ ८४ ॥ __. अभिभूयेतदङ्ानं शण पथानिवतते ॥ ८४॥ __ 


(सामग्री इप्यादि । 

शङ्का-- यदि सव भरमा्णोँका विषय ह्य ही हे, तो षरादिके चश्चुष ज्ञानका 
बिषयभी ब्दी होगा, इस परिस्थितिमे षटादि ज्ञानसे भी मुक्ति होनी 
चाहिए, अन्यथा वेदान्ज्ञानते भी युक्ति न होगी, ब्रह्मज्ञान तो समानदहीहै। 

समाधान--दोनों ज्ञान समान नहीं है, नेत्रादि सामग्रीसे जन्य ब्रह्मज्ञान 
जविधीकायैविषयक होनेसे प्रमास्मकं ओर शुद्ध नहीं हे । उपनिषप्सामभ्री- 
ञन्थं वेदान्तज्ञान तस्वावेदक पारमार्थिक प्रमाणसे जन्य होनेसे शद्ध ब्रह्मज्ञान 
है । अतएव अविधत्कायीविषयक होनेसे वास्तविक ब्रह्मज्ञान कहा जाता दै, 
वही अविदयाविरोधी हे । नेत्रादिसामग्रीजन्य ज्ञान बन्धहेतु है ओर उपनिषद्‌- 
जन्य ज्ञान मोक्षहेतु है, इस प्रकार वेदाम्तशाशषमे व्यवस्था हे ॥८२॥ 

नेत्रादिसामभ्रीजन्य ज्ञानम बन्धैतुलका स्पष्टीकरण करते है- “स्वत एवा ०? 


इत्यादि । 
यञ्चपि अज्ञानकी निशृत्तिके छिए बुद्धि प्रत्त होती है, तथापि तस्ति क्र 


तेत्रादि सामग्री उस बुद्धिम खूपादिविषयक्षा शीघ्र आरोप कर देती है, इसङिए 
अविद्या स्वय कायेविषयक हो जाती है । अतएव उक्त बुद्धि बन्धहेतु हो जाती हे । 
यदि वेराभ्याभ्यास आदि साधन द्वारा बुद्धि स्वच्छ हये, तो ूपादिका आरोप न होनेसे 
अपवरके अनुकल हो सकती है, अन्यथा बन्धको हयी इट करती है ॥८२॥ 
'रूपाद्या °` ईस्यादि । खूपादिविषयविशिष्ट बुद्धि सर्वथा अज्ञानकी निवृत्ति 
फटने असमथ होती हुदै क्षणभर अज्ञानका अमिमव कर पश्चात्‌ स्वयं 
निद्र हो जाती दै । अज्षानावच्छि्न चैतन्यम रूपादिकषा अध्यास होनेसे ख्यादि 
क्ञातावस्थाम मी रहते है, इपादिके साथ नेत्रादिका संबन्ध होनेषर रूपायाकार 
म॑न.परिणाम होता दै, उसीको रूपादि इत्ति कहते टै, तादश वृत्तिम जो 
चेतम्यका प्रतिबिम्ब पदता है | उसीते खपाप्रावरक अज्ञानी निकृति होती दै | 
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स्वत एवाऽग्रमाणत्वादरषा्याङरनादपि । 
व्यावहारिकमानतं भजते बुद्धिरीदृशी ॥ ८५ ॥ 
अतो मुढा एवमाहरज्ञातत्वबिधाततः । 
मात्वमश्षादयो यान्तीतयेवं तीर्थकरा अपि ॥ ८६ ॥ 


अज्ञानके निडत्त होनेपर अनादृत चितम रूपादिका अध्यास होनेसे ख्पादिका 
प्रकारा होता है । वही वाप्तविक ज्ञान दै। परन्तु मन चश्नरु है, इसकिए पूर्व 
विषयका स्याग कर॒ जब विषयान्तरमै पदृत्त होता है, तो उक्त वृत्ति भी नष्ट 
हो जाती है| दृत्तिका नाच होनेपर वृत्तिपरतिनिग्बित चैतन्य भी नही रहता । 
अत विषयावारक अज्ञानसे पुन चैतन्य आवृत हो जाता है । इस तापयसे कहते 
ह--वृत्ति अज्ञानको क्षण मरके छि निदत्त कर किर स्वय नष्ट हो जाती है । 
बृसिके नादासे वृत्तिविशिष्ट चैतन्यम नाशका व्यवहार होता है। वस्तुत 
चेतन्यख्प ज्ञान निष्य है ॥८५॥ 


(सवतं एवा०' इत्यादि । नेत्रादिदुष्टसामभ्रीजन्य होनेसे तथा कलित 
पादि विषयकी भासक होनेसे उक्त वुद्धि अप्रमाप्मकही दै, फिर मी 
म्यवहारदशामे खूपादिबुद्धिमे व्यावहारिक प्रामाण्य दहे, वास्तविक 
नही है ॥ ८५ ॥ 


“अतो मढा इत्यादि । नेत्रादि द्वारा घयदिफा ज्ञान होनेपर षरादिके ज्ञानकी 
निवृत्ति देखकर मूढ कोग कहते है कि षटादिज्ञानम नेत्रादि प्रमाण हैँ । वस्तुत 
ेसी बात है नहीं, उक्त रीतिते ज्ञातख भौर अज्ञातस्व चैतन्यम दी माना जाता 
है, घटादि जड पदार्थे नही, अत जिन पुरुषौको वेदान्त द्वारा यह ज्ञान 
है, वे लोग धटादिनिषयक ज्ञानमे नेत्रादिको प्रमाण माननेवारोको मूढ कहते दै, 
४आकृतित षठो ज्ञात अज्ञात ` इत्यादि व्यवहारके दथेनमात्रसे उक्त विषयमे 
ज्ञातत्वादिको वास्तविकं भान छेते दः बिचार करनेपर यह निशित होता 
है कि ज्ञातव्वादि वस्तुत षयदिमे मारेपित हे, त्निवतैक ज्ञान मी पदादि 
वास्तविक प्रमाण नीं है, यह भम केवर रौकिफ़ पृरुष्मे ही पाया जाता 
है, सो नही, शाक्षफार भी इस भ्रमसे युक्त नहीं, बे मी कोकानुसार दयी 
मानते ह ॥ ८६ ॥ 
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नेत्रादिमात्ववादेऽस्मिन्‌ घटादेर मेयता । 
घटादयः प्रमासिद्धा युश्वन्त्यज्ञातता ततः ॥ ८७ ॥ 





क 

लित्राहि० इत्यादि ! मूढ दो प्रकारके होते है, यह पूर्वम स्पष्ट कर चुके 
है । प्रथम मूढके अभिप्रायसे घयदि ही प्रमेय हे जर नेत्रादि ही प्रमाण है । 
नेनादि द्रा घयादिज्ञानसे घटगत अज्ञानकी निवृत्ति मानफ़र नेत्रादिष्यापारसे पव 
धटादिमे अज्ञातखम्यवहार होता दहै । उक्त व्यापारोत्तर श्ञातो धटः इस 
ग्यवहारसे अज्ञातप्वकी निशत्ति होती है, अज्ञातत्वके समान ज्ञातप्वको भी षटनिष्ठ 
ही मानते है, वस्तुत घटके साथ इन्दियसन्निकषं होनेपर घटज्ञान होता दै । 
परन्तु ज्ञानसे पूवे कारम अज्ञातावस्थ धट है, इसमे क्या प्रमाण " जउकी सिद्धि 
्ञानके अधीन है, अन्यथा सप्तम रसादिकी मी सिद्धिदो सकती दै, इसरिए 
अज्ञात घटकी सिद्धि अज्ञातानुभवामाम अध्यासके मानने हीह सकतीषदहै, 
अन्यथा नहीं । अनुभवाप्मामे अज्ञानके माने भिना उक्तानुमवमम अध्यास नदी 
बन सकता । आत्माम अध्यास माननेपर अधिष्ठानगत सत्ती तरह तद्रत 
अज्ञानका मी अध्यस्त घटम मान हो सकता है, फिर धराद अज्ञान मानना 
व्यथे है ओौर जडे आवरणकायेकी --प्रकारतिरोधानकी--आव्यकता भी नही 
ह । स्वय अप्रकाञ्चस्वख्य होनेसे जडम मक्राशकी प्रसक्ति ही नही है, अनुमव- 
स्वखूपन्ञान अन्ञानका निवतक नही दै, किन्तु तत्साधकं है, इसकिए अज्ञान- 
निदृसतिके किए प्रमाणजन्य ज्ञानकी भावदयकता हे, इसा भी उपपादन पूर्वमे 
हो चुरा है। इसलिए अज्ञातानुभवमे तादाप्येन अध्यस्त षट इन्दरियादि- 
सन्निकषसे पूर्वम हे । उसके साथ इद्धियसनिकषवश्च धट › इस इृचिज्ञानसे 
घटावच्छिन्न चैतन्यमे अजानकी निवृत्ति दोनेसे तदध्यस्त षट भन्ञाननिवृि प्रतीत 
होती है, इस अविचारित प्रतीतिको केकर अज्ञातधटादिज्ञापक उक्त वृिको 
साधारण रोग प्रमाण मानतेदै, इसीसे घटादि नेनादि प्रमाणदै, रेसी 
रोकमसिद्धि दै पर विचार करनेपर यह सिद्धान्त सिकताके ( भाक ) कूपकी 
तरह विनष्ट हो जाता है ॥ ८६ ॥ 


जिनके मतर्मे षटादि जड पदार्थे ही अन्ञातत्व है, उनके मतम तादश 
ज्ञानक निवतैक नेत्रादि ममाण सफल होते दै, प्रमेयगत अज्ञानी 
निशृत्ति ही भमाणका फर माना जाता है, इसक्िपए व्यवहारदशा अ्याबहारिक 
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ननु मानमपेध्यते शुश्वन्त्वज्ञाततां जडाः । 

चिदात्मा न बिना मानं स्यजेदज्ञातता ईतः ॥ ८८ ॥ 

उच्यते साधकत्वेन नाऽज्ञान हन्ति सा चितिः, 
यत्साधकं न तष्टोके बाधक क्विदिष्यते ॥ ८९ ॥ 








प्रामाण्य नेत्रादिँ ठीक है, किन्तु जिनके मतै अज्ञान अनुभवगत है, उनके 
मतम परमाणोँकी क्या आवरयता : क्योक्ति अनुभव स्वय अन्ञानकी निवृत्ति कर 
गा, कारण कि उसे तो स्वयप्रकाश् ही मानते हो, फिर उसके ठिए प्रमाण विफड 
है, यह शङ्का करते हे--^नबु मान °” इष्यादिसे । 


जड़ घटादि प्रमाणविषय होकर दी अन्नानक्ा व्याग करते षै, अन्यथा 
नही, प्रदीपके बिना अम्धकारावृत घट अन्धकारका त्याग नही करता, किन्तु 
्रदीप स्वय अन्धकारका स्याग करता हे, इसके ठिए प्रदीपान्तरकी आवह्यकता 
नदीं होती, एवं आसा स्वयप्रकाशस्वह्प है, स्वगत भन्धकारका भमाणके 
बिना स्वय स्याग कर सकता है, फिर उसके डि भरमाणोंी क्या माव्‌- 
रयकता दै : ॥ ८८ ॥ 


(उच्यते! इत्यादि । अनुभवासक विति अज्ञानकी साधक है, (भश्चरयल- 
विषयत्वभागिनी निर्विभागवितिरेव केवख' इस सक्षेपशारीरकके वचनके अनुसार 
अक्ञानका आश्रय ओौर विषय चिदात्मा ही है, अतएव “अहमज्ञान जानामि, इत्यादि 
प्रतीति मी आत्मामे ही अज्ञानका अवगाहन करती हे, इत्यादि पूर्वम विरोषखूपसे 
निरूपित हो चुका हे, अनज्ञानकी साधक चिति-जनुभव--अज्ञानकी वाधक-- 
निवतेफ-- नही हो सकती । रोके भी यह परसिद्ध है करि जो जिसका साधक 
है, बह उप्का बाधक नदी हो सकता, अन्यथा उसकी सिद्धि दही नही 
होगी । ताप्य यह है कि जेसे घटादि पदाथे जो व्यवहारि प्रमाणे सिद्ध 
है, वे भी स्वगत अज्ञानी निवृक्तिकेि छिए पमाणकी अपेक्षा करते दै, बिना 
प्माणके स्वगत अज्ञानको नहीं त्यागते, वैसे ही स्वपरकाय चिदासा स्वगत 
अज्ञानका त्याग प्रमाण व्यापारकै बिना स्वय नहीं करता, यह वस्तुस्वभाव 
माना जाता है । प्रमाणजन्य प्रका दही अज्ञानका निवतेक दहै, स्वरूपभूत- 
नित्य प्रकाश्च नही, क्योकि वह भमाणका फक नही है ॥ ८९ ॥ 
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मानयोगात्‌ पुरा सिद्िरीकिकस्याऽपि वस्तुनः । 
तवित्तश्लादेव तत्तमोव्यवधानत" ॥ ९० ॥ 

किय वक्तग्यमासर्॑तमः सिद्धयति चिद्रख्‌ । 

तस्मात्‌ प्रमाणमेवाऽस्य तमसौ धातक न चित्‌ ॥ ९१ ॥ 
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(मानयोगा' इष्यादि । सयोगसे पूव कार्म अज्ञानव्यवहितवटादिकी सिद्धि 
अमुभवसे होती है, इसफा भी निरूपण कर चुके है । यदि भ्ञात्वविरिष्ट 
घटादिका साधक अनुमव है, तो अज्ञानका साधक अवद्य दही कहना पड़ेगा | 
विहौषणकी सिद्धिके बिना विशिष्टकी सिद्धि नहीं दो सकती, अत विचिष्टसाधक 
्ेमुतिकन्यायसे विदीषणका साधक होता है । 

शङका-- यदि आतमाका प्रका प्माणसे मनते हो, बो धटादिशे समान 
आमा मी स्वयपरकाच्च नही हो सकता । 

समाधान-- समस्त प्रपश्चकरा प्रकाशक आप्मा प्माणके बिना ही स्वप्रकाश दै । 
साराश यह है कि अहं त्रह्मसिमिः इस ज्ञानसे पुर्वकारुमे अ्ञानव्यवहित 
समस्त प्रमाण, प्रमेयादि प्रपश्चका मासक चेतन्यासमा स्वयपका्च तथा स्वय- 
सिद्ध दै, जन्तु व्यवहारदश्चामे अन्ञानावृत्त होनेसे वस्तुत स्वस्वहपसे प्रतीत 
त्ही होता, वेदान्तवाक्य द्वारा प्रमाणज्ञान होनेसे तद्गत अज्ञानी निवृत्ति 
होती ै, तदनन्तर सुक्तिफलक आसेकखविज्ञान होता दहे, प्रमाणज्ञानके 
बिना तब्रक्षस्वरूपज्ञान अज्ञानका साधक होनेसे बाधक नहीं है, यह पूर्वम 
कह चुके दैः ॥ ९० ॥ 

“किमु पक्तव्य ° इत्यादि । अज्ञानभ्यवहित प्रमेयजातका साधक यदि 
चित्‌ दै, तो अज्ञानका भी साधक चित्‌ ही है, इसमे कहना दी क्या ‡ अज्ञान- 
साधक अगर चित्‌ न दहो, तो अनज्ञानव्यवहित धटादिप्रपश्चका भी साघक 
उक्त चित्‌ न हो सकेगा। यदि अज्ञात धटी सिद्धि न मानी जाय, तो धट-ज्ञानसे 
प्म षटकी सिद्धि न होनेसे चश्चु मौर घटका सयोग न होनेसे घटका साक्षात्कार 
मीन हो सकेगा, अत॒ चद्षुरादिका अन्वयव्यतिरेक धट साक्षाकारमे इष्ट 
है, इसङिए शज्ञान ओर तदूभ्यवहित षटादिका साधक चित्‌ है, यह अवदय, 
स्वीकार करनेके योग्य है, इसकिए प्रमाण ही अज्ञानका षातक्‌ ( निवर्तक ) टै, 
स्वरूपभूत ज्ञान नदी ॥ ९१ ॥ 
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भानं च नेत्राटुत्थं चेदभिभावकमीरितम्‌। 
न दोषदुष्टबुद्धया हि तसस्तत्कायनिहतिः ॥ ९२ ॥ 
कृत्हमात्राद्युपादानतमोषाधस्तु बोधतः | 
तत्चमस्यादिवाक्योत्थात्‌ पूर्णेकात्म्यस्वलश्षणात्‌ ॥ ९३ ॥ 
ननु वाक्यजबुद्धथाऽपि युज्यते न तमोहतिः | 
नेत्रादिदोषजातस्य तदवस्थत्वदश्चनाप्‌ ॥ ९४ ॥ 





भानं च इत्यादि । 

शङ्ा-- यदि प्रमाणको हदी--ज्ञानको दी-भविद्याका निवतेक मानते दहो, 
तो नेत्रादिजम्य ज्ञानसे भी अविद्याकी निदृत्ति होनी चाहिए । दसा होनेपर 
धटादिविषयक उक्त ज्ञानसे भी अविध्याकी निदृत्ति द्वारा मोक्षदधप फर हो जायगा, 
फिर वेदान्तज्ञानकी क्या आवश्यकता है 


समाधान नेत्रादिजन्य ज्ञान परमामक नहीं है, किन्तु नेह नानास्ति किश्चन' 
इप्यादि श्वतिसे बाधितघटादिविषयक होनेसे मिथ्या है । मिथ्या ज्ञानसे 
अज्ञानी निवृत्ति नही हो सकती, किन्तु तचन्ञानसे दही हो सकती है । तस्व- 
ज्ञानके साथ अतच्वनज्ञानका विरोध है तथा उक्त ज्ञान दोषजन्य है, यह पूर्वम 
सिद्ध कर शुके दै, इसर्ए कहते द दोष ०” इत्यादि । उक्त दुष्ट ज्ञानसे तम 
(अज्ञान) ओौर उसके कार्यकी- प्रपश्चकी- निवृत्ति नदी हो सकती ॥ ९२ ॥ 

कुत्स्नमात्रा ०" इत्यादि । सम्पण प्रमातृ, प्रमाण, प्रमेय आदि प्रपञ्च भथोत्‌ 
गगनादिका उपादान (असाधारण कारण) जो तम--अज्ञान-है उसका बाध 
(निदृकति) "तस्मि" इत्यादि वेदान्तवाक्यजन्य पूणानन्दातक आल्मेकलरक्षण 
बोधसे ही होता है, वृसरेसे नदीं ॥ ९३ ॥ 

(ननु वाक्यज ०” इत्यादि । 

शङ्गा--^तक््वमसि' आदि वेदान्तवाक्यजन्य उक्त बोधसे भी अज्ञान जौर उसके 
कार्यकी निवृत्ति नहीं हो सकती, क्योकि उक्त ज्ञानके अनन्तर मी दैतमराहक मान-- 
मत्रादि- पर्ववत्‌ व्यवस्थित हयी देखे जाते है । जीषन्पुक्तिदशाम भी ज्ञानीका 
व्यवहार देखा जाता है, अन्यथा तच््वोपदेश आदिम प्रवृत्ति भी न ही सकेगी 
अत उक्त बोधते परपश्च जौर उसके उपादान अज्ञानी निदृक्ति होती हे, यह 
कथन श्रद्धेय नहीं है ॥ ९४ ॥ 
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मेण विषये भिन्न एकस्मिन्नपि धीदयम्‌ । 
स्वसामम्न्यनुसारेण भवन्नहि बिरुद्रयते ॥ ९८ ॥ 
ततः सत्येव नेत्रादवदैतं बोधयेहचः। 
अविज्ञातत्वमदेते तद्नोधेन निबत्येते ॥ ९९ ॥ 
तदैव ज्ञातमित्येव व्यवहारस्तती भवेत्‌ । 
अन्नातत्ववद्ैते ज्ञातत्वं न विरुद्धयते ॥ १००॥ 
अज्ञातत्वं मायिकं चेजज्ञातत्वमपि तत्तथा | 

विद्यया को विशेषशेज्ञाततेवेति निधि ॥ १०१॥ 


है, एक समयमे दो बुद्धिया नही होती, इतना ही कहना उचित दै । एक 
विषय तथा अनेकं विषयमे दो बुद्धिर्यो एक कार्म इष्ट नही है ॥९५७॥ 

(क्रमेण विषये" इत्यादि । विभिन्न विषयमे जेसे कमश्च दो बुद्धियो पुरुषे 
होती है, यह सवीनुमवसिद्ध है, वैसे ही एक विषयमे भी क्रमश्च स्वसामभी द्वारा 
दो बुद्धियोकी उस्यत्तिम कोद विरोध नहीं है । यद्यपि “अयौगपचाजुक्ञानानाम्‌' 
इप्यादि न्यायसे ज्ञानयौगपद्च माननेमे विरोध दहै, तथापि क्रम अनेक 
बुद्धियोकी उघत्तिम किसी मतसे कोई विरोष नही है ॥९८॥ 

(ततः सत्येव इत्यादि । चकि एक विषयमे क्रमश्च अनेक बुद्धियोकी 
उप्पत्ति अविरुद्ध है, अत द्वितभासक नेत्रादि सामभीके रहते-रहते "एकमेवा- 
द्वितीयम्‌" इत्यादि अद्वैतबोधक वाक्यसे सयुघन्न अद्वैतज्ञानमे अद्वितीय आत्मामे 
द्ैतकी निदृतति होती है ॥९९॥ 

"तदेव ज्ञातम्‌! इत्यादि । उक्त वेदान्तवाक्यजन्थ ज्ञानसे अज्ञानी निवृत्ति 
होमेपर तदनन्तर “अद्वैत ज्ञातम्‌" ( अद्वैत जाना ) यह व्यवहार होता है ॥१००॥ 

रङ्का--आत्मा तो अद्वैत है, यदि द्वैतमात्रकी निदृतति मानते हो, तो उसमें 
्ञातत्व मी धर्म नदीं है, फिर ज्ञाततवका व्यवहार कैसे होता दहै 

स॒माधान- जैसे अविद्यासे फदल्पित अज्ञात्व माना जाता, चैसे दी 
ज्ञातलको भी अविधासे कखित मान करे उक्तं॒ व्यवहार होता है, यदी कहते 
है--अन्ञातत्वम्‌' इत्यादिसे । 

अज्ञातल्र मायिक-मायाकल्ित--है, यदि एेसा मानते हो, तो जात्वको 
मीवैसा दही मानो, 
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पुरुषाथः क इति चेन्मोक्ष एव न चेतरः । 
चति प्रतिधवं विद्धि ज्ञानमात्रेण युक्तये ॥ १०२ ॥ 


शङ्का--धक्ञानदशाभे कल्पित अज्ञातत तो हो सकता है, परन्तु तत्वज्ञानसे 
अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर ततेकष्िपत ज्ञातत्व नहीं रह सकृत, क्योकि तत्वज्ञान 
सकाय अज्ञानका निवरतैक माना जाता हे, अन्यथा तघरकशित द्वैतकी अनुवृत्ति 
होनेते अद्वैतामसाक्षात्कारं दयी नही दो सकता । साक्षावछारास्मक तत्वज्ञान वस्तु- 
त॑त्र है, पुरुषतन्त्र नहीं| 
संमाधान--तच्वज्ञान प्रारब्थ कर्म॑से प्रतिबद्ध अज्ञानङेशसे अतिरिक्तं अज्ञौनं 
नौर उसके कार्यका निवर्तक माना जाता है । अतएव 
“ताऽभुक्त क्षीयते कर्म कश्पकोटिशचतैरपि ॥ 
इत्यादि शाञ्च भी सगत होता है | 
“मिते हद यभन्थिरिच्छबन्ते सर्वस्य ॥ 
श्ञानाभि सर्वकमीणि मस्मसात्कुरुतेऽजन ॥' 
ईप्यादि श्रीभ॑गवद्क्य पारब्धकर्मेतर कमे विषयक द, इस प्रकार भिन्नविषंयकं 
ठ्यवस्था मानकर पृवोचार्योनि उक्त वचनोंके परस्पर विरोधका परिहार किया है । 
राङ्गा--जच्छा ज्ञाततखध्यवहारफे किए यदि अद्वैत आम्मामे यन्ञानकल्ित 
शात धर्मं मानते है, तो वि्यासे-तच्न्ञानसे--आसममे क्या विरोष हुभा 
समाधान-क्ञातत्व हयी विरोष हभ, क्योकि तत्वज्ञानोप्यत्तिसे पूरव 
'आत्मा ज्ञात है" यह भ्यवहार नही होता । तदनन्तर श्ञात है" यह व्यवहार होता 
दै; बही विरोष समच्निये ॥१०१॥ 
्ञाततवनिदोष माननेपर भी बह तो स्वय पुरमार्थं नहीं है, इ्सरिण 
परवाथीमावसे विया विफरु ही रही, इसपर कहते है--पस्ार्थः क इति 
चेत्‌' इत्यादिसे । 
रङ्का--पुरुषाथं वास्तव क्या है ? 
उत्तर-- मोक्ष ही है, दूसरा नही । ज्ञानसे शुक्ति होती दै, इसं अथैका बधं 
केदानेबाढी (तमेव विदितवाऽतिमृदयुमेति नान्य पन्था विद्यतेऽयनाय इत्यादि 
तिया उक्त जवे परमाण ह जात्‌ साक्षी है ॥ १०२ ॥ 
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आगामिजन्मामावेऽपि साम्ध्रत ठम्यतेऽत्र किम्‌ । 

इति चेत्कृतद्कत्यत्वधिया विभान्तिरु्मा ॥ १०३॥ 
आस्ता फरबिचारोऽय रूपच्चब्दादिकल्पकम्‌ । 

नेत्रादिकं स्याहिद्याया रुग्धायामिति चेच्छृणु ॥१०४॥ 
कर्पयत्येव रूपादि यथापूव न संशयः । 

ऋजुत्वं क; उवपुच्छस्य कामयेतेह बुद्धिमान्‌ ॥१०५॥ 


'आगामिजन्माभावेऽपि' इत्यादि । 

शङ्का--यदि तत्वज्ञानसे भरारन्धकर्मसे भिन्न कर्मोका नाश्च हो आता ह, इस 
लिए मावीजन्मसे पिण्ड तो द्रट जायगा, अत॒ भावी दु खोका भय नही है । 
पर वतमान जन्मे क्या लाभ " 


समाधान--केतेव्य कम कर चुके, अन कोद कन्य शेष है नही, इस 
ुद्धिसे उत्तम विभ्रामका-शान्तियुक्त भारामका-रम होता है ॥ १०३॥ 

(आस्ता फलविचारोऽयम्‌" इत्यादि । 

शङ्का- विधाका जो कुछ फल होता है, सो हो; पर यह किए कर त्- 
ल्ञानीको अनास पदाथेका नेत्रादि द्वारा जस्मामे आरोप होता है या नही ॥१०४॥ 

सभाधान--करस्पयत्येव' इत्यादि । खूप, शब्द आदि विषथोकी कल्पना 
करनेवाडी इन्द्रिया विद्याका छाम होनेपर भी दखूपादि विपर्थोकी पूववत्‌ कष्यना 
करती ही है । 

तत्वज्ञानसे पूर्वं इब्दिया जैसे दृपादि विषर्यीकी कट्पना्यं करती ष 
वैसे दी तच्छक्ञानो्र मी वे विषयोकी कर्पनार्पै करती ही है। जब तकं 
पदार्थं रहता है तब तकं वह अपने स्वमावका परित्याग नौ करता | 
जञेसे कुत्तकी पूछ कमी सीधी नही रहती, उसमे टे रहनेका स्वभाव है | 
इसङ्ए बुद्धिमानोकी स्वभावे विपरीत पदार्थाकी कामना भी नहीं करनी 
चाहिए । स्वमाव भमिदं होता ह, जसे कुकी पूछको सीधी रसंनेका यज्ञ करना 
तिष्फरु है ॥ १०५ ॥ 

दाक्का-- यदि तस्वन्गानोकत्तर भी इन्द्रियं जादि द्वैरा ख्प आदिकी कल्पनां 
होती रहेगी तो मुक्ति कैसे होगी 2 द्तज्ञानकी निदृत्तिके बिना निष्पपश्चे भस्ाका 
पुंलाबस्थान नहीं दो सकतां । 
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रुपाकरपनान्मो्षः श्रयते न कचिच्छुतौ । 
कटप्यतामत्र रूपादि का ते हानिः प्रकल्पने ॥१०६॥ 
मृत्योः स॒ मृत्युमित्येव शतदृष्टिरपोधयते । 

यदि तहिं न पश्यामि हैतं तस्य प्रमापणात्‌ ।॥१०५७॥ 
निषेधति श्तिर्ैतदृष्टिमेव न क्यनम्‌ । 
्रत्युतेतस्य यतेन करिपतत्वं बदत्यसौ ।॥१०८॥ 
कलिपितत्वावबोधेन इखि न॒ निबतेते । 
मरुष्यत्वावबोधेन मनुष्यस्याऽनिवर्तनात्‌ ॥१०९॥ 


समाधान--^रूपाद्य ०” इष्यादि । प आदिकी कल्पना न करनेसे ही 
मुक्ति होती दै, एेसा किसी श्ुतिमँ श्रत नही है, इसलिए तत्चज्ञानी सुखसे रूप 
आदिकी कट्पना करे, कोई क्षति नदी है अथीत्‌ मुक्तिकी प्राम तस्मयुक्त को$ 


बाधा नदीं है । का 
शङ्का--मृष्यो ह्यदि श्वुतिसे तच्छज्ञानकास्मँ दैतदशेनका बाध बतङाया 


गया है, इसङिए द्वैतदरीनकी अयुमति कैसे देते है 

समाधाम--द्वैतका सस्यरूपसे दशन निषिद्ध है । संस्कारानुदृत्तिव्च जीव- 
ुक्तिदशामे कित दतदशचेनके विषयमे अनुमति है, अन्यथा जीवन्भुक्तकी 
शरीरयात्रा भी नहीं हो सकेगी । ईसङिए काल्पनिक द्वैतद्दन मोक्षे बाधक 
मही है ॥ १०६७ ॥ 

(निषेधति! इत्यादि । द्वैतनिषेधवोधक नेह नानास्ति किञ्चन त्यो स मृयुम्‌? 
इष्यादि श्रतिर्यो दवैतके पारमार्थिकत्रूपसे ददीनक्षा निंषेष करती दै कलित 
द्वैतदशनका नहीं । मोक्षबिरोधी द्वितदर्धीन त्याज्य है, अविरोधी नहीं । अतं 
अविरोधी कपत द्वितका उक्त श्रुतिं समर्थन करती है, अन्यथा तस्रोपदेश्च ही 
महीं बन सकेगा ओौर सच विदेह- कैवल्य प्राप्तिका भी प्रसंग हो जायगा । 
जतएव “तप्य तावदेव चिर यावन्न विमोक्ष्ये अथ सपप्स्ये इत्यादि श्रुतिके बरसे 
लीवन्मुक्तिद्ामें कल्पित द्वैतका यतसे समर्थन होता है ॥ १०८ ॥ 

फटिपततका नोध होनेसे कल्पित पदाथेकी निशृत्ति नहीं होती, इस 
अमुूप इष्टन्त देते है -“कद्पितत्वाव ०! इत्यादि । 

ममुष्यत्रके बोधसे मयुष्यकी निदृत्ति नदर होती! रकि ममुष्यकी भनुदृि 
ही होती दै । वििष्ठशानमे विरोषणङ्ञान साषक है, बाधक नष्ट ॥ १०९ ॥ 
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एव प व्क य ॥१ [च +> सि नि गनि सिजिति मो तिपि छ शि क किव शक क क क कथो 


कलितं न निवृत्तं चेदाचैवाऽ्ेतमीयेते । 

इति चेत्ते किमेत कत्तव्य पाणिना वद ॥११०॥ 

न कत्तव्य किन्तु बुदा बोद्धव्यमिति बेसखभो ! | 
धुध्यस्वाऽखिरवेदान्तेः किथुपाठम्भसे बथा ॥१११॥ 
परोक्षमेव वेदान्ता बोधयन्तीति चेन्न तत्‌ । 
बोदुधुरात्मानभुष्धिख्य सेवे ब्रह्मत्यवब्रोधनात्‌ ॥११२॥ 





(कृलिपितं न' इत्यादि । 
शङ्का--यदि तख्ज्ञानोत्तर मी द्वैतकी निवृत्ति होती नहीं है, तो केवर 
राब्दमात्रसे ही आप अद्वैत कते है । इस परिपस्थितिम बास्तव श्द्वैत तो रदा 

नही, किन्तु सदा द्वैतदी रहा। जौर यदी मानना समुचित है तथा आपके 
शब्दोसे भी यही सिद्ध होता है । 

समाधान-अद्वैत तो वाणीसे दी कहा जा सकता है, ब्रह हाथसे करनेकी 
वस्तु नहीं है, क्या आपने उसे हाथसे करनी चीज समञ्च रला है ' यदि आपका 
देसा ध्यान है, तो अवद्य आप मूर करते हे । 

(न कतेव्यम्‌' इस्यादि । 

शङ्डा- कव्य नहीं है, यह तो हम भी मानते, पिरि भी वह बुद्धिसे तो 
बोधव्य होना चाहिए । सोभीतो आप नही कह सकते, कारण कि तच्वज्ञान 
होमेपर मी यदि पूर्ववत्‌ द्वितका मान होता ददी रदा, तो वस्तुत. भद्वैतका 
भान कहा इभ" इसकिए यह्‌ कहते हैँ कि उद्वेतवाद केवर वाचिक ही है, 
प्रातीतिकं नहीं । 

समाधान णद्वैतकी प्रतीति यदि भाप चाहतेष्टैः तोहे प्रभो | सम्पण 
बेदान्तोंसे देत जानो अथौत्‌ श्रवण आदि उपायो द्वारा भद्वैतका साक्षाकार कर 
माप स्वय कह सकते है कि अद्वैत वस्तुत बोधका विषय ह, अत्व एतद्विषयमे 
उपारम्भ ८ अक्षिपविरोष ) वृथा हे ॥ १११ ॥ 

(परोक्षमेव इत्यादि । 

दङ्ा- वेदान्तसे श्द्वैतका परोक्षामक ही ज्ञान होता है, क्योकि शब्दका 
परोक्ष ज्ञान उपपन्न करना स्वभाव है, अपरोकषज्ञान तो इन्दरियोसे दी होता है । 


समाधान-परोक्षत जौर अपरोक्षस्रका नियामक करण-इन्वियादि- नहीं है, 
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स्वयं स्वस्य परोक्ेत्कोऽपराधोऽन्य दैयवाम्‌ । 

्रहमत्व च स्वतो नाऽन्यत्कस्याऽत्र स्यात्‌ परोश्चता ॥११३॥ 
भद्ेतत्वं परो धेनाऽस्य बहमत्रमाव्रत. । 

नहि ब्रह्मातिरेकेण किश्िददैतमिष्यते ।११४॥ 
दवमष्यापततक्षयं ते मनौ नाऽङ्खीकरोति षेत्‌ । 

तहिं वैदयपिच्ाच्या त्वं गुहीतस्तद्धिमेस्यहस्‌ ॥११५॥ 


किन्तु विषय है । यदि विषय परोक्ष दै, तो परोक्षज्ञान होगा भौर यदि विषय अपरोक्ष 
टै, तो किसी मी करणसे अपरोक्षाप्मक दी ज्ञान होता हे । बोद्धाके आत्माको 
उदेश्य कर ब्रह्मप्वका बोधन आगम करता है, क्योकि 'तच्वमपि' हप्यादि चाच्र 
श्रोतके भलमाको दी बह्म कहता है ॥ ११२॥ 


(स्वयं स्वस्य इत्यादि । अपना ही स्वरूप अपनेको परोक्ष है; यदि एेसा 
किये, तो यह आपका दयी अपराध है; इस चब्दका क्या अपराध 
शब्द तो अपरोक्षको अपरोक्ष दही बोधन कराता दहै, किन्तु आप अप्रोक्षको 
परोक्ष समञ्च र शब्दजन्य ज्ञानको परोक्ष कह रहे है । बोद्धाका आसा बोश्धाके 
परति अपरोक्ष है, किन्तु उसमे ब्रह्मस्व तो अपरोक्ष नही है, अत॒ तदभेदमोधक 
आगम अपरोक्ष्ञानजनक नही हयो सकता, यह भी शङ्का समुचित नही हे, क्योकि 
्रह्मतवमात्रप्युक्त आपमगत अद्रेत परोक्ष नदीं ह, किन्तु वह अज्ञानपयुक्त है । 
कही तो अद्वैत है, तदतिरिक्त वस्वन्तर नही है। अद्वैतत्व कोई धर्मविरोष 
नहीं है । वास्तवमे ब्रह्म निधर्मकं स्वयपकाश्च है, किन्तु अविदावृत हनेसे 
तत्कल्ितर नाना वस्तुभोका भान होता है । अविधयाके निबृच्च होनेपर वाप्तविक 
यद्वेत भपरोक्षानुभवरूप परिशिष्ट रहता है ॥ ११४ ॥ 

शद्धा--हा, पषा तो अनेक बार भाप कह चुके दै, किन्तु मेरा मन इस 
बातको मानता नहीं है । मनमें तो आपकी ये बते हयी कलित मादस होती दै, 
अद्धेत दी सत्य प्रतीत होता ह । 

समाधान--तब तो आप वैदय पिशाचीसे अस्त प्रतीत होते है । इसङ्एि 
जपते मे डरता द्र । शायद भापके साथ बात करनेसे उक्त पिशाचीका धावा 
मेरे उपर भ हो जाय । बहुधा यह भी बात चुनी गर कि बडे पिशाचको 
दढानकलोपर ग वा दो जाता दे ॥११५॥ 
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भूयो भूयो बरं वैश्याः पिचाच्ये ददतेऽनिश्चम्‌ । 
अथापि सा पि्लाची तान्‌ बाधतेऽनपराधिनः ॥११६॥ 
एवं बहुश्रुतिन्यायमोधित सन्मनः पुनः। 
विसंवदत एवेति का तत्र स्यात्‌ प्रतिक्रिया ॥११७॥ 
कल्पितं चेत्‌ सणुच्छिन्दयास्तुष्याम्येतावतेति चेत्‌ । 
उच्छेत्स्यामि यदा रज्युसपं मारयसे तदा ॥११८॥ 


भूयो भूयो! इत्यादि । साधुस्वभाव भीर वेद्य बार-बार पिशाचीको 
सन्तुष्ट फरेके ङ्प बि देते ई, तो भी पिद्चाची मिरपराध उन बि देने 
वले वेश्योको सतत ङ्द देती दी है) तात्पथं यह दहै कि कम यह प्रसिद्ध 
है फि कात देवता बातसे नहीं मानते । दुःशीरु पिशाच बि देनेसे सन्तुष्ट 
सही होते, किन्तु तन्त्र-मन््र या उनसे भी प्रर ब्रह्मपिशाचोंसे निगृहीत 
होनेपर ही पिण्ड छोडते है । उसी प्रकार मनको सन्तुष्ट करनेके छ्एि कितने दी 
िषर्योका अर्पण नित्य किया जाता दै, फिर मी सन्तोषके बदटे असन्तोष 
बदृता ही जाता है । प्राप्त विषयको छोडकर अप्रा विषयकी कामना सदा करता 
है । अगर भरा विषयकी प्राति हदो मीजाय, तो पिर आगे दूसरे विषयकी 
कामना करने ख्गता है, इसीसे महर्षियोनि कदा है कि- 

न जातु काम कामानामुपभोगेन शम्यति । 
हविषा कष्णवर्सेव मूय एवाऽभिवद्धेते ॥ 

का्मोके भोगनेसे फामनाकी चान्ति नही होती, प्रत्युत ध्रतसे अभि- 
उवाराके सद ओौर भी अधिकाधिक बढ़ती हयी है। वैराग्य गौर अभ्याससे 
ही मन चान्त होता हे, भत मन पिशाची अकि देनेसे सन्तुष्ट न होगी, किन्तु 
बराबर छश देनेके किए तत्पर हयी रहेगी ॥ ११७ ॥ 

करिपतमू' इत्यादि । कवत भादिके समुच्छेदमात्रसे ही सन्तुष्ट हो जायेगे; 
यह कहना तो रज्जुसपी निदृ्तिके अनन्तर “उसको मांगे इस कथनके 
समान ै। रज्जुसर्पकी निव्ृत्तिके अनन्तर विषयके अभावसे तद्विषयक को 
क्रिया होद्ी नही सकती, फिर मारनादी कैसे होगा: जवतक मनकी 
निदृत्ति न होगी, तबतक करित क्व निदृत्ति सर्वथा असम्भव हे । सकक 
कर्पना्ेकि मूर मनकी निदृति द्रोनेपर कथित वस्तु्मोंकी, कारणकी निदृतिसे ही) 
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भा भूत्तहिं सुच्छेदः कटपने विनिषारय । 
इति बेदिन्द्रियाणि त्वं त्यज यास्यति फट्पनम्‌ ॥११९॥ 
ज्ीवनायेद्धियापेश्चा यदि तर्हिं धमस्व तत्‌ । 
कटपन तावता हानिः का तेऽसद्गवचिदात्मनः ॥१२०॥ 
जातायां रज्युविद्यायां सर्पक्छिन दश्यते । 
इति चेद्‌ दृश्यतेऽस्मामिर्भन्दे तमसि पूर्ववत्‌ ॥१२१॥ 
निवृत्ति हो जायगी । सन्तोष मी मनोधर्मं ही है, इसट्एि रज्जुस्षकी 

निवृ्तिके अनन्तर उसके मारणके समान सन्तोष भी मनकी निवृतिके अन्तर 
असम्भव ही है ॥ ११८ ॥ 

मा भूत्तहि' इत्यादि । 

राङ्ा--मनके समुच्छेदके बिना मनसे कलित वस्तुका यदि ससुच्छेद नहीं 
हो सकता, तो उसका समुच्छेद मत हो, किन्तु मन द्वारा कल्पनाकी निवृत्तिसे 


ही सन्तोष मानेगे । 
समाधान- यदि कल्पनानिवु्तिसे ही सन्तोष मानते हो, तो इन्द्र्योका भी 


त्याग करो, क्योकि इन्धियेकि रहनेसे बाह्य पादि विषयोकी कस्पना अवश्य 
होती रहेगी ओर कद्पनानिवृत्ति ही आपको अमीष्ट है ॥ ११९ ॥ 

(जीवनाये०' इत्यादि । यदि को कि इन्ियोके बिना जीवन नही हो 
सकता, अत उसके र्षि इन्दियोका त्याग नही कर सकते, तो कल्यनापर भी 
क्षमा करो, क्योकि वह भी असङ्ग चिदाप्माका क्या अपकार कर सकती है कुठ 
मी नदी अथीत्‌ “असङ्गो ह्यय पुरुषं › (नहि सञ्जते, इत्यादि श्ुति्योसे कल्पना 
जादि आत्मधर्म नही द, किन्तु कदपना वस्तुत मनोधर्मं है, यह इद़ निश्चय यदि 
आप्रको है, तो वह आमामें क्या हानि कर सकेगी ! कुछ भी नही । मनोधर्मसे 
आसमामे हानि तवतक होगी) जवतके विवेकं नहीं होगा । विवेकके अनन्तर 
मनकी कद्पनासे आसाम ङढ दानि नदीं है । 

जातायाम्‌' इत्यादि । 

शङ्का--मालेकलन्ञान दोनेपर अविदयाकी निवृति भव्य होती दै, क्योकि 
यन्ञान मौर ज्ञानका तम गौर परकारके समान विरोध है, अन्यथा ज्ञानसे मुक्ति 
होती है, यह पृक्ष ही असंगत दो जायगा, अत उक्त ज्ञान होनेके अनन्तर 
भनासमपद्‌थेकी जनुवृक्ति नही बनती, अतएव यह शक्ति ह एेसा यथाथैज्ञान 
दोनेपर्‌ भमकार्कै समान तदनन्तर रजतकी अनुवतति न होती । 
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न तत्र मृत्युमीतिथन्नाऽतर जन्मभयं पुनः । 

यदि तत्र॒ तमोदोषः कर्मदोषोऽत्र तस्समः ॥ १२२॥ 
किथ्वाऽुसृत्य ततूबुद्धिसाम्यमेषयुदीयेते । 

सर्वसाम्यं न दृष्टान्ते प्राध्येते केनचित्‌ कचित्‌ ।१२२॥ 
विवक्षित तु सादश्यमपिष्ठानं न करिपतस्‌ । 
अवस्त्वारोप्यमित्येतत्कण्ड शोषय मा वथा ॥१२४॥ 


समाधान--जेसे मन्द अन्धकारे बाधज्ञानके बाद मी रणज्जुसषकी प्रतीति 
होती है, यह अनुभवसिद्ध है, वैसे ही तक्चन्ञानके बाद मी प्रारब्धकर्मवश 
संम्फाररूपसे शरीर आदि अनास पदार्थोकी अनुवृत्ति मानी जाती हे ॥ १२१ ॥ 


“नं तत्र इष्यादि । उक्त स्थरे रज्जुस्ेकी प्रतीति तो होती है, किन्दु 
उससे सत्यु भय नही होता, तो यहा मी ताद कर्यनासे पुनजन्मका भय 
नही हे । किसी वस्तु भिभ्यात्वका भान होनेपर उसपर आसक्ति नही होती ओौर 
अनापक्त कमादि द्वारा जन्मादिका सम्भव नदी है । यदि उक्त स्थल तमोदोषसे 
उक्त प्रतीति होती है, तो प्रक्यमे भी उसके समान कर्मदोष वि्यमान है अर्थात्‌ 
पारड्धकृमेका दोष रहनेसे बाधित अनात्॒पदार्थोकी मी अनुवृत्ति जीवन्युक्ति- 
दशाम होती है, किन्तु मिथ्या प्रतीयमान होनेसे रणज्जुसपं जेसे भयङ्कर नहीं 
यते, वैसे ही फषपितकी अनुवृत्ति ज्माम्तरारम्भक नदी है, अत रसा मानं 
उपेक्ष्य है ॥ १२२ ॥ 


(किश्ाऽुसुत्य ह्यादि । बाधज्ञामंके बाद भी भध्यस्तकी बुद्धि मानकर मन्वं 
अन्धकारे रज्जुपर्षका इषटन्त दिया गया है, वस्वुत बुद्धियोमे साम्य विवक्षितं 
नहीं ह । तायै यह है कि भमाधिष्ठान सत्य होता है, कलित नही । जसे रज्जुं 
कषित है, किन्तु रज्जुख्प अधिष्ठानम लौकिक सत्यतर है, वैसे ही करित 
अनास पदाथेमे कषित सत्यतर है, आतमिं परमाथ सत्यतर है | 

(विषक्षितम्‌' इस्यादि । दोनों स्थशोम अबिष्टान जकदिपित है जौर्‌ भारीप्य 
अवस्तु-मिथ्या--ह, यह असत्‌ कह शुके है । इस ॒विषथमे प्रोतं 
द्वारा कण्ठद्ोषण करना व्यथ है, अत" इस विषयमे अधिक पृषना व कहना 

निष्फरु हे ॥ १२४ ॥ 
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कदिपतस्याऽचुष्त्यथं दृष्टान्ताशरेदपेश्िताः । 
प्रतिषिम्दादिषश्ष्टान्ता शतशोऽथ सहक्षश्चः ॥ १२५ 
स्वायुभूत्येकसंवेद्या विद्या सर्वेषु वस्तुषु । 

यदि तेऽनुभवो नास्ति तर्हिं जन्मास्ति ते ध्रुवम्‌ ॥१२६। 


'करिपितस्याऽ०” इष्यादि। बाधक्ञानोत्तर कल्पित पदाथेकी अयुदृत्ति होती है, 
इसमे दृष्टान्त यदि चाहते है, तो इसमे सेकड़ो तथा हजारो प्रतिबिम्ब आदि इष्टान्त 
है । पूर्वामिमुख पुरुष जवर द्पणमे सुख ॒देखता दै, तब उसे अपने युखका प्रति- 
बिम्ब पश्चिमामियुख तथा ीवाश्य प्रतीत होता है । वयँ वस्तुत सुख नही है, 
किन्तु दप॑णतस्मे ज्ञात होता है । उस्म उप्पादकसामभीके न होनेसे प्रतिविम्ब 
वास्तविक नही है, किन्तु मिथ्या है, एसा ज्ञान होनेपर भी सम्मुख दर्पण रहनेपर 
र्वेपत्‌ वह प्रतीत होता ही रहता है । असलम दपणोपाधिनिनन्धन प्रतिबिम्ब है, 
अत उपाधिकी निवृत्ति होनेसे दी उसकी निदत्त होती है, बाधसे नहीं । एव “पीत 
राड ' यह जम पित्तपीतिमद्रभ्यनिमित्तक होनेसे “दद्ध अत होता है, पीत नही इस 
श्षानसे निवृत्त नही होता, किन्तु निमित्तमूत उक्त द्रव्यके अमावसे होवा है! एव 
मण्डूकवसाज्ञन आदिके द्वारा ज्ञायमान वलोरगभ्रम भी वशज्ञानसे निवृ नही होता, 
किन्तु उक्त अञ्नके जमावसे ही निवृ होता है, एव अलातचक्रादि, चन्द्रादि. 
प्रादेयिकल्वज्ञानादि, शचकटस्थ पुरुषको वृक्षादिमे गतिकी प्रतीति तथा शरीराचयास 
प्रतीति आदि सेकंड हजारों भम रेसे है, जिनकी अनुदृत्ति बाधनिश्वयोकर 
भी होती है। वस्तुत ओौपाधिक भमकी निदृत्ति उपाधिकी निवृक्तिसे ही होती 
है, तदन्य अपरोक्ष भमकी निशृत्ति अपरोक्ष ॒तत््वसाक्षाऽ्कारसे ही होती है, 
परोक्षनम परोक्ष यथाथज्ञानसे निदत्त होता है, इष्यादि माना जाता ह ॥ १२५ ॥ 


(स्वातुभूत्येक०' इत्यादि । सवैवस्तुविषयक विद्या स्वानुभूल्यैकसवेच दै 
भात्‌ सम्पूणं वस्तु जपरोक्षामफ़ स्वानुमवात्ममे ही अध्यस्त दहै । सत॒ यथा्थौ- 
परोक्षानुमवरूप स्वासा ही उनका अषिष्ठान है, उनकी अथिष्ठानतच्वसाक्षाकार ही 
विचय दै, इसीसे उनकी ग्द्त्ति होती है, अन्यथा नहीं । यदि पम उक्त अनुभव 
तदं है, तो आपका भावी जन्म अवदय होगा । उक्त अनुभवे बिना संसारचक्रसे 
छुटकारा नीं हो सकवा । सपरारकी आत्यन्तिक निदरतति उक्त अनुमवालमक विदयासे 
मानी जाती दै, उपायन्तरसे नही, यह ब्द्वतसिद्धान्त है ॥ १२६ ॥ 
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छि बहूक्त्या प्रमेयः स्यादज्ञातत्वेन चेतन । 
सर्वेषामपि मानानामन्ञातत्वाभिभाविनाम्‌ ॥१२७॥ 
वेदान्तानां विशेषेण निःदोषाज्ञानधातिनाम्‌ । 
अज्ञातशेतनो मेयो नाऽज्ञातोऽन्योऽस्ति थन ॥१२८॥ 
किश्वाऽऽनन्दाद्निरूपस्य पूुरुषार्थख हतवः । 
वेदान्तास्तेन तन्मेय आनन्दास्मा परः पमान्‌ ॥१२९॥ 


फ बहूक्त्या" श्यादि । अज्ञानके निवतेक सपू प्रमाणोका प्रमेय भज्ञातल- 
रूपसे चेतन ही है, दूसरा नदीं है, यदी सक्षेपसे कहना प्रमेयके निर्णयके डिए 
पय्याप्त है, अधिक कहना व्यथं है । अज्ञान आलमगत है, अज्ञातज्ञापक प्रमाणे 
कहलाता है । जिसका अज्ञान प्रमाणोसे निवृत्च होता है, वदी वस्तुत प्रमेय है। 
विषय स्वय अप्रकाश्चासक हे, अत उसमे प्रकाशतिरोधान व्यर्थं है, इसर्पि 
प्रमार्णोकरा विषय साक्षात्‌ प्रमेय नदीं हे ॥ १२७॥ 

धिदान्तानाम्‌' इत्यादि । पटादि तत्‌-तत्‌ विषयावच्छित्च चेतन्यगत अज्ञानकी 
मिदृत्ति चक्षुरादि तत्‌-तत्‌ प्रमाणें द्वारा होती ह, इसलिए व्यवहारदचचामें चक्षुरादि 
परमाणोकि प्रमेय षटादि विषय भी कहे जाते दै, बेदान्त तो नि दष अज्ञानका-- 
अनवच्छित्र अज्ञानका-- निवतैक है । वेदान्त द्वारा भमज्ञान होनेपर मूरु अज्ञानकी 
निवृत्ति होती है । चेतन अज्ञानावबरृत होनेसे प्रमाणान्तरसे ज्ञात च्ही होत, 
किन्तु बेदान्तसेद्ी ज्ञात होता है, अत अज्ञात चेतन दही वेदान्त प्रमाणका 
प्रमेय है, दूसरा नही । यद्यपि जाला स्मयप्रकाश्च दहै, तथापि स्वगत अज्ञानकी 
नित्तिकेि छिए बेदान्तममाणकी अपेक्षा करता दै । सवहूपमूत् ज्ञान अज्ञानका 
साधक होनेसे बाधक नहीं हो सकता, इसका निर्भैय पूर्वमे हो चुका दै ॥१२८॥ 

रहमाप्मा दही वेदान्तका प्रमेय दै, इसमे हेवन्तर भी कहते दै-- 
^्िश्वाऽऽनन्दा०' इत्यादिसे । 

आनन्दपातिहूप परम पुरुषार्थं जो मोक्ष है, उसका हेतु वेदान्त ही ई 
हसं कारण वेन्दान्तकां प्रमेय आनन्दातमस्वरूप प्र त्क ही है, अन्य 
सही । जिस भमाणका जो असाधारण विषय है, उसी प्रमाणसे उस प्रमेयके 
वाप्तविक स्वरूपा मिणैय करना चाहिए £, अतएव गीताम भगवानने 
स्वय कहा ह--वेदैरशेषैरदमेव वेच ' नथीत्‌ सब वेदान्ते तेय हम द्वी है 
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ननु दुर्बारसंसारदुःखसन्दर्भदानतः । 
किमन्यत्युखमिष्ट स्या्यस्याऽभ्पेः पुस्षार्थता ॥१३०॥ 

नहि भावः सुखं किन्तु स्याद्‌ दुःखाभाव एव तत्‌ । 

रोके हि व्याधिसन्तापविच्छित्तौ सुखतेष्यते ॥१३१॥ 


वूसरा नहीं । यपर एवकारसे अपनेको ही स्पष्टङूपसे बेदान्तप्रमाणका 
असाधारण प्रमेय बतलाति है, इसकिए प्रमाणान्तरं द्वारा मगवत्स्वष्पका निर्णय नहीं 
हो सकता, (तन्वौपनिषद पुरषं प्रच्छामिः इस श्रुति द्वारा 'ओौपनिषद, इस 
विरोषणसे उपनिषदैकगम्यलका आत्मामं स्पष्ट बोधन किया गया है, इसलिए भी 
वेदा भमेय आत्मा दही है, यह अनायास सिद्ध होता है ॥ १२९॥ 

“नसु दुर्वार °” इप्यादि । ब्रहमासुखस्वख्य मोक्ष पुरुषार्थं है, यह आपने 
ञो कहा, सो ठीक नही है, कारण कि दु खकी निदृत्तिसे अतिरिक्त भावस्वष्डप 
सुख नहीं ह । परस्परविरोधिस्वमाव भाव ओर अभावकारेक्यहो भी नहीं 
सकता, इस मतसे शङ्का है । यदि दुवीर--भवदय भोक्तम्य-सासारिक द ख- 
समुदायकी हानिसे अतिरिक्त कोद भावाजक स्वतन्त्र सुखपदार्थं हयी नही है, 
तो पुस्पार्थं केसे हो सकता दहै ° अत उसके किए पूरुषकी प्रवृत्ति भी 
असम्भव है ॥ १२० ॥ 

(नहि भावः इत्यादि । लोकम मावस्वखूप सुन प्रसिद्ध नही है, किन्त 
ठु खामावस्वरूप वृष्ट है | छोकर्मे म्याधिजन्य सन्तापको देखकर रोग एहते 
है कि असु पुरुष बहुत दुखी है, व्याधी निदृत्तिके अनन्तर रोग 
कहते है- बड़ी खुशी है कि ईश्वरी पासे भव वह पूण सुखी ह, इष्यादि । 
संस्रसे विरक्त पुरषोकी प्रदृत्ति भी देखते दै। वह उनकी प्रदृति सासारिक दु खी 
मिवृत्तिसे अतिरिक्त दु खनिदृत्तरूप सुखकी प्रा्तिके उदेर्यसे दी होती है । सासारिक 
दु"खोका तो वे परिहार करते ही नही, किन्तु सहिष्णुतापूर्वक उन्हे सहते ह । संसारे 
विसु होनेके कारण बहुत साषारि दु ख उनको दहै भी नही, जिससे कि उनकी 
निवृत्तिकी इच्छा करे । मुमुधुओंकी परवृत्ति तो मेक्षके किए ही होती है, मोक्ष 
बन्घनिवुततस्वरूप दी है । बन्ध अनथेकारी होनेसे अन॑ ही है अथीत्‌ दुं खं 
हदः इससे यह सिद्ध हुभा कि दु सकी निदृत्तिके ङिष्‌ ही उनकी भी प्रि 
द, भतिर्ति खमे हिर नदी ॥ १३१ ॥ 
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यदि भावः सुखं तर्हिं न प्रवृत्तिर्विरागिणाम्‌ । 

तदासक्त्या प्रघृत्तिशेद्धवेत्संसार एव सः ॥१३२॥ 

स्वरूप चेत्सुख तच नावे पुम्मिरभ्यते | 

वेयत्वे कर्मकतत्वमेकस्येव षसज्यते ॥१३३॥ 

तस्मान्न भाव आनन्दो मोक्षे यः प्राप्यते चृभिः । 

अतो वेदान्तमेयत्मे आनन्दत्वमसाधकम्‌ ॥१३४॥ 

विरक्तोकी भावास्मक सुखविदोषके ङिए यदि प्रवृत्ति हो, तो उसमे दोष 

मी होगा, उसे कहते हे- "यदि भावः" इत्यादिे । 

गरदि सुख मावस्वरूप है, तो मोक्षयुखके उदेद्यसे विरक्तो परवृत्ति न 
होगी, क्योकि भावस्वरूप सुखसे वे पूणं विरक्त है । यदि भक्षक रिष भवृति न 
होगी, तो संसार होगा दी ॥ १३२ ॥ 

(स्वरूप चेत्सुखम्‌! इत्यादि । भावस्वरूप सुखम ओर भी शङ है-- 
उक्त सुख असवेत्वखूपसे वतमान होकर पुरुषार्थं होता है अथवा ज्ञातख- 
पसे प्रथम पक्षम अविज्ञात सुवणदिनिधिके समान वह पुरुषाथ हो ही नहीं 
सकता । द्वितीय पक्षम अद्वितीय ब्रह्मसख्रख्प होनेसे पुरुष द्वारा अथ्यैमान न 
होनेके कारण वह पुरुषाथ नही हो सकता । एक ही मँ एक क्रियानिखूपित कतस्व 
ओर कर्मत्व परस्पर विरुद्ध ॒होनेके कारण वे एकत्र समाविष्ट नहीं हो सकते । 
परसमवैतक्रियाजन्य फर्वान्‌ ही कम माना जाता है, अतएव स्वम्रामसयोग यद्यपि 
स्व ओर भम दोननमिं टै, तथापि भ्राम ही कर्म कहराता है, स्व नही । भम- 
सयोगक्े आयम ही तल्ननक क्रिया समवायसे रहती है, दूसरे नही । इसीसे 
कितना मी निपुण कारीगर क्योँन दहो, लेकिन स्वय वह स्वस्कन्धारोदण नहीं 
कर सकता । इस प्रकार त्रह्मासस्वंखूप मोक्षफो आता कैसे भराप्ठ कर सकेगा 
क्योकि एक तो वह आत्मस्वख्प होनेसे नित्य प्राप्त है । दूसरा बाधक यह है 
ङि प्राधिक्रियाका क्म जौर कता एक दही आता कैसे होगा * तथा मोक्ष- 
सखव हयी पुरुषा होता है, अवे नहीं । मोक्षके आत्म-स्वरूप होनेसे वेदन- 
क्रियाका कर्त कर्मत्व एक ही मे भसक्त होता है, जो सर्वथा असम्भव दै, 
इसङिए आत्मस्वूप मोक्षको पुरषाथ मानना युक्तियुक्त नहीं है ॥ १३२ ॥ 

(तस्मान्न) इत्यादि । मोक्षदशामे उक्त युक्तिसे भावरूप आनन्द पुरुषाय 

नही है, जो मनुरष्योको प्राप्त हो, इस कारण वेदान्तमेयत्वम आनन्दत्व साधकं 
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उच्यते सुखटुःखे ढे मावरूपे गवाख्वत्‌ । 
स्पष्टमेवाऽलुभूयेते उुखस्याऽभावता इतः ॥१२३५॥ 
नदीयग्नाद्ेकायस्य युगपत्सुखदुःखयोः । 
वैत्यौष्ण्यजन्ययोरप्मिऽलुभूतिः केन वायते ॥१३६॥ 


नहीं , अद्वितीयालमम वेदान्त भरमाण है, यह आप मानते दै, पर विचार करनेपर 
यह सिद्ध नष होता, कारण कि प्रमाण वह कहता है जो सपयोजन अनधिगत 
अ्थका ज्ञापक हो । आस्माको आनन्दस्वङ्प माननेसे भयोजन तो कह सकते है, 
किन्तु निष्य प्राप तथा स्वस्वद्प होनेसे उसे प्राध्रियोग्य नहीं कह सकते, इसर्िए 
अपुरषाथं उक्त आनन्द सप्रयोजन नही है, अत उसका ज्ञापक वेदान्त प्रमाण 
नही है जओौर उक्त स्वखूप आत्मा उसका प्रमेय नहीं है, इस अमिप्रायसे कहते 
है- प्रमेयलमे आनन्दूस् साधक नही हे ॥ १३४ ॥ 

दु खका ध्वस ही सुख दै, तदतिरिक्त भावस्वरूप नही, इस मतका खण्डन 
करते है-- उच्यते सुखदुःखे" श्यादिसे । 

जेते गाय ओर अश्र--ये दोनों परस्पर अभावातमक नही है, किन्तु स्वतन्त्र 
दोनों माव पदाथ, वैसे दी युख भौर दु ख-ये भी दोनों परस्पर अभावालक 
नहीं दै, किन्तु स्वतन्नर दोनों भावापमक अनुमूत दँ । अत सुख भौर दुख 
अमावस्वरूप नहीं है, किन्तु स्वतन्त्र भाव पदाथ है, यह ्यवस्था सर्वानुभवसिद्ध 
हे । अनुभवसिद्ध पदार्थोकी अननुमूतखूपसे ध्यवस्था करनेपर शिष्योको भविश्वास 
होनेसे उपायमे श्रद्धापूर्वैक किसीकी प्रवृत्ति ही नहीं ह्यो सकती, रेसी अवस्थमें 
उपायका उपदेश ही व्यथे हो जायगा । 

नतदीमग्नाद °” इत्यादि । यदि दु खाभावस्वषप सुख होता, तो एक पुरुषे 
युगपत्‌ सुख जौर द सका अनुमत न होता, क्योकि भाव जौर भभावका युगपत 
एकत्र सहावस्थान कीं नही देखा गया है । आधे इवे हुए पुरूषको भ्रीम- 
कार्म जरुमगनाद्धकायावेच्छेदेन शैत्यजन्य सुखोपरुन्ि ओर भ्रष्मातपसयुक्त 
कायावच्छेदेन आतपजन्य दु खोपरुन्ि युगपत्‌ होती 2, सर्पि ये दोनों 
स्वतन्त्र माबस्वरूप है । 

शड्धा--ययपि दु सभावस्वह्प दी सुख हे, तथापि एक पुरुषमे युगपत्‌ दोरनोकी 
पीति श्वच्छेदकमेदसे मानी जाती दहै । जेषे सयोग धौर उसके अमावक्ठी 
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मनसः क्रमबोधित्वाद्‌ यौगपद्यं न यद्यपि 
न तावता ऽपराधेन दुःखभावत्वमापतेत्‌ ॥१३७॥ 
एक ही समय एक दही अधिकरणमं मूर, शाखा आदि अवच्छेद्कके भेदसे 
परतीति होती हे, वैसे दी भङृतम भी माननेसे कोई आपत्ति नहीं है । 
समाधान-वक्षमे आरम्भक भवयवर्प प्रदा है, इसरिए ्रदेशके मेदसे सयोगादिे 

उक्त व्यवस्था बन सकती है । आत्मा तो निष्पदेश्च है, जत प्रङृतमे परदेदाके भेदसे 
उक्त व्यवश्थ नहीं हो सकती । यथपि देहम प्रदेश है, तथापि वह अचेतन है, 
इस कारण उसमे ख ओर दु ख नहीं माने जा सकते । देहावयवावच्छिन्र आत्मा 
दोनोंकी स्थिति माननम अवच्छेदक देहावयव ही भिन्न है, तदवच्छिन्न आत्मा 
नही, अत एक ही जगह एक समयमे प्रतीयमान सुख भौर दु ख स्वतन्त्ररूपसे 
मावस्वषूप ही है । इसक्िए सुख अभावस्वहप ओर दु ख भावस्वरूप है, यह 
भ्यवस्था ठीक नही है । एव यह भी तकं हो सकता है कि सुख हयी भावरूप ह 
ओर दु ख सुखाभावस्वरूप है । इसमे क्या विनिगमक है किं आपकी दी व्यवस्था 
टीक है, दूसरेकी नहीं ॥ १२६॥ 

(मनसः क्रम ० इत्यादि । यदि एक कार्म एक आस्माम सुख ओौर 
दु खकी प्रतीति वस्तुत प्रमामक होती, तो दु साभावात्मक युख है, यह कथन 
युक्त होता, किन्तु ेसा है नहीं | 

शङ्ा- युगपत्‌ दो ज्ञानोंकी उत्यत्तिके वारणके छिए मनको अणु मानते 
ह । तथापि अनेक इन्दियजन्य अनेक ॒ज्ञनोंकी उत्पत्तिका वारण नही होता 
है । यदिक्ोकिं मनका सयोग एक कारमे एक दही इद्धियके साथ होता 
है । मन पयुक्त इन्द्रिय ही ज्ञानजनक ह, तदसंयुक्त नही । अत जर्शो की 
दीषेशष्कुलीके भक्षण आदिमे अनेक ज्ञानी उपरुन्ि होती है, वहा यौग- 
प्याशमे अम माना जाता है! क्षण अतिपूष्ठम है, इसर्ए अतिसूष्ष्म 
कष्णोका मवधारण नहीं होता, किन्तु स्थूरु क्षर्णोकां ही अवधारण होता है । 
उत्यरुश्चतपत्रव्यतिमेद अयुगपत्‌ क्ष्णोमिं होता है, फिर मी उसमे यौगपथकी 
प्रतीति मासक है, तो भी प्रृतमे घुख जौर दु खका सवेदन मनसे होता है, 
इन््रियान्तरसे नदी, इसर्ए मनके अणु होनेपर भी मन संयुक्त आत्मा 
दोनोंकी युगपत्‌ उपरुन्धिमे कोई बाधक नदीं हे । 

समाधान--भात्मामे सुख ओौर दु सकी उत्पत्ति होनेपर दी उनका अनुभव 
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कालभेदेन शङ्का बेदवैपरीत्यं इतो न ते । 
आनन्दाभाव एवेदं दुःखमित्यपि शडूयताम्‌ ॥१३८॥। 
अश्चपातादिदेतुत्वात्‌ दुःखं भावो यदा तदा । 
टगिकासादिहेत॒त्वात्सुख भावः इतो न ते ॥१३९॥ 
आहारादिजि आनन्दो बुयक्षादिपुर^सरः | 
नियतस्तेन दुःखस्य ध्वंस आनन्द इत्यसत्‌ ॥१४०॥ 





होता है, अन्यथा नही, सुखद खकी उपपत्ति मन सयुक्त तरगिन्द्रियसयुक्तं जरादिसे 
होती दै, इसशिए क्रमश उनकी उप्पत्ति होनेसे बे कमश. प्रतीत होते दै । यौगपचाश 
भरम है । यदि खगिन्दिय सर्वशरीख्यापी एक ही है, तो उसके साथ क्रमश्च मनं 
सयोग कहना अयुक्त ही है, किर एक कारम उन दोनोंकी प्रतीति क्यौ नही 
होगी ‡ इसका उत्तर यह है कि एक कारणसे एक कार्म दो क्रेया नही होती, 
यह्‌ सर्वमान्य नियम है । इसङिए एकासममन सयोगसे एक समयमे सुखोपरन्धि 
तथा दु खोपरुन्ि-ये दोनों नही होती, किन्तु कारुमेदसे दी होती है । 
यौगपदयाशमे भम मानना दी टीकर हे, इस भभिप्रायसे कहते है कि एक कारम 
उन दोनोँकी प्रतीति नही होती, इस अपराधसे सुख दु खामावस्वषूप नही है, 
जन्तु पदतिरिक्त ही है ॥ १३७॥ 

'कारमेदेनः इत्यादि । दुःखके बाद दी घुखकी उत्पत्ति देखी जाती 
है, इसकिए यदि दु खामावको युख मानते हो, तो विपरीत ही क्यौ न माना 
जाय अर्थात्‌ युखके भनन्तर दु खोत्ति देखनेसे सुख भावस्वरूपहै, दुख 
सुखाभावस्वरूप हे, एेसा ही क्यो न माना जाय ॥ १३८ ॥ 

'अश्रुपातादि०' शइ्यादि । दु ससे अश्रपात आदि काय दिलाई इते है, इस 
ङ्िए यदि दु खको भावस्वदूप मानते है, तो खसे भी इनिकास-नेत्रोखुहता- 
आदिके दिला देनेसे घलको मी भावस्व्प दी मानना चाहिए, क्योकि दु ख 
भावस्वहूप है भौर छख दु खामावस्वरूप दै, इसमे ङछ विनिगमकं नही है । 
इसि आपकी व्यवस्था, युक्तिशूल्य होनेसे, अश्रद्धेय है ॥ १३९ ॥ 

आहारादिजः इत्यादि । बुयुक्षाजन्य दु खके अनन्तर बआहारजन्य आनन्द 
देखते दै, इसङ्एि दु लके अनन्तर सुख होता है, यह नियम मानकर यदि 
पुलको इ सामावस्वर्प कते, त्रो यह मी कहना दीक नदीं है ॥ १४५ ॥ 
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तृष्रा अपि च दाक्षिण्याद्‌ अज्ञाना; सुखमाप्नुयुः । 
अनातुरोऽपि चाऽभ्यद्गे मदैनात्‌ सुखमच्लुते ।१४१॥ 
सुखोपायविहीनाना क्राप्यानन्दमपर्यताम्‌ । 

मदैनादे पुरा दुःख करप्यमित्येतदप्यसत्‌ ॥१४२॥ 





तृप्ता इत्यादि । दुःखके अनन्तर सुखोप्पत्ति अवश्य होती है, यह मी भापका 
कथन ठीक नहीं है, योकि जो वृ है अथौत्‌ जिन्हे बुसुक्षाजन्य दु ख नहीं ह 
बे भी प्रेमामहवश भोजन करते दै । वे मी भोजनजन्य सुखके मागी होते दै । तथा 
जो अनातुर है--वातादिरोगजन्य चरीरपीडा जिनको नही दै--अर्थात्‌ पूर्वमे कोई 
दुख नही है, उनको मी शरीरम्देनजन्य सुख होता है । थके इए या वातादि 
रोगग्रप्तको जो शरीरमर्दैनजन्य सुख होता टै, सो दु खपूरवैक दै, किन्तु उक्त 
दु खशन्यको मी उक्त कारणसे उक्त काय होते दै, इसर्एि दु खपुर सर दी 
सुख होता है, एसा नियम नदी हे, सुख तथा दु खकी उद्पक्तिमं उक्त आनन्तयैका। 
नियम नहीं हे । 


रारीरपीडके बिना मी मदेनजन्य सुख देखकर मेरे कहे हए मियमका भङ्ग 
ओ आपकरते्े, वह ठीक नहीहै, कारण करि वरहो मी मदैनामावप्रयुक्त 
दु ख पूर्वम अवश्य रहता है । मदैनसे उस दु खकी निदृत्तिसे सुखव्यवहार होता 
है, इसरिए मेरे द्वारा कटे गये नियमका भङ्ग नही है ॥ १४१ ॥ 


शङ्काकी निवृत्ति करते है--सुखोपाय ० इत्यादिसे ! 


सुखोपायद्यन्य अतएव कहीं भी आनन्दानुभव जिनको नही है, उन्म 
मी मर्दने पूर्वं दु खकी कल्पना करना असत्‌ है । तात्यये यह है कि जिन्हे सुख 
ओौर दुख क्रमश प्रतीत होते द, उनम सुखसे पूर्वं दु खकी कल्पना हो सकती 
है, किन्तु जिनमें ुखोपायाभावभयुक्त दु ख निधित है; उनम दु खकी कल्यना 
समीचीन नही है, क्योकि अक्दप्तकी कल्यना दती हे, कट्की नदीं । तत्‌ तत्‌ 
हु खकी निदृत्ति तत्‌-तत्‌ युलरूप पुरुषार्थ है, एेसा माननेसे मी मदेनामावभयुक्त 
दुख यदि अनुभूयमान नही है, तो जिहासित न होनेसे पुरुषां मी नही 
है| जौर जो सर्वथा दु लसे रहित राजा आदिद, वे मी घुखहेतु नस्य; गीतः 
बाय ्रादिमे प्रवृत्त देखे जते है । ट्प्यादिका दरैन दु"खध्वस भुखम कारण 
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चन्दनादिसुखोपायसम्पन्नाः सुखिनोऽप्यरमू । 
पत्रजन्मादिवातामिः प्राप्युपन्ति सुखान्तरम्‌ ॥१४३॥ 
पत्रायप्राध्निरूपं च दु खं तत्र न कर्प्यते । 
अप्रतीतेखेधं तुन दुख वैरिदुःखवत्‌ ॥१४४॥ 


नहीं हो सकता, करण कि अननुमूयमान दु खध्वसके अपुरूषा्थं होनेसे उसके 
हए प्रवृत्ति नदीं ह्ये सकती ॥ १४२ ॥ 

(चन्दनादि ०” इध्यादि । चन्दनादि सुखके साधननोसे समुप्यन्न अतएव युखी 
भसुष्य मी पुत्रजन्मादि शुभ संवादका श्रवण कर्‌ अनिर्वचनीय सुखातिश्चय 
पाते दै, इसक्ए भी दु खध्वससे अतिरिक्त सुखको मानना चाहिए, अन्यथा पूरण 
सुसिम यदि दुख हुभाद्ी नही, तो दु खध्वसर सुख क्यों कहरयेगा " 

राङ्का--यदि उपायसम्पत्तिसे सम्पूणं सुख प्राप्त हे, तो फिर उस सुखकी 
इच्छसे तदुपायमें प्रवृत्ति क्यों होती है, अप्राप्त अथैविषयक इच्छासे ही तदधीन 
रदृर्यादि होते है, इष्टकी प्राति इच्छाकी निवर्विका दै, इच्छाके निना प्रवृत्ति 
ही अप्तम्भव हे | 


समाषान--टीक है, इसीरिए तो युखान्तर कहा गया है अर्थात्‌ प्रप्र खुखसे 
जंतिरिक्त भग्राप्त पत्रो्त्ति आदिते जन्य सुख प्राप्त होता है ॥ १४३ ॥ 

“पुत्राच ° इत्यादि । भिस घुखान्तरपरिपूणै पुरुषमे पुत्रोत्यत्तिश्रवणजन्य 
धुखान्तरकी प्राति होती है उस पुरुषमे पत्राप्रापतिजन्य दु खध्वस दही सु दै, 
इसका निराकरण करते है-पुत्राम्ाप्िसे दु खकी कद्यना नहीं कर सकते, 
कारण कि वह प्रतीयमान नही है | 

दङ्ा--अननुमूयमान भी दुख वहाप्र है, एेसा कहने क्या दोष है 
भवेद्यमान वु ख वैरीके दुखके समान दुख नहीं ै, इसीसे आत्मीय दु खसे 
ओता पुरूपको मी दु.ख होता दहै, इसकिए "वैरिदु ख ' कहा । वैरीका दु.ख 
सुगर कोग दु"सी नदीं होते, प्रयुतं अधिक प्रसन्न होते दै, अत, यही कामना 
करते दै कि उन्हे गौरमी णषिकिदुलहो। यदिरसेमीदुसख माना जाता, 
त छोग शुके दु सकी इच्छा न करते, निद ख ॒पुरुषमे पुत्रमापिजन्ष सुख 
छत हे, मतः दुःखध्वससे अतिरिक्त घुल दै, यह सिद्ध इभा ॥ १४४ ॥ 
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अपुत्रा दुःखिनः केचिद्‌ इश्यन्ते मचुजा यदि । 
तथाप्यज्ञानतो दुःखं तिरा नेव विद्यते ॥१४५॥ 
ति्श्ोऽपि स्ववत्साना कामे प्रीति वरजन्ति दि । 

प्रीताः पथग्जिहासन्ति वेदना ताडनादिजाम्‌ ॥१४६॥ 
दुःखाभावो यदि प्रीतिजिहासप्रेप्सयोभिंदा । 

दुष्येताऽतः प्रप्सितेषा श्रीपिदुःख जिहासिता ॥१४५७॥ 


(अपुत्रा इत्यादि । पुत्ररहित पुरुषमे पुत्राप्ा्तिजन्य दु खके देखनेसे पूणे 
सुखी पुरुषमे मी पुत्राप्रापिजन्य दु खकी कल्पना होती है, अतएव उक्त नियमक्रा 
भङ्ग नहींहै, इसर्एि दु खध्वस दही युख दै, अतिरिक्त नही, इसका मी 
खण्डन करते है पड पक्षि्योको मी भपप्यकी उदत्तिसे सुख होता है, जन्तु 
उनको अपप्यकी अनुतपर्तिसि दुख होता है, यह नही कह सकते, कारण कि 
उन्हे उसका अक्नान है । अज्ञात दु ख नही माना जाता ॥ १४५ ॥ 

(तियेश्वोऽपि! इत्यादि । 

शङ्का--पञ्य-पक्षिर्योको भज्ञानवद यदि दु ख नहीं है, तो उनम वत्सोप्पत्ति- 
प्रथुक्त ुख मी नहीं मानना चाहिए, क्योकि दुं खकी तरह सुख मी अज्ञातसत्ताक 
नहीं माना जाता, अज्ञान दोनो समान ही कं सकते है । 


समाधान-- पञ्च आदिको सन्तानसे सुख होता है, इसके ज्ञापक कायचेष्ठा आदि 
रङग स्पष्ट दी । बे वत्सप्रतिङकरु प्राणियोमे सर्वतोभावेन वह्सादिकी रक्षा करते है । 
यदि उनमें प्रेम न होता, तो उनकी रक्षके ङिए अपनेक्रो मी सकटमं न डार्ते । 
यह तो अति स्पष्ट है, अत इसमे अधिक कहनेकी आवश्यकता दी नहीं है । खस- 
प्राति मौर दु खध्वस-ये दोनों प्राणिमात्रको इष्ट हँ । सुख प्राप्सुयाम्‌ ' घुखप्रा्ति- 
की इच्छा जौर द्वु खं मा मृत्‌, यह दु खकी जिहासा सम्पूणं प्राणियोँको होती है | 
इस परमा ओर निहासाके मेदसे दोनो प्रथक्‌ एक्‌ पदाथ है, यह स्पष्ट ज्ञात 
होता है । वत्स आदि जने सुखम प्रसा जौर ताडन भदिसे अन्य दु समं 
निहासा होती है, यत स्पष्ट ही दोरनोमिं मेद है ॥ १४६॥ 


दुःखाभावो! इत्यादि । दु संका जभांव दी यदि प्रीति-सुल- दै, तो परप्पा 
जौर जिहासाका मेद दी उप्त हो जायगा, कारण जि प्रेप्सित् ही यु है, भौर 
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लौकिकस्य सुखस्येवं मानसे सुस्थिते सति । 
वरेदिकस्याऽपि भावत्वे का््याह्ोकवेदयो; ॥१४८॥ 
वेदोऽपि शुद्धमात्मानं सुसं युस प्रद्चेयन्‌ । 

अनात्मान तथा दु खं तयो भावत्वमिच्छति ॥१४९॥ 
तदेतस्य इत्यादिवाक्येभ्योऽनेकधा शतम्‌ । 
तथाऽऽत्मनस्तु कामायेत्यतो भायः सुख भवेत्‌ ॥१५०॥ 





जिहासित ही दु ख है अथात्‌ पृष्ट इच्छाका विषय घुख ओर जिहासाका विषय 
टु ख--यह इनका विविक्तस्वमाव है ॥ १४७ ॥ 

'लौकिकस्य' इत्यादि । उक्त रीतिसे रौकिक सुल भावस्वषप ह, यह निश्चय 
लोनेषर तरैदिक सुख भी भावस्वरूप है, यह अनायास सिद्ध हौ जाता है, क्योकि 
लौकिक पदपदाथकि विषयमे "य एव लौकिका त एव वेदिका › अथात्‌ जो 
लौकिक दै बे ही धरैदिक दै--उनमे मेद नीं है, यदी भाचार्योका सिद्धान्त हैः 
इसरिए मोक्षरूप वैदिक सुख भी मावस्यखूप ही है, यह सिद्ध हम ॥ १४८ ॥ 


वेदोऽपि! इष्यादि ! आत्मघुख भावस्वरूप दहै, यह ॒केवरु न्यायसे ही 
सिद्ध नही है, किन्तु बेदसे मी यही सिद्ध होता है, क्योकि अशनायादि विरोषधम- 
न्न्य अरौकिकघुखामक सकरविविधदु खद्यू-य आसस्वरूप मोक्ष दही परम- 
पुरुषार्थं है, यह वेद मी कहता है ॥ १४९ ॥ 

करौन वेद एेसा कहता है " इस अयेक्षासे उक्त अर्थम वेदिकं वाक्य उदुष्रत 
करते है 'तदेतस्रेयः' हइत्यादिसे। 

'तदेतप्रेय पुत्रात्‌ प्रेयो विच्वात्‌ प्रयोऽन्यस्मात्‌ स्वैस्मादन्तरतर यदयमासाः 
रोक पत्रपिय होता है, यह प्रसिद्ध है, इससे मी प्रियतर भाजा हे, एव वित्त- 
हिरण्यादि--परिय है तथा अन्य भी जो कोके भियल्ेन प्रसिद्ध द, उन सबसे 
प्रियतर आत्मा दै, क्योकि आत्मा दी सबसे प्रियतर है, प्राण आदि नहीं । 


उत्तर देते दै-“अन्तरतरम्‌' बाह्य पुत्र, वित्त आदि प्राणपिण्डसमुदाय अभ्यन्तर हैः 
भथीत्‌ आसाके अति सननि्ृष् है । प्राणपिण्डोसे मी अन्तरतर यह आस्मा है । जो 
जिसकी अपेक्षते सननिङष्ट है, वह उसरी अवेश्षासे प्रियतर दै । आत्मासे अतिरिक्त 
आमक कोर अतिपशिषष्ट है नष्ट, इस कारणसे मात्मा निरतिशय प्रेभाष्यद दै । 
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यदुक्तं भावरूपत्वे रागाततत्र प्रवृत्तितः । 

मोक्षः संसार एषेति त्वत्पक्षेऽपि समं हि तत्‌ ॥१५१॥ 
तंसारदु खदेषेण दुःसोच्छेदाख्य मोषे । 

परवृत्ते संयुतित्व ते युक्तेः केन निवायेते ॥१५२॥ 
पुरुषाथाभिस्म्बन्धात्‌ देषस्यापि विरागिता । 

यदि तद्यष रागोऽपि सिष्य चात्रेति तुष्यताम्‌ ॥१५२॥ 


जो निरतिशय प्रेमास्पद है, वह प्रयलसे रब्धव्य है । आत्मा सब लौकिकं प्रिये 

पियतम है, यह उक्त श्ुतिका अथे है । एव न वा अरे पयु कामाय परति प्रियो 
भवति मनस्तु कामाय पति परियो मवति' पतिके प्रयोजनके ङिए श्लीको परति- 
परिय नही होता, किन्तु आसप्रयोजनके लिए सखीको पति प्रिय होता है। 
सारा्च यह है कि सबकी निरुपाधि प्रीति भसम द्यी होती है, अन्यम आमाके 
उपक्षारफङूप प्रीति होती है, भत रोक ओौर वेदसे परमपमेमाप्पद आमा दी है, 
वही मोक्षुख है, तदन्य सब अनास पदार्थं कलित तथा विनाश्ची अयुखस्वभाव 
हँ । अज्ञानवश् मूढको सुखस्वमाव प्रतीत होते है, यदह शद्वैतवेदान्तका 
निष्केषं है ॥ १५० ॥ 

“यदुक्त भावरूपत्वे' इत्यादि । यदि आतमा भावुखस्वरूप है, तो 
सुखु्क परवृत्ति मेोक्षरागसे द्यी मानोगे, रागमूरक मवृत्तिका फर तो समार ही है, 
उसकी निवृत्ति नही, यह श्वा आपके मतसे भी है, क्योकि आप दु खध्वसको 
मोक्च मानते है, इसङ्ए दु सखद्रषसे दी तद्च्छेदासक मोक्षम सुसु्चुकी प्रदृ्ति 
मानियेगा, दवेषमूरुक पद्त्तिका फर मी सार ही है, अतएव श्रवर्वनारक्षणा दोषा ' 
इस न्यायसूत्रम राग देष जौर मोह-इन तीको दोष कहा गयादहै, जौर 
इन्दीं तीनि म्रक्ृततिका फर सपार ही बतछया हे ॥ १५१ ॥ 

(संसारदुःख०' श्यादि । संसारदु खमे द्वेष होनेसे मोक्षम घय॒श्चकी भृति 
होती ह, इस मतम मी उक्त प्रवृत्ति द्वेषाधीन होनेसे आपके मतम संसार ही 
उक्त प्रृचिका फर होगा, ततिष्ठतति नही अथात्‌ मुक्ति संसारलप्रसक्तिका 
परिहार किस उपायसे कीज्ियेगा ' किसीसे नहीं हो सकता ॥ १५२ ॥ 

शुरुषार्थाभि ०! इत्यादि । हमारे मतम मिथ्याज्ञाननिमित्तक द्ेषसे सुश्च 
वृत्ति मोक्षाय नही है, किन्तु निवेकपूरवैक उक्त प्रवृत्ति होती हे । मिथ्याजञान- 
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दुःखदवेषो दयोस्तुस्यो रागिता तेऽधिकेति येष्‌ । 
तवाऽपि गुष्ठयाश्लादाविच्छाया करि न रागिता ॥१५४॥ 





निमित्तक दोषाधीन पदृत्तिका फर संसार दहै, तो हमारे मतम भी मिथ्याज्ञान 
निमिचक रागाधीन प्रवृत्तिका फरु संसार हे । विवेकनिमित्तक रागाधीन प्रदृत्तिक्रा 
फर अपवग है । यह समाधान तुद्य दीदहै। इसीसे सन्तोष कीजिये, 
वस्तुतस्तु सपारद्रेषसे अपवगमे युुश्चकी प्रवृत्ति नदी, किन्तु ससारोद्वेगसे । 
देष ओर उद्वेग एक नही है, किन्तु परस्पर भिन्न है । द्ेषका कारण मिथ्याज्ञान दै 
जौर उद्वेगा कारण ससारासारतातक्वदशैन । इससे हमारे मतम मी रागसे मोक्षम 
प्रवृत्ति नही शती, किन्तु निरतिशयानन्द श्रद्धासे होगी । राग ओर श्रद्धा एक नही 
है, क्योकि राग मिथ्याज्ञाने होता है ओर शद्धा विवेके होती है । कारणभेदसे 
उक्त पदार्थं प्रस्यर भिन्न है । यदि इच्छामात्रको राग किये, तो विविक्त-एकान्त 
देश, गुर आदिके भयणादिकी इच्छा मी राग कह सकते हो । यदि एेसा 
माने, तो तचखज्ञानोपाय दी छतत हो जायगा ! यदि को क्रि तखज्ञानोपाय्पसे 
विहित है, इसङिए यह राग बन्धनहेतु नदीं है, तो मेक्षेच्छा-- मुमुश्चुल-भी 
शा्क्ञाना्ग होनेसे दूषित नही है, किन्तु उक्त फशर्थीकि लिए उपादेय ही है, इस 
तायर्यसे कहते दहै--^सिद्धये, इत्यादि । यह राग मोक्षपिद्धिके डि ह ॥१५२॥ 
दुःखदवेषो इष्यादि । द॒ बरध्वस मोक्ष है, आपु मोक्ष है--इन 
दोनों मर्तो दु सदरेष समानदही है। क्योकि ससारके दु खसे सत्त होकर 
मुुश्च॒॒ससारसे पराड्युख होकर मोक्षमागेमे निरतिश्चय नित्य सुखके छिए 
पृ होता है । यह आपका मत है, सासारिक दु खकी आत्यम्तिकं निदृत्तिके 
लिए उक्त अधिकारी प्रवृत्त होता है। यह मेरा मतै, दु खद्धेषसे ही तन्ि- 
हासा होती है । यह हम दोनेकि मतसे समान है, फिर आप सुखो भाव- 
स्वरूप मान कर उस्म रागाधीन प्दृत्ति मानते दै, यह अश्च अधिक टै 
देष जौरं राग दोनो आपके मतम प्रवृत्तिके कारण होते है । ओौर मेरे मवमे केवर 
हष दी प्रवृत्ति कारण माना जाता है । इसङिए आपके मतकी अवेक्षासे मश्च मत 
न्याय्य दै, यह कथन भी ठीक नही है, कारण कि उक्त कारणमात्रसे प्रदत्त 
नहीं हो सकती । प्रदृत्तिमात्रमे इष्टसाधनताज्ञान कारण है । इसक्षि दु ख- 
दषते तदुच्छेदोपायतच्वन्ञानानके ङिष्‌ गरके समीपम गमन वेदान्तशचाञञमे अवण 
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तस्मादानन्दभावत्वे मोक्षे किशन दुष्यति । 
तस्याऽनतिक्चयत्वेन प्षार्थः परो मतः ।॥१५५॥ 
अथ ये श्तमित्यादिवाक्याच्छतगुणोत्तरः । 
उत्कर्षोऽपरसितो यत्र मोक्षानन्दः स उच्यते ॥१५६॥ 


मनन आदिम उसकी इच्छाके बिना प्रृत्ति कैसे हो सकेगी अत प्रदृत्तिके 
किए उसमे राग मानना भप्को मी अनिवाय है। यदिकहो कि इसके 
उच्छेदके उपायकी इच्छा -राग--दहोनेपर मी वह बन्धनकी हेतु न होनेसे स्यान्य 
नही है, तो मेरे मतम भी मोक्षेच्छा-राग-होनेपर मी वह मोक्षम * कारण 
$, इसढिए अनुपादेय नहीं, यदह समाधान भी तुद्य ही है ॥ १५४ ॥ 


अतएव मोक्ष मावस्वरूपदहै, तो भी कोई दोष नहीं है, यदी उपसंहार 
करते ै-- “तस्मादा ०” इत्यादिसे । 


चकि मेक्षेन्डारूप राग दोष नही है, किन्तु मोक्षङ्प अभीम कारण हे, 
अत ॒मोक्षको भावस्वख्प माननेपर मी कोई वोष नहीं है, मोक्षरूप सुख इतर 
युखोकी अपेक्षा विरुक्षण, नित्य जौर निरतिशया्मक हे, अत वह प्रम पुरषाथे 
माना जाता है) लौकिक-वेषयिक-युख भी पुरुषाय अथात्‌ पुरुषों द्वारा 
प्राथ्यैमान है, इसङिए वह पुरुषाय तो हे, परन्तु विषयाधीन्‌ होने तथा सातिशय 
होनेसे निप सुखार्थियकिं ठिए पुरूषाय नही है । किन्तु सासारिक पुरुषेकि 
किए पुरूषाय है ¦! संसारसे पराद्युख मुसुश्चुभकि किए मोक्ष दी नित्य निरति- 
शयालमक होनेसे परम पुरुषार्थं है । मोक्षङ्प पुरुषार्थे निस्य ओर निरतिशयत्व 
प्रयुक्त ही परमत है । अनतिशयस्व उपलक्षण है भीत्‌ उससे नित्यख भी 
विवक्षित है ॥ १५५ ॥ 


(अथ ये इत्यादि । आनन्दवह्धीमें (अथ ये शवम्‌, इत्यादि प्रबम्धसे मनुष्यके 
भानन्दसे केकर इन्द्र आदि पर्यन्त शतगुण अधिक आनन्दका वणेन कर सर्वेत्छष्ट 
अर्हन जिससे परे आनन्द नदी है देसे आनन्दकी परा काष्ठा जालखसूपर ही है 
णसा कदा गया है, वही नित्य तथा निरतिशय है । जो आनन्द करियाजन्य हे, बह 
अधिकारी कतीके तारतम्यसे उक्छृष्ट ओर अपकृष्ट होता हे ओौर जो अनन्द 

कायै भथात्‌ नित्य है, वह तारतम्यसे शून्य होता है ॥ १५६ ॥ 
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एष दछयेवानन्दयाति जीयान्‌ सर्वानिति श्रुतिः । 
लौकिटानन्दलिङ्घेन ब्रह्मानन्दं व्यनक्ति हि ॥१५७॥ 
न चाऽत्यन्तपरोक्षोऽयमानन्दः प्राणिना यतः । 
स्वकीयः परमानन्दः सुषुप्राबज्ुभूयते ॥१५८॥ 


रहम सुखस्वूष है, शसम श्रतिङ्प भमाण देते है--'एष श्चेवा०” इत्यादि । 
“को छयेवान्यत्‌ क प्राण्यात्‌ यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ एष श्यवानन्द- 
याति" श्ेटोऽडायै' इस सूत्रसे छन्द अट्का आगम होनेसे “आनन्दयति यह छप 
हुआ दवै । रोकम तो “आनन्दयति, एसा रूप होता है, तेत्तिरेय श्चतिका यह बचन 
है । “आकाशस्तदिङ्गात्‌ः इस वेदान्तसूत्रसे ^आकाश्ः शब्दका प्रयोग ब्रह्मे 
होता है, यह सिद्धान्त किया गया है । यह भआकारारूप बरह्म यदि नन्द्‌ न 
होता जौर साक्षीका प्रेरक न होता, तो कौन जीव चरता ओर कौन विरोष- 
रूपसे जीता को$ मी नही, बरहमसे अतिरिक्त सब जड़ है । जीव ब्रह्मस्वरूप 
होनेमे हयी चरता तथा शास-प्रास केता है । जौर आनम्दस्वरूप न्ह ही 
सम्पू प्राणियोको अपने-अपने अभीष्टकी प्राप्ति करा कर आनन्दित करता है । 
 सेषानन्दस्य मीमास्ताः हइष्यादि वाक्योंसे ब्रह्म आनन्दस्वख्प दहै, यह 
सिद्धान्त सर्वसम्मत है! ब्रह्मी मोक्ष है, इसि मोक्ष माबासमक सुखस्वरूप 
है, अत उक्त श्वतिया रौकिक आनन्द द्वारा बरह्मानन्दकी बोधक है । ब्रह्मानन्द 
लोकम अप्रसिद्ध है, अत साक्षात्‌ उसका बोधन कराना असमव हे, इसरिष 
सबको स्वातमपप्यक्षसिद्ध लौकिक सुल द्वारा ब्रह्मानन्दके बोधन श्रुतिका स्वारस्य 
है । ब्रह्म स्वप्रतिबिम्बभूत जीवको यदि नन्दित करता है, तो स्वय 
आनन्दस्वख्प है । जो अपने अनुयायियोंको धनिक बनाता है वह स्वय धनी हे, 
इसमे किसी को कमी मी सन्देह नहीं दो सकता ॥१५७॥ 
मात्मा सुखस्वूप हे, यद ॒भत्यक्षसिद्ध है, अत इस विषयमे विवादका 
त्रसर नहीं है, एसा कहते ह-- (न चाऽत्यन्त०' इत्यादिते । 
आनन्दस्वरूप भाला किसीकौ अप्यन्त परोक्ष नहीं है, किन्तु पाणिमात्रको 
प्रतिदिन उसका प्रत्यक्ष होता दै, सुषुपिकार्मे परमानन्दस्वरूप आत्मा सबको अप- 
रक्ष होता है । यपि उस समयमे उक्तघ्ठल्प आत्माका अनुभव करते दै, एेसा 
भान नहीं होताः परन्तु जागनेपर सुखसे सोया कुछ भी नही जाना, पसा स्मरण 
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स्वानन्दाभिष्ुखः स्वापे बोभ्यमानोऽत एव च । 

पीड्यते सत्यादिसम्प्कसुखविच्छेदतो यथा ॥१५९॥ 
यदुक्त कर्मकरेत्वं  वेदत्वेऽथापुमर्थता । 
अवेद्यत्व इतीद तु नाऽत्र दोषद्रय मवेत्‌ ॥१६०॥ 


अवय होता है । स्मरण अनुमव जौर सस्कारके बिना नदीं होता । इसङिए उस 
समयमे सुखानुभव अवश्य हुआ, यह माना जाता है । इन्दियोका र्य होनेसे 
बाह्य सुखके अनुभवकी सम्भावना ही नहीं होती; इसकिए उस समयमे आत्मस्वरूप 
सुखका ही अनुमव मानना पड़ेगा । अन्यथा उक्त स्मरणकी अनुपपत्ति होगी । 
यपि (दु खमस्वाप्म्‌' अथात्‌ भे दु खसे सोया यह भी सुपोत्थितको परामश होता 
षै । इशङिर्‌ आत्माफो दु खघ्ठखूप भी मानना चाहिए, यह शङ्का ठीक नहीं हे, 
कारण किं सुषुषिसे पूर्य जायमान दु खका अनुसधान कर वेसा कहता हे । 
दु खपूरवैफ सुषुप्ति हुई यह साराश है । निद्रा राजसः, तामस ओर सासिक्र भेदसे 
तीन भरकारकी होती है, यह योगञचाक्मे परसिद्ध है, यदा निस्तार मयसे तथा 
प्रकृतमे उपयोगी न होनेसे इस विषयका सक्षेप ही ठीक है ॥ १५८ ॥ 


(स्यानन्दा ०" इत्यादि । आत्मा सुखस्वरूप है, इसमे युषुपिकारुका अनुभव 
भी प्रमाण है। गाढ निद्राम सोये हए मनुष्यको; जगानेसे; दुख होता हे, 
कारण किं उस समय वह घुखका अनुभव करता रहता हे, उससे उसका विच्छेद 
हो जाता है, हसीम दृष्टान्त देते दै-- विषयासक्तं पुरुष यदि कामिनी क्रीडामें प्रसक्तं 
ै ओर उस समय कोद उसको बाहर आनेके रिषि बाध्य करता है, तो 
उसको उस समय शीसपर्कजमित सुखसे विच्चछेदके कारण दुख होता हे, 
अतएव धर्मशाखमँ कहा है--शायान न प्रबोधयेत्‌" । अर्थात्‌ सोये इए पुरुषको 
अनावद्यक म जगाना चाहिए ॥ १५९ ॥ 


ध्यदुक्तं कर्म" इष्यादि । 

शङ्का-- यद्यपि ब्रह्मानन्द मोक्ष ह सदी, पर वह षेय है या अवेच प्रथमं 
पक्षम द्वैतकी मापत्ति है, क्योकि वेय ओौर वेत्ता--इन दोनोकि विना वेबत्र नही 
बन सकता, अभेदमे कर्मकवविरोध होनेसे वेधवेदकमभाव ही नहीं बन सकता । 
द्वितीय पक्षम अपुरषार्थतपरसक्ति दोष हे । 
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आनन्द स्वरूपत्वाद्वे्यता तत्र॒ नाऽध्येते । 
निःसम्बोधेऽथ्यते सा हि न तु बोधैकरक्षणे ॥१६१॥ 
अतः प्रकाल्चमानत्वात्‌ पुंमर्थत्वमपि स्थितम्‌ । 
पुमर्थत्वेन बेदान्तेस्तात्पर्येण प्रमीयते ॥१६२॥ 


समाधान--आप्मा स्वय आनन्दस्वरूप है, इसरिए वेत्वकी उसमे अयक्ष 
नही है, जडे वेधप्वकी नियभसे अपेक्षा होती दै, क्योकि उसमे स्वत परकाशकी 
प्रसक्ति नही है। ज्ञान द्रा दी उसका प्रकाश्च होता दहै, आत्मा तो स्वयपकाश्च 
है, अतएव उसका स्वरूप मोक्ष भी स्व्यभकाश्च ददी है, इसरिषए उसके 
प्रकाशनके किए ज्ञानकी अपेक्षा नहीं हे । अतएव परमानन्द संवेदनस्वरूप 
ग्रहे वेदान्त प्रमाण हे ॥ १६० ॥ 

उक्त अर्थका समर्थन करते दे-- आनन्दस्य" इत्यादि । ताय यह है 
कि प्रकाशमान पुरुषां करता है, अप्रकाशमान नही । धर्म, अर्थं ओर काम ये 
तीनों बोधसे भि ह, अतप्व वे स्वयप्रका्च नहीं हे, इनका ज्ञान द्वारा जब परकाशच 
होवा है तब वे पुरुषाथे कराते दै, अन्यथा नही, मोक्ष आलमस्वष्प होनेसे 
स्वयं प्रकाशमान है । अत, उधके ज्ञानकी अपेक्षा नही है, इसलिए कहते है 
कि वेबघ्को कर्मकी अपेक्षा नही, अज्ञानस्वषूप पुरूषाथमे वेत्त अपेक्षित है 
बोधस्वर्प पुरुषाथेम बेबत्वकी अपेक्षा नहीं है ॥ १६१ ॥ 

(अत? इष्यादि । चकि अनुभवातमस्वषूप मोक्ष हे, अत स्वबधरकाश्च होने 
मोक्ष पुरुषाथे है । बेदान्तोसे मोक्ष पुरूषाथे है, यह ॒ताप्ैवृक्तिसे प्रमित दतां है 
अथाप क्ति या रक्षणाहृत्तिसे मोक्षका बोधक व्रेदान्त नहीं हो सकता, कारण कि 
चष्दं किसी ध्मसे विदिष्ठका दी बोधक होता है, केवर धर्भिमात्रका बोधकर नहीं 


है । ब्रह्षप्वरूप मोक्ष सकरषमीतीत है, इसकङिप उक्त वृत्ति द्रा षेद उसका 
बोधक नहीं हो सकता । 


यद्यपि धर्मिमात्म रक्षणाकर कथञ्चित्‌ शब्द द्वीरा मी बौध मान सकते दै 
तथापि किचित्‌ पदबाच्य हयी सर्वत्र रक्ष्य देखा गया है, भङ्तमे निविकस्यामुमवब- 
छ्वहप मोक्ष किसी पदक वाच्य नहीं है । इसकिए रक्षय मी नदीं हो संकतां । 
"तन्त्वौपमिषद्‌ पुरुष पृच्छामि 
(फठ्व्याप्यत्वमेवाऽस्य शाख्द्धिर्निराकृतं | 
ब्रहम्यज्ञाननाज्ञावय वृ्तिव्माप्यत्वमिष्यते |! 
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सुखस्य लौकिकत्वेन कथं वेदान्तमेयता । 
इत्यचोद्यं यतोऽखण्डरूपं लोकान्न सिद्धथति ॥१६३॥ 
नेति नेत्यादिवाक्येभ्यो योऽर्थाोऽनन्यादुभूतिगः। 
रौकिङत्वं कथ तस्य सर्वमेयातिलद्धिनः ॥१६४॥ 





इप्यादि श्रतिः स्यति आदि सगुणत्रक्षविषयक है, अतएव निगण ब्रह 
तात्पयसे यतो "वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह", "क इत्था वेद्‌ यत्र स ' इत्यादि 
श्रुतिवाक्यसंगत होते दै अत ताषयर्थवृत्तिसे ही चास मोक्षक्ा बोधक है 
इसङ्णि उक्तार्थमे प्रमाण भी है ॥ १६२॥ 

शसुखस्य' इ्यादि । 

दाङ्का-- मोक्ष यदि युवस्रद्प है, तो "अहं सुखी, इत्यादि मानस प्रत्यक्षसे 
सिद्ध है, अत उसका बोधक वेद ॒ज्ञातज्ञापक होनेसे उक्त अर्थम प्रमाण नहीं 
हयो सकता । 

समाधान--शीकिकं विषयसे अन्य सातिश्चय सुख दी मानस प्रत्यक्षका विषय 
है, अल्मैकिक निरतिश्चय निप्य मोक्षस्वहूप सुख लौकिक प्रप्यक्षका विषय नहीं ह, 
भत उसका बोधक वेदवाक्य अज्ञातक्ञापक होनेसे अवश्य उक्त अथेमे प्रमाण है, 
उक्त भथैका स्यष्टीकरणके करनेके लिए पुन कहते है-नेति नेत्यादि ०” इत्यादि । 

रह्म अन्य प्रमार्णोका गोचर नही है, अत उस्म किसी मी पदका शक्ति. 
भह नही हो सकता, जब वह पदाथेद्ी नहीं हो सकता तब वाक्याथ होनेकी 
सम्भावना ही क्या इस शङ्काकी मिवृत्तिके किए शति कहती दै-- नेति 
नेति" । इति शब्दका इद अथे है - शद न इद्‌ न' । “द्वे वाव ब्रह्मणो रूपे मूते 
चमूं च" इत्यादि श्रुतिसे बहमके दो स्वरूप-सूते ओौर अमूते-बतखये गये दै, 
दोनों स्वरूपोकि निषेधके ठिए दो नन्‌ दै, एकसे मूतैका निषेध जौर दूसरेसे अमूर्॑का 
निषेध किया है । केवर प्रकाशस्वषूपके अवशेषके छिए आतमश्चब्दका उपादान किया 
गया है | आसमाका निषेष नहीं हो सकता, वह स्वयप्रकाद्च भौर निप्य है, उसके 
मिषेषमे कोई साक्षी नही हो सकता । अन्यके निषेधका साक्षी तो आत्मा हे, ओर 
यद्वि आप्माका भी मिषेधहे, तो उसका अन्य कोई साक्षी नहीं कह सकते, 


असाक्षिक निषेधमे कोई प्रमाण नहीं है, अपामाणिक पदाथ स्वीकारके योग्य नहीं 
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है, अत आमा दी सकर शद्वैतके बाधका अधिकरण तथा साक्षी है । अथवा 
निति नेति श्रतिमे वीप्सा विवक्षित है, वीप्सासे ब्रहमसे अतिरिक्त सकर ~- प्रघ्यक्ष 
जौर्‌ परोक्ष- द्वैतमात्रका प्रतिषेष विवक्षित है । 

शङ्का-- ब्रह्मम सङ्गतिग्रहका उपाय यह है-- यद्यपि ब्रह्म अन्य ममा्णोका 
विषय नही है, तथापि प्रकाशा होनेसे उसका प्रकाश स्वत अपरोक्ष है। 
उपाषिर्योका निषेध करनेपर केवरु प्रका्चाप्मा अवशिष्ट रहता है । वह सबको 
अपरोक्ष है । कटक, कुण्डर आदिका प्रतिषेध करनेपर मी सुवण अवशिष्ट रहता 
है । स्वसवेचप्वङ्प प्रकाश नही मासता है, एेसा कोई नहीं कह सकता, 
क्योकि उसके अपच्छेदक शरीर, इन्िय आदि भी ससारदश्ामे प्रतीत होते ही 
है, इस कारण नेति नेतिः वाक्ष्यसे अवच्छेदक रारीरादिका परित्याग करनेपर 
बृहच तथा व्यापकत्व द्वारा स्वयपकाश बहन आसाका इस वाक्य द्वारा निषूपण 
कर सकते दै, उपाधिके निरासकी तरह उपदहितका निरास क्यो नही करते 


समाधान--इसका उत्तर यह है कि उसका निराकरण असम्भव दै, सकर 
प्रपञ्चविभ्रमका वही अधिष्ठान है, रज्जुके रहनेपर सर्पविभमक होगा, इसङिए 
भयिष्ठानकी सत्त पारमार्थिक है । पारमार्थिकं वही माना जाता टै, जिसकी 
सत्तका कमी निषेध न हो, वस्तुत रज्जु स्का अध्यास नही माना जाता है, 
किन्तु रज्ञ्वबच्छिन्न चेतन्यमे । अन्यथा रस्जुकी मी पारमार्थिक सत्ताका स्वीकार 
करना पड़ेगा) ओर दूसरा यह भी कारण है कि आसप्रकाशसे ही प्रपञ्चका 
प्रकाश होता है । 

(तमेव भान्तमनुभाति सवे तस्य भासा सर्वैमिद्‌ बिभाति ॥ 

इस श्रतिसे यह अथं स्पष्ट हे । 

यदि भत्माका ही प्रतिषेध किया जाय; तो संसारी भ्रथादही नदो 
सकेगी, ईसछिए भात्माका मरतिषेध तो कर नहीं सकते, किन्तु उसके अतिरिक्त 
शरीर, इन्द्रिय आदि निखिल प्रपञ्चका ही “नेति नेति" से निषेध किया जाता दै, 
इस तरह वेदान्तसे प्रमाणान्तरागोचर सर्वोपाधिरहित आस्माकी अवगति होती है । 

शङ्का- “जह गौरः", अह सुखी, इत्यादि स्वानुभवसिद्ध कर्तृ, भोक्तृत्व, 
ल आदिसे विष्ट आसा है, एसा ही क्यों नही मानते, एवमूत भासमामे ही 
कौकिक तथा परीक्षक] आस्मशब्दपरयोग होता है, व एव लोकिकास्त एव 
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यद्यप्यलौकिकानन्दः स्वगो जायेत कर्मभिः । 
तथापि तदनिस्यत्वात्पुरुषार्थो न तावता ॥१६५॥ 


बेदिकास्तथा त एव तेषामा › जो लौकरिकदहैः वेदी वैदिकैः टौकिक ही अर्थं 
वैदिक भी है, इसके अनुसार रोकमसिद्ध भप्मामें दी ओौपमिषद आत्मशब्दका 
भी प्रयोग उचित है, विरक्षण आत्मामं नहीं । 

समाधान--“अह' प्रप्ययविषय जौपनिषद पुरूष नही हो सकता, कारण अहं 
पत्ययविषय कतौ भोक्ता जो जीवात्मा है, उसका साक्षी जौपनिषद आत्मा ह । 

दाङ्गा-- आपके मतम तो जीवाजा प्रमामादो पदार्थं नही है, किन्त 
परमात्मा दी सनिद्यावश जीवभावापन्च जीव है, अतएव “अनेन जीवेनाऽऽत्मनानु- 
प्रविश्य नामड्पे व्याकरवाणि इस श्वतिमें “जीवेनात्मना! यह समानाधिकरण्य सगत 
होता है--“आत्माभिन्नेन जीवेन" यह अथे भी युसङ्गत होता ह | 

यदि आसा मौर परमामाका मेद मानियेगा, तो उक्त सामानाधिकरण्य तथा 
तदनुसार उक्त बोध असङ्गत हो जायगा । 

समाधान--दीक है, वास्तविक अभेद ही हे, किन्तु आओौपाधिक भेद मी व्यव- 
हारदशचाम मानते दै । ओौपाधिकमेदविशिष्ट त्मा कर्पूलादिविशिष्ट अह- 
प्र्ययमोचर है, यदी भलौकिक प्रमाणका विषय है, सकर उपाधिसे शचन्य चिदासा 
जओपनिषद है, यह वेदान्तका निष्कर्षं है । इस तापसे कहते है- नेति 
नेति, इत्यादि वाक्यसे प्रमाणान्तरका अविषय अतएव निखिष प्रमेयसे विरक्षण 
किसीका विषय नही दै, प्रघयुत विषयी दहै। अतएव यह शौकिककैसे हो 
सकता है ° यह अङौकिक अतएव ओपनिषद है ॥ १६४ ॥ 

'यद्यप्यलौक्रिका ०" इत्यादि । 

शङ्का--यदि अलौक्रिक आनन्द दही वेदान्तका फर है अथात्‌ उक्त 
अथकी प्रा्तिके उपायका प्रतिपादन वेद करतादै, तो स्वगे भीतो मलौकरिक 
सुख है, उसे भी वेदान्तमेय क्यों नहीं मानते । 

समाधान---वेदान्तका फक नित्य सुख पुरुषाथे हे स्वग तो “तद्यथेह कम- 
चितो रोक क्षीयते एवमेवामुत्र पुण्यचितो रोक क्षीयते इस श्चुति तथा स्वगं 
विनाश्ची, जन्यत्वात्‌" घटादिवत्‌" इत्यादि अनुमानसे मी अनित्य हे । अत॒ उससे 
भिन्न नित्य मोक्षस्वरूप पुरषाथके न्णमके टिए वेदान्त आवदयक है ॥१६५॥ 
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[ 2) ति ॥ 
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निशेषाहादसम्परािः सर्वानर्थहृतिस्तथा | 
सर्वेषां प्राणिनामेतत्स्वत इष्टं॒प्रयोजनम्‌ ॥१६६॥ 
यथोक्तपुरुषार्थस्य यद्प्यात्मस्वहूपता । 
तथाप्यज्ञानमूढेन तदग्राप्तमिवेक््यते ॥१६५७॥ 





[न्वयेन 
1 ० च 





(निरेषा ०" इत्यादि । सम्पूणं युखोकी प्राप्ति भौर निखिर द्‌ खोदी 
निदृत्ति- ये दोनों सब प्राणियोके स्वत इष्ट प्रयोजन है, मुख्य-गौण भेदसे 
पयोजन दो प्रकारका होता है । सुखपराति ओौर दु खनिडृत्ति मुख्य पयोजन ह 
ओर इन दोनोकि साधन गौण प्रयोजन कराते है । स्वत इष्ट कटनेसे 
मुख्य प्रयोजनका छम होता है, यह भूतासा--यकायं नित्य भासमा--दी 
बेदान्तका मेय है ॥ १६६ ॥ 

धयथोक्त ० इत्यादिसे । 

शङ्क(-- नित्य निरतिश्चय सुखस्वरूप समा दी यदि वैदान्तहप उपायका 
परषाथै दै, तो यह पुरुषायै आलस्वख्प होनेसे नित्य प्राप्त द्यी षै, 
अतएव इसके कारणकी अपेक्षा है ही नही, अत, वेदान्तका आरम्भ क्यों 
किया जाता ष 

समाधान- दीक कहते किन्तु जो रोग अज्ञानसे विमूढ दैः ३ 
मोक्षको अप्रा्फे सदय समक्षते दै--इसङिए वे उस उपायी कामना सतत 
करते द, उनके हए वेदान्तका आरम्भ आवर्यक है । एव दु खकी निशृतति भी 
सदा आल्मामँ सिद्ध हीह फिर भी अज्ञानवश्च समामे दुख मानकर उसकी 
भात्यन्तिक निवृ्तिके छिए्‌ उसके निवतैक उपायकी सतत खोज करते है । इष्ट 
उपायसे कदाचित्‌ ऊुछ कारके किए कुछ छ्ेश निदत्त भी हो जाते ष, परन्तु 
सदाके छिए सकर दु खकी निषि दृष्ट उपायसे न देखकर आत्यन्तिकं ओर्‌ 
अव्यमिचारी दु खनिदृिके उपायकी जो ढोग इच्छा करते द, उनके किष 
वेदान्त ही केवर दरण है । 

भाधिकर्म दो प्रकारका होता दै, एक अप्राप्त आमादि जौर दूसरा प्रा 
ही अक्ञानवर अग्रा्ठके सदश प्रतीत होता है, जेते खभ्रीवास्थ भ्र्ेयक । 
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अतः सुखेच्छा दु-खस्य जिहासा चाऽनिवर्तिता । 
तन्मृटस्याऽनिषिद्धत्वात्तन्निषेधाय तखधीः ॥१६८॥ 


सं । दूसश व्यक्त दी भज्ञानसे अत्यक्तके सश होने प्यागेच्छाका विषय होता 
है। जसे पेम ल्पी हुई रस्सीमे सर्पभम होनेपर अमनिषय सर्पं ्यगेच्छाक। 
विषय होता है । पुरुषकी परवृत्ति दोनोमे समान है, वैसे ही प्रङृतमे घुख- 
माति ओौर दु खमिवृत्ति-ये दोनों यद्यपि आमे छ्तसिद्धदै, तो मी 
अज्ञानवश मूढको अप्ा्तके सदय दयी भासते हे, अत॒ उनकी परापिके डिए बेदान्तो- 
पदेशा आवश्यक है । बेदान्तसे यद हढतासे हृदयङ्गम होता कि वास्तविक दखकी 
प्राति गौर दु खफी निडृत्ति- ये दोनों आसाम स्वत सिद्ध है, इनी प्राप्ति उपाय 
दवारा नहीं होगी, किन्तु अज्ञानाषृत होनेसे इनका प्रकाश्च नदीं होता, इसङिए 
आगन्तुकके सदर ये समिराषके विषय होते दै, इनके पकादाके ठिए केवर जावरक 
अज्ञानी निवृत्ति आवश्यक है । से आदृत कूम जल न देखनेसे उसमे जर नहीं 
है, यह निर्णय करना अनुचित है, आवरणके हटनेसे जर स्पष्टषपसे दृष्टिगोचर होता 
है, वैसे दी प्रङ्ृतमें उक्त फरुके प्रकारके छिए केवर आवरणका निराकरण 
अपेक्षित है । अतएव भगवान्‌ श्रीङकष्णचन्द्रजीने गीताम प्राणिमात्रकी भनुकम्पासे 
स्पष्टही कहा है कि 'भ्ञानेना.ऽऽद्त ज्ञान तेन सुद्यन्ति जन्तव ' अर्थात्‌ 
अज्ञान- मूखाज्ञानसे-- ज्ञानस्वख्ष आत्मा आवृत है, इसङिष्‌ प्राणी मटकते है, 
प्काशके आवृत होनेषर पथिका भटकना स्वाभाविक ही है ॥ १६५७ ॥ 
(अत; सुखेच्छा! इत्यादि । आसाके अविद्याबृत होनेसे हयी प्राणी नित्य प्रप्त 
युखकी प्रा्तिकी इच्छा तथा नित्य निवृत्त दु खकी निवृत्तिकी इच्छा करते हैँ । 
यद्यपि इच्छा आगन्तुक पदार्थोकी होती हे, विद्यमानकी नही । विंषयसिद्धि 
ही इच्छाकी उप्पत्ति प्रतिबन्धक है, यह सब शाखकारोका सिद्धान्त है तथा शेका- 
नुमवसे सिद्ध है, क्योकि बुसुश्चु भोजनकी इच्छा करता ह, तृप नहीं करता, तथापि 
उसके प्रकाशचकी प्रतिबन्धकं अविद्याके रहनेसे आगन्तुकके समान इनकी मी इच्छा 
मूढ पुरुषोको होती है, ज्ञानिर्योको नही होती, कारण कि उनकी अविद्याकी 
निवृत्ति हो चुकी है । अविक निर्वत्तक तत््वन्ञानमे शाखकारोके अनेक मत 
है- षोडश पदार्थोका यथार्थं ज्ञान तत्वज्ञान है, यह गौतम महर्षिकरा मत है, 
।सत्‌ सतः इस पसे गृह्यमाण ब्रथामूत जौर अविपरीत तत्व होता है, “भसत्‌' 
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अविधयान्यवधानस्य नात्पज्ञानातिरेकतः । 
प्र्वस्तिः कर्मभि कतं श्षक्या तेषाममानतः | १६९॥ 


इस खसे गृह्यमाण अयथाभूत विपरीत तस्व होता है, यह बास्यायन मुनिका 
मत है, जीव जओौर अीव नामक तस्व है, रेसा आईत कहते दै, व्य यौर 
अद्रव्य इस नामके त्व षै एेसा रामानुजीय कहते है, महदादि पश्चविद्यति 
तत्त्व दै, देप साख्य कहते है, हदपरसहित वे दी महदादि षड््विशतितस्व 
है, रसा पातञ्ञर कहते हे, अरोषविरोषपप्यनीक चिन्मात्र ब्ऋयेक्य दी तस्व दै, 
इस प्रकार शाङ्कर मत दै, विंरम्बित नृत्य, वाधादि ही त्व है, टेसा नाखय- 
ाखज्ञ कहते है--इत्यादि विभतिपत्तियोसे वस्वके विषयमे सब शाखकारोौका 
एकरमत्य नही है, पर वेदान्ते जह्य ही एक तच्च, यदी वस्तु कोगोकी 
अधिक उपादेय है ओर प्रत मन्थ ईसीके आधारपर हयी यरता दै, इसकिए 
कृतम ब्रहेकलन्ञान ही तच्वज्ञानसे विवक्षित है, भत आसाको आवृत 
करनेवाली अविचयाकी निब्कत्तिके ठिए तत्वज्ञानकी अपेक्षा है । तच्वक्ञानका 
उपदेश वेदान्तसे ही होता है, इसङिए्‌ वेदान्तका आरम्म आवश्यक है । वेदान्तमे 
उपदिष्ट तत्वज्ञान द्वारा निखिरु दु खकी मूर अविचाकी निद्धोष निवृत्ति होती 
है । इसीसे निप्यनिरतिश्षय मोक्षकी अभिव्यक्ति होती है, अत सुगुषु्भोको 
वेदाम्तका अवद्य आश्रयण करना चाहिए ॥ १६८ ॥ 

अविधाच्यवधानस्य' इत्यादि । 

शङ्का- मोक्ष नित्यसिद्ध दै, पर अन्ञानसे आवृत्त रहता है, अत॒प्रकाश- - 
मान न होनेसे पुरुषार्थं नही है । यदि आवरक अज्ञानकी निदृत्तिके किए तच्व- 
जानक अपेक्षा मानते हो, तो कर्मसे दी अज्ञानी निदृत्ति क्यों नहीं मान ठेते 

समाधान- कर्मक अज्ञानके साथ विरोष नहीं है, परद्युत अङ्गान कर्मका 
उपकारक है, अज्ञानी निवृत्ति पमाणज्ञानसे होती ३, कथ प्रमाण नहीं है, 
 ईइसङिए अज्ञानी निदृत्तिके छि वेदान्तपरमाणकी अपेक्षा अवदय है, इस तात्प्ैसे 
कहते है--कमे अपमाण है, इससे अज्ञानका ध्वस॒ उपसे नहीं हो सक्षता, गत 
वेदान्तकी अपेक्षा है ॥ १६९ ॥ 

शङ्डा--भाकोक जेसे घटका व्यज्ञक होता है, वैसे ही कको भी मोक्षश्ना 
ग्यज्ञ$ मान कीजिए, वेदान्ती करा जावश्यकता है £ 





प्रमेयपरन्ि ] भाषायुवादसरहित ५७९ 





व्यञ्जक विरहय्याऽन्यत्साधनं कारकातमकम्‌ । 
आत्माभिन्यक्तये नाऽरं तन्मोहखाऽग्रदाहत ॥१७०॥ 





समाधान--व्यज्ञकम्‌' इप्यादि । व्यजन तच्तज्ञानको छोडकर कारक कम 
आरमाभिव्यक्तिके किए पर्याप्त साधन नहीहै, कारण कि भूलमूत वह उसके 
मोहका नाशक नहीं है । अज्ञानका भूर मोह जबतक नष्ट न होगा, तब तक 
अज्ञान नष्ट नही हो सकता । कारणक रहनेपर कायकी निश्दोष निवृत्ति नहीं 
होती, अत उसके फक्के साधन कर्ममे व्यज्ञकत्र ही असिद्ध है । यदि कमै 
व्यञ्जक हयी नहीं है, तो मोक्षामिव्यज्ञक कैसे हो सकता है 

शङ्का--अच्छा, कम कारक है, इसङ्णएि म्ले ही वह व्यञ्जकनदहो) परं 
नत्रादि जैसे सिद्ध घट मदिके व्यञ्जक हे, वैसे ही उसे सिद्ध मोक्षका व्यज्जकं 
मानिए, पिर मी वेदान्तारम्भ व्यथे ही हे । 


समाधान--इन्छर्यो भामस्वरूप मेोक्षकी व्यज्क नहीं हो सकती, क्योकि 
जाला स्यसिद्ध तथा स्वप्रकाश है । आसमप्रकारसे दी इद्धियादि दाया षयदिकां 
पकाय होता है, इसङ्िए इन्धिरयो आसाकी अभिव्यज्ञक नही हो सकती, आमां 
तथा इन्द्रियोकि व्यज्चक न होनेसे वे अज्ञानके निवतेक नहीं हो सकते, यं 
परित हुआ । कमै तो प्रमाण है ही नहीं । इन्द्रिया प्रमाण दै, तथापरि भामं 
इनका विषय ही नही है, 'पराश्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयम्मू इत्यादि श्रुति 
इन्द्रिया पराग्‌विषयक अनास्मविषयक ही दै, परत्यगविषयक नहीं । 

शङ्का--भज्ञानके रहनेपर भी स्वगीदिके समान मोक्ष भी कर्मे मानै, ती 
क्या आपत्ति दै 

समाधान--अन्ञानकी निष्टोषनिदृत्ति ओौर नित्य युखकी प्राति ही वो भक्ष है, 
फिर अज्ञानके रहनेपर मोक्ष कैसे हो सकता है, क्योकि अन्ञाननिकृतिस्वहूप ही 
मोक्ष हे । 

शङ्ा--यदि कम मोक्षका उपयोगी नहीं है, वी सुशको सर्वथा कम॑का 
व्याग दी करना चाहिए । 

समाधान--मही, कम॑साक्षात्‌ मोक्षके साधन नष्ठी है, किन्सु अपने-भपने 

आश्रमनिदित सकरु कमेकि निष्काम अनुष्ठानसे चित्तकी शुद्धि होती है, उसके द्वारा 
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यावच सम्यगििक्ञानवद्विनाऽसौ न दह्यते । 
न तावक्िशिदयप्याप्रं सुखं दुःखेन वजितम्‌ ॥१७१॥ 


कम मोक्षोपयोगी होता है । ज्ञानी उप्पत्ति जबतक न हो, तबतक कमैका अनुष्ठान 
अवश्य करना चाहिए, उसके बाद तो कमधिकार दी नही रहता ओौर अनधिकारी 
द्वारा किये गये कर्मका कुक एर दी नही है, अत कर्मके अनुष्ठानका अभाव 
स्वत सिद्ध होता है, अतएव गीताम मगवान्‌ श्रीङकष्णचन्द्रने स्य कहा है- 
'आरुरृक्षोनेर्योग क्म कारणमुच्यते । 
योगा्ढस्य तस्येव शम कारणमुच्यते ॥ 

शङ्का--तत्‌-तत्‌ फरुके उदैदयसे विहित तत्‌-तत्‌ कर्मोकि विधिबोधित 
एत्‌-तत्‌ फशोको ठोदफर चिततशयुद्धिरूप एरु कैसे होगा 

समाधान- जसे निषिद्ध--हनन, घुरापानादि-- कर्म श्वा, सूकर आदि निङ्कष्ट 
योनियोंसे मोगनेके योग्य विविध दु खफलक दते दै, अत, पुरुष उससे विरक्त 
होता है, वैसे ही काम्य कमै मी ग्मेवासादि अनेक द सह दु सफरक होते 
है, अत, उनसे मी पुरूष विरक्त होता है गौर तमेत वेदानुवचनेन ब्राह्मणा 
विविदिषन्ति यज्ञेन इत्यादि शति तथा- 

(कमेणेव हि ससिद्धिमास्थिता अनकादय । 
तस्मात्‌ च कुर्‌ कमाणि सङ्ग प्यक्ता धनज्ञय ॥' 

हृस्यादि मगद्रीताके वचनके अनुसार निष्काम कमेकि अनुष्ठानका फं 
चित्तकी शुद्धि द्वारा मक्ष द्यी मानकर कर्मोका यथाविधि अनुष्ठान करता दै । 
तबतक क्म करना आवदयक है, जबतक आमतच्वज्ञानख्प अभिसे संसारका 
कारण ञज्ञान मस्म न हो, सम्य ज्ञान दयोनेपरं द्वैतकी अनुदृत्ति होनेपर मी 
उसमे मिथ्या परीति दहनेसे श्रद्वा दही न होगी ओौर श्रद्धाहीनं पुरुष कम 
करनेका अधिकारी ही नहीं माना जाता ॥ १७०॥ 

भतएव्‌ “अश्रद्धया हुत दत्तम्‌ इत्यादि स्यृतिर्यासि श्रद्भादीन पुरुष दारा 
करिया गया कम निष्फङ बतलाया गया है, यह कहते है--याबश्चः इत्यादिसे । 

जमतक मोकषहेतु उक्त ॒ज्ञानते अङ्घान नष्ट नही होता, तवतकष इ खसे 
भमिभित मोक्षम सुख नहीं मिरता ॥ १७१ ॥ 
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दक्षिणोदगधोगत्या प्रत्यगज्ञानमूढधीः । 
बम्भमीत्यनिशं दुःखी पुमान्‌ कर्मपुरःसरः ।॥१७२॥ 

कर्मकाण्डका वैराग्यके उप्पादन द्वारा मोक्षम उपयोग बताकर वैराग्योत्पाद्‌- 
नोपयोगी विविध करमैफर कहते हे--दक्षिणोदग °” इत्यादि । 

अज्ञानसे मूढबुद्धि जीव अपने कयि इए कर्मके फरकि उपयोगके ङिए 
तीन प्रकारके माकि द्वारा सदा सतप्तमन होकर स्वग, नरक ओर मृष्युरोकमे 
क्रमश भ्रमण करता है। कहीं भी निधित दोकर नहीं रहता। 
यद्यपि स्वगेदुख अधिक दहै, फिर भी पुण्यके क्षीण होनेपर पूर्व अवशिष्ट 
कमौनुसार उत्तम जौर निष्ट योनिकी मरातिसे युक्त तत्‌-तत्‌ दु खादि चिन्तासे 
स्वगेभोगदशामे भी निध्िन्त नही रह सकता ओौर उत्तम स्वगैमोगीको 
देखफ़र वहा मी देष्याप्रयुक्त इ ख अनिवायै दी है, अतएव आचार्येन कहा दे- 
दक्षिणायन, उत्तरायण ओर अधोगति-ये तीन माग ह । स्वगके साधन श्रौत- 
स्माते कर्मके अनुष्टानियोकी गति दक्षिणायन मारैसे होती है । इसको धूम माग 
भी कहते है । इस मासे जानेवालोंको फिर वहसि म्युरोकमे ओना पड़ता दै । 
वृसरा उत्तरायण माग है, जो देवयान तथा अर्बिरादि माग कहरता है । इस 
मागेसे सुभुश्चु तच्वज्ञानियोकी गति होत्री है। जिनको पूरणं ब्रहज्ञान इसी 
रोके हो जाता है, उनकी इसी मागैसे गति होती है । श्रद् समद्नुते (न तस्य 
प्राणा उक्रामन्ति" इत्यादि श्रतिसे शरीरपातके अनन्तर ब्रह्य हो जाता है । 
"तप्य ताबदेव चिर यावन्न विमोक्ष्येऽथ सपस्स्ये तव ॒श्रह्च वेद ॒ब्रेदयेव भवतिः 
इृप्यादि श्वुतिपे प्रतिबन्धफ़ न रहनेसे ब्रह््ञान ओर ब्रह्ममाव फकमे किसी भ्रकारक। 
बिम्ब नही है, यह ज्ञात होता है, किन्तु जो सगुणोपासक दै, उनको तत्‌-तत्‌ 
रोके अवदय जाना पड़ता है, क्योकि तत्‌-तत्‌ सथुणोपासनाबिधायकष वाक््योमि 
तस्‌-तत्‌ रोककी प्राप्ति ही एष््पसे विर्दिष हे । 

यद्यपि मुक्ति फर भी उक्त वाक्र्योम निर्दिष्ट है, तथापि सबोयुक्ति फर निर्दि 
नहीं है, किन्तु कमते शक्तिके प्रतिपादनमे उन वचनोँका ताप्य है, अतएव-- 

ब्रह्मणा सह ते सर्वे सम्प्रप प्रतिसञ्चरे । 
प्रस्याऽन्ते इतामान प्रविश्चन्ति पर पदम्‌ ॥' 

कार्यत्रहमकी अर्थात्‌ हिरण्यगभादि सगुण ब्रह्मकी उपासना करनेवाले पुरूष 

हिरण्यगभादि लोकम पआा्त होकर वही तब्र््ञानसे सन्न होकर टोकाधिपतिके 
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काम्यदंधिणमन्वेति ज्ञानयुक्तंस्तथोत्तरम्‌ । 
निष्दविशवाऽप्यधो जन्म कमंसम्मारसम्भृतः ॥१५३॥ 


साथ सर्गान्तके अवसरमे परम पदको-नि्वीण परदको-प्रप् होते है । जो श्रुति जर 
समृतिसे विहित कर्मोकी उपासनासे बहिख तथा अनथिकारी दँ ओौर केवर 
स्वाथकी सिद्धिके ङिष्‌ हयी यथाभिमत कर्मोकि अनुष्ठानमं हयी सदा तप्यर रहते 
है, उनके किए कष्ट वा अधोगति नामक तृतीय स्थान है । इस मागेसे आने भौर 
जानेवारोसे यह मागे परिपू रहता है, कमी खारी नही रहता, क्योकि इनकी 
सख्या अत्यधिक दै, जायस्व, भ्रियस्व, यह कोरहरु इस मागमे सदा 
रहता है ॥ १७२ ॥ 

किन करमेतति कौन मागै जनके छिए मिक्ता है, उते कहते दै- 
(काभ्येद॑क्षिण०' इत्यादिसे । 

कर्मं तीन प्रकारके होते दै- काम्य, नित्य ओौर नैमित्तिक । काम्य वे है-- जो 
एेदिक पुत्र, वि आदि एव पारलौकिक स्वगादि फठकी कामनाओसे कयि जाते हे । 
नित्यवेदैजो कि फरविरोष कि कामनासे नहीं किये जाते, किन्तु याखविहित 
होनेसे कतेम्य दै, अन्यथा प्रत्यवाय होगा, इस बुद्धिसे किए जति है । जसे- 
सन्ध्यावन्दन आदि । नेमित्तिकं वे है--जो कि किसी निमित्तके होनेपर किए जति है, 
जेते यस्य आहिताभेरमि गह दहति सोऽ्रये क्षामवते अष्टाकपाङ कुर्यात्‌" ( जिस 
अभिशत्रीका घर अभि मस्र करे, वह अभिहोत्री अथिको बुञ्चवि नही, किर 
दुबेरु मभक पष्टिके रए अष्टाकपार करे )। अष्टाकपार यक्घसे को पेहिक 
या पाररौकिकि फठ नही होता, यदि हो मी, तो उसकी कामनके बिना ही उक्त 
याग करनेका विधान दै । इसमे निमित्त केवर गूहदाह ही हे । निप्य जौर 
नेमित्तिकं कर्मोका तो फर ही नहीं है । काम्य कर्म जिनके फरु आमुष्मिक स्वगीदि 
ह उनके भोगनेके कि कर्मी दक्षिण मार्गसे जति ३! जओौर जो विततशुद्धिके 
ण्ण निष्काम कर्मके साथ सगुण ब्रह्मी उपासना करते है, उनकी गति 
उत्तरामणसे तत्‌-तत्‌ रोके होती है । वहापर यद्यपि उनको कर्मोक्रा फर्‌ मोगना 
नहीं है, तथापि पूरणं हजञानी होनेके छिए तथा तत्तललोकपतिके साथ प्ररुयमे जश्च 
मारापत्तिके ङि बहा जाना भवद्यक है । तृतीय कष्टदायक रथान है, उसे 

निषिद्ध कनै-दिसा, जभक्ष्यमक्षण जादि कर्म -करनेवाले जाते हे । उनको वहा निषिद्ध 
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धर्माधर्मोधिसाम्ये च मलुष्यतवं प्रपते । 
धर्मादिक्ताधना वंसामज्ञाना नश्वरी गतिः ॥१७४॥ 











योनि--निह्ृष्ट नारकीय शरीरादि-द्वारा द सह दु ख भोगना पडता है, तथा 
भोगनेके नाद इस लोकँ शव-सूकर आदि निङ्ृष्टयोनिक्षा काम होता षै । इन सब 
फलोकी पाधि सामभीका निदेश करते दँ । कर्म॑सम्भारसम्भृत-तत्‌-तत्‌ फरुके 
प्रापक कर्मसहित-- जीव तत्‌-तत्‌ फर पाता है, इसरिए कर्मफरसे विरक्ति होती 
हे, कर्ममिं वैराग्य होमेषर निप्यनिरतिशाय युखकी कामनासे आसश्रवण आदिर 
वृत्ति होती है, इस प्रणालीसे पू्वकराण्डका उत्तरकाण्ड हुदेतुमद्धावसगति 
सिद्ध होती है ॥ १७३ ॥ 


(धमाध्मश्च' इत्यादि । पर्वोक्त तीनों भकारके कर्मोका फर वैराभ्यकी उत्पत्ति 
हे, यह सक्षेपसे निशित दो चुका। सारा यह निका कि अन्तत ससारकी 
गति ही कर्मोका फर है । ससारनिदृत्ति क्मसि नही दो सकी । इस ससार- 
गतिका ऊचासे ऊचा फरु ब्रह्मन्त है, इससे अधिक नही तथा नीचसे नीच 
स्थावराम्त है, यह सम्पण गति अपने-अपने अक्नानते होती है । "योनिमन्ये प्रपबन्ते 
यथाकर्म यथाश्चतम्‌” यह वचन मी इस अथका साधक हे । धर्म ओर अधर्म- 
ये दोनों यदि समान षै, तो उनसे मनुष्ययोनि मिती है । यद्यपि यह नियम सार्मैननिक 
नही हे, क्योकि सुख ओर दु सका तारतम्य धर्मं जौर अधर्भके तारतम्यसे होता है, 
इसष्िए राजा जौर रङ्कके मनुष्यश्चरीर समान पुण्य ओौर पापसे नही बने है । राजाके 
शरीरम युखके आधिक्यसे पुण्यका आधिक्य तथा रक्कके शरीरमे पुण्यकी अपेक्षा पापका 
सधिक अश्च है, यह अवश्य माना जाता है । यदि पुण्य ओर प्रापकां समभाग होनेसे 
मनुष्यक्ा चरर मिक्ता ह, यह नियम कदो, तो देवश्चरीरकी भि अधिक पुण्यसे 
होती ड जौर पश्वादिके शरीरकी पापि पापाधिक्यसे होती है तथा पुण्याधिक्यामाव 
पापाधिक्याभावरूप साम्यसे मनुष्या रारीर मिता है एेसा कगे, पुण्यपापा- 
थिक्यामावदप ही साम्य है अथात्‌ देवशरीर जौर पश्वादि चरीरारम्भर पण्यपापा- 
धिक्यामावसे ही मनुष्ययोनिकी प्राति होती है | 


शङ्क--यदि संसारगति अपने अज्ञानसे ही होती है, तो गन्धर्वैनगरके समान 
वह स्वयदहीनष्ुहो सकती द फिर इसके किए प्रयलकी क्या आवद्यकता है 
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ब्रह्मायं स्थावरान्यैषा प्रत्यरङ्नानहेतुजा । 
नामरूपादिचित्राद्या स्वभरमायेन्द्रजाखवत्‌ ॥१७५॥ 


समाधान--यच्यपि अज्ञान कलित है, तो मी भअज्ञाननिवृक्तिके बिना उसंसे 
कर्पित पदार्थोक्षी निवृत्ति नही हो सकती । जसे स्वाप्निक तथा इन्द्रजारङ्त 
पदार्थोका मान उनके निमित्त निद्रादि दोष ओौर ₹न्द्रजारुङ्ृत मायाकी निदृत्तिके 
बिना निवृत्त नहीं होता, वैसे दी प्ङृतमे अज्ञाननिमित्तफ त्रिविध कमफरुकी 
मङ्ञानकी निदृतिके बिना तथा धर्मीधर्मकी निवृक्तिके बिना निदृतति नदीं हो सकती, 
मत॒ सकर अनर्थके मू अज्ञानकी निदरत्ति आवश्यक है। अङ्ग जन इस 
विनश्वर संसारगतिका साधन धम्मे मानते है । 

शङ्का--संसारगति भविघाङरत है । यह कहना टीक नही है, प्रपयक्ष 
प्माणसे तथा ननामह्पाभ्या ग्याक्रियतः इप्यादि अतिद्प प्रमाणसे भी जगत्‌ सिद्ध 
होता है । परमाणसिद्ध पदाथको आविचिक कहना साहसमात्र है । 

उ्तर--यदयपि उक्त प्माणोसे जगत्‌ सिद्ध होता है, फिर भी विचार करनेसे 
वह अज्ञानकदिपत दही सिद्ध होता है। कारणसे अविरिक्त कायै वास्तविक 
महीं होता, किन्तु कारणामक ही कायं सिद्ध होताहै। जेसे मिद्धीका बना धट 
मिद्धीसे अतिरिक्त नही है, तन्तुसे बना पर तन्तुसे अतिरिक्त नदीं है, वेसे ही भात्मासे 
उतयन्न जगत्‌ आत्मासे अतिरिक्त नही है । अतएव मृत्तिकेत्येव सप्य सर्वं खल्िद 
रहम, इत्यादि श्रुति पाक्य समस्त ससारको ब्रह्मऱ दयी कहते दै, तदतिरिक्त नही । 
फिर भी तदतिरिक्त भर्थात्‌ अनेकात्मक विचित्रङ्पसे प्रतीयमान जगत्‌ भअज्ञान- 
कृपित ही कहा जा सकता है । आसाम जगत्‌ अध्यस्त है, अधिकरण आस- 
तत्के अनमिन्यक्त होनेसे प्रत्यक्षादि तथा उक्त श्रतिसे व्यक्तकी तरह प्रतीयमान 
मी जगत्‌ वस्तुत अश्यक्त ही षै, इसकिए्‌ अविचयाकस्ित दी कहना दीक है | 
लवतक शुक्तितत्वका साक्षात्कार नही हता तवतक कसित रजतकी प्रतीति 
होती है, शुक्तितत्वकी अभिभ्यक्ति होनेपर फिर उसमे रजतकी पतीति नहीं 
होती दैः इसी तरह पकृतम समञ्लना चाहिए, अतएव “एकमेवाद्वितीयम्‌! 
नेह नानास्ति किञ्चन, इत्यादि श्रुतिया सगत होती है ॥ १७४ ॥ 


इसी भमिप्रायसे स्पष्ट अथं कहते दै -्रह्मा्ा' इ्यादिसे । 





केवर कर्मफ़ट अनित्य है, यदी नदी किन्तु बद्‌ सकर अनथका मू भीदहै, 
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अविंातिभिरोच्छित्तौ नानानिष्टतमण्वपि । 
का्यकारणवदस्त॒ नानपास्तं तमोऽप्यतः ॥१७६॥ 
यत॒ एवमतः प्रत्यग्याथात्म्यप्रतिप्तये । 
परार्ध्य श्रयतलेन वेदान्तोपनिषत्परा ॥१७५७॥ 





ब्रह्मादिसे छेकर स्थावर पय्यैन्त उङ्कष्ट ओर अपह्ृष्ट॒योनियां ततं-तत्‌ 
कोके फर उपभोगके ङ्िए मिरती है, अज्ञानके उच्छेदके बिना उनका उच्छेद 
नहीं हो सकता ॥ १७५ ॥ 


आमाकी अव्यक्तिसे किसीकी व्यक्तिं नदीं होती, यंह बतखं करं आम- 
ध्यक्तिसे ही सबकी अभिव्यक्ति होती है, यह कहते है--'अविद्याति० इत्यादिसे । 

आपतच्छ्ञानसे भविधारूपी तिमिरका उच्छेद होनैपर सूक्ष्मातिसुष्ष्म 
कोद भी वस्तु अनभिव्यक्त नहीं रह सकती, किन्सु निखिर वस्तु अभिष्यक्त 
हो जाती हे । 

चङ्का-- आस्माकी अभिव्यक्ति होनेपर भी कार्यकारणद्पं सम्पूणे वस्तुर्जकी 
जभिन्यक्ति नहीं हो सकती, श्योकि उनका आवरक अज्ञान बना दी रहेगा । 

समाधान--अन्नान दी तो आवरक है, अत॒ तच्ज्ञानमे अन्ञानकी मिश्त्ति 
होनेपर फिर आवरणससाकी क्या संभावना : कार्यकारणासक तम ८ अज्ञान ) भी 
अनपाप्त नदीं है, किन्तु अपास्त ही हो जाता है ॥ १७६ ॥ 


आपके ज्ञात होनेपर धमे, अथे, काम ओर मोक्ष--इन चायो पुर्षार्थाकी 
समि हो जाती है ओौर भक्ञात रहनेपर सकर अनथकी प्राप्ति रदती है अतएव 
“इह चेदवेदीदथ सप्यमर्ति म॒ चेदवेदीदथ महती विनष्ट › यहं श्रुति भी आल- 
ज्ञान होनेपर सम्पूणं पुरुषार्थो प्राति ओर भन्नान होनेपर सम्पूण अनर्थोकी प्राति 
कहती हे, इसङ्िए साधनचतुष्टयसम्पन्न अधिकारीके उदेश्यसे वेदान्तका आरम्भ 
साथक तथा अप्यावद्यक है, इस ताप्यते कहते दै--4्यत एव ० इत्यादि । 

उपयुक्त अधिकारीके परति वेदान्त आवहयक है, इसकिए आत्माका यथार्थ 
ज्ञान होनेके ठिए्‌ श्रवलत्पूर्वैक ॒ब्रहमविव्राफरक वेदान्तका--उपनिषतका-- प्रारम्भं 
किया गया है । “परा यया तदक्षरमधिगम्यते, इस श्चतिसे भक्षर ब्रह्मका यथार्थ 
ज्ञान जिस विद्यसे होता है, बह विद्या परा छदी है। प्ङ्कत म्रन्थसे बका 
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यथाथ ज्ञान होता है, यह अथं सूचित करनेके ङिए “परा यह विदोषण उपनिषत 
दिया गया है | दैव ओौर अत ब्रह्मकी आपातत उपनिषतसे प्रतीति होती है । 
आपातत जायमान ज्ञान अमप्रमासाधारण होता है, इसि विचार द्वारा परामा- 
णिक ज्ञानकी पापि करके उसके अनुसार प्रवृत्तिसे अभीष्ट अथका सम होता 
है । यदि विचारके बिना साधारण ज्ञानमात्रसे प्रहृत होगी तो समीष्ट अर्थक] 
छम तो दूर रहा, प्रलुत अन्थकी भराति हो जायगी । द्वैत जौर अद्रैतस्पसे 
रह्म दो प्रकारका नीं हो सकता, वस्तर्मं विकल्प नही होता, इसङिषए्‌ परब्रह्म उभ 
याक नदी है, अन्यतराप्मक दयी है । किमासमक परमाथ सत्‌ है ओर किमासमक 
अंमाप्मकज्ञानविषय है, इस निणेयके ठिए वेदान्तोनिषद्का विचार ॒प्रयप्नसे 
करिया गया है । प्रयप्नपदके उपादानसे विचारे तत्वनिणैयकी योग्यताका सूचनं 
किया गया है । इपर निर्णैयके अनुसार जो पुरुष मोक्षके उदेश्यसे श्रवण भादि ओर 
उसके साधनमेँ प्रवृत्त होगे उन पुर््षोको अवद्य मोक्षूप फर प्रा होगा । 


शङ्का--यदि ्रह्मका यथाय ज्ञान होनेके किए उपनिषत्‌का आरम्भ करते 
हौ, तो श्रह्म वा इदम आसीत्‌, यहीसे आरम्भ करना चाहिए, क्योकि यहीसे 
ब्रहम प्रतिपादन हे । उषा वा अश्वस्य इत्यादिसे क्यों आरम्भ इभा ? क्योकि 
इसमे तो अश्रमेधयजके अङ्गमूत भश्वका निरूपण क्रिया गया है, अत उसमे 
ब्रह्श्ना प्रतिपादन न होनेसे उसको जह्मनि्या नही कह सकते | 


समाधान-टीक दै, जिन ब्राह्मण आदिका अश्वमेधे अधिकार नही है भौर 
उसके फलके अभिराषी है, उनके छि९ इस उपासनामात्रसे उसक्रा फल होवा षै, 
यह बोधन करनेके किए यह छ्खिा हे । 


शङ्ा--यह अश्वज्ञान भी कोकमाग होनेसे उक्त यज्ञाविकारिोके रिष है, 
अनधिकारियकि छिए नहीं । 


समाधान--'सवे पाप्मान तरति तरति ब्रह्महत्या योऽश्वमेधेन यजते, "य उ 
चेनमेव वेद, इप श्रृतिसे जो भश्वमेधयक्ञ करता है जौर जो इस यज्ञको 
उक्त भकस्से जानता है अथात्‌ कर्मी ओर विद्वान्‌ दो्ोको समान दी फ 
भिरुता है, गह ॒स्यष्ट ज्ञात होता है इसङए गद उपासना कमज्ग नहीं है, 

कनदु स्वर पुरुवा) 
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अधिकारश्च सम्बन्धः प्रामाण्यं मेयनिर्णयः। 
चातुर्विध्यं बिचायद बेदान्तोऽत्रावतारितः ॥१७८॥ 


इति वार्विकसारे प्रमेयपरीक्षा समापना | 
इत्युपोद्धात., समाप; । 


श्का-- स्वतन्त्र ही सही, किन्तु सम्पूणं कमोकि फंसे विरक्तं तथा उने 
उपरत अधिकारि्योकि किए यदि बेदान्तका आरम्भ है, यह कते दै, तो फिर कर्मके 
फरुका प्रदर्शन करनेकी क्या आवदयकता है " अश्वमेधका फर जेसे बन्धन ह, वैसे 
ही अश्वोपासनाका भी बन्धन फर दी हो सकता है । बन्धफरक कर्मका निषपण 
विधा प्रकरणमें कैसे उपयोगी है 

समाधान-निखिक कर्मोका फर उच्चावच समारगति ही है। ससार- 
चक्रंसे उवे इए पुरुषरलोंको सपारकी निषृत्ति अपेक्षित है । सपारनिवृत्ति भाम 
तस्वन्ञानसे दी होती दै, अन्य उपाये नहीं । इसरिए्‌ वैराग्यके संम्पादनके रिए ब्रह्म 
विधारम्भमे प्रहृत उपासनाका उछि किया गया है । अश्वमेधयाग सव यागेसि 
उष अतएव सम्राट्‌ करता है, फिर भी उसका फर सपारगति दी है, तो 
यागान्तरके विषयमे क्या कहना है ४ यदि उसमे अश्वादिकी टसा होनेसे बह 
शङ्क करम नदी है, किन्तु शङ्क शङ्ख है । शङ्ख कर्मका फरु मोक्ष हो सकता 
है, सी सभावना हो तो उसका भी इसीसे निराकरण हो जाता है, य उ चैन- 
मेव वेद्‌! इस वाक्यसे हिंसादिशून्य उपासनासफ युद्च कर्मका ही विधान किया गया 
है, फिर भी फक वही है जो उक्त यागका है । अत आत्विधासे अतिरिक्त कोई 
कमं नि भ्रयसका उपयोगी नदी है, इपकिए युयु्ुमोको ऋऋ्षविच्याका दी आभयण 
कैरना चाहिए ॥१७७॥ 

(अधिद्धार० इषप्यादि । संपारसे निर्क ओर्‌ साधनचतुष्ठयसे सम्पन्न सुमु 
वेदान्तके जधिकारी है इसका निय भधिकारिपरीक्षासे अर्थात्‌ प्रथमप्रकरणान्त 
२५६ दरोकोसि किया गया है, पूर्वो्रमीमासाका साध्यसाधनभाव सम्बन्ध ह, यह 
निगय सम्बन्षपरीक्षापकरणान्त १०६ शोकोसे किया गया हे, अद्वितीय त्रक्षके बोधक 
तस्वमस्यादि वाक्य प्रमाण दै, यह निद्धपण प्रामाण्यपरीक्षाके ५०५ इशेकोंसे 
किया गया है जौर अद्वितीय भात्मा प्रमेय है यह निर्णैय प्रमेयपरीक्षापरकरणके १७८ 
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दकोकेोसे हो चुका अथौत्‌ सम्बन्धचतुष्टयका निरूपण कर ॒वेदान्तके विचारका 
आरम्भ किया जाता है । वास्तवे अब उपनिषतका विचार होगा, भमी तफ 
तो केवर उपोद्धातमात्र हुभ है । 
(्ञाताथे ज्ञातसम्बन्ध श्रतु श्रोता प्रवतते | 
दाख्ञादौ तेन वक्तव्य सम्बन्ध सप्रयोजनं ॥' 
इस अभियुक्तके वक्ष्यसे उपोद्धातके अनन्तर अन्थका आरम्भ करनां 
चाष्िए, यदी सिद्धान्त करिया गया हे | 





महामहोपाध्याय पण्डितपवरहरिहरकृपाटद्विवेदरचित वार्तिकसार- 
माषारीफामे प्रमेयपरीक्चा समाप्त | 





पथम बराक्षण | भाषालुबादसदहिवे ५८९ 
अय प्रथम ब्रह्मणस्‌ 

श्रतिः ॥ उषा वा अश्वस्य मेध्यस्य शिरः । यंशवक्ववोतः भ्राणो व्यात्त 
(उषा चा अश्वस्य, इष्यादि । अश्वमेधके विज्ञानके छिए उषा वा! इत्यादि मन्त्रै । 

पटे अश्वका विज्ञान कहते हे, क्योकि इस यागम अन्यकी अपेक्षा अश्व ही प्रघान 
ह । एक तो यागका नाम अधराब्दसे युक्त है अर्थात्‌ अश्वमेध यागका नाम है । 
प्राय प्रधानसे ही व्यपदेश होता है। दुसरे अश्वका देवता पजापति ै। 
पजापति सब देवताओंम प्रधान है, इसङिए अम्य अङ्गी अवेक्षा अश्च ही 
प्रधान है । मत॒ अश्वका विज्ञान कहते दै-्ाह सुद्रतंको ८ अरुणोदय कारको 
उषा कहते है, यह रौकिक तथा चान्लीय व्यवहारसे प्रसिद्ध है । इसीटिए परसिद्ध 
अथशा पराम करनेवाले वे, निपातका श्तिमें प्रयोग है। अश्वक 
सिम उषाकाल्की दृष्टि करनी चाहिए । जसे शरीरके अवयवम सिर प्रान 


हैवैसे दही दिनके अवयवो उषाकाल प्रधान है, अत प्राधान्यख्प सादृश्ये 
अश्रके सरमे उषा कारकी इष्टि उपापनाके ङिए विहित है । 

राङ्क--अश्वके अङ्गम दी कारु आदिकी इष्टि क्यों की जाती दैः काठ 
आदिमे अश्वके अङ्गकी दष्ट दी क्ष्योंनकी जाय? 

समाधान अश्च यागाड्ख + अतः; कड आदिकी दृष्टियकि द्रा अश्वके 
अङ्गकी उपासनासे कर्मके अङ्गभूत द्रव्यका संस्कार होता दै । जिसका आगी 
उपयोग होगा । ओौर कार आदिमे भश्चके अङ्गकी दष्टिसे यदि कार आदिका सष्कार 
मनि, तो मी तो उनका कटी उपयोग नही है, कारण फि वे यागङ्ग तो है नही, फिर 
उनके स्॑कार्ी कल्पना मी व्यथ ही है । दसरा उत्तर यह दै कि कार, शोकः; 
देवता आदिके आरोपसे अश्वम भरजापतित्वका आरोप होता है । जसे प्रजापति 
सर्वासक षै वैसे ही अधध मी, सवौमक होनेसे, प्रजापतिस्वद्प है। जसे 
प्रतिमासे विष्णु आदिद करनेसे विष्णु आदि देषताभोँका आरोप होता दै, 
वैसे दी उक्त अश्वम तत्‌-तत्‌ काढ आदिकी इष्टि करनेसे प्रजापतितका 
आरोप होता है, क्योकि प्रजापति विवक्षित कालादि स्वख्प दी है । अश्वमेधका 
अधिकारी क्षत्रिय यदि अदवमेध करता हो, तो अश्वके अङ्गम तत्‌ तत्‌ 
कारादिकी दि करनेसे कर्म॑ वीयवक्तर होगा । अनधिक्रारी बाक्षण आदि 
जौर असंपत्न क्षत्रिय मी जो अश्वमेध नही कर सकते, वे भी यदि अशमेध 


यज्ञवे कायक हो, तो केवर उपासनामात्रसे उनको भी उक्त यज्ञका फट प्राप्त होगा । 
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मरिविश्वानरः संवत्सर आत्माऽश्वस्य मेध्यस्य । यौ" पृष्ठुमन्तरिशशुदरं पृथिवी 


पर विरोषता यहे किं वे अपने रारीरको दही अश्व माने भौर अद्वाज्ञोम जो 
दृष्टि बताई गई है उसे अपने अङ्खोमिं करे । ओर अपनेको दी प्रजापति 
समक्षे । इससे प्रतिमाम देवताके समान अपनेमे भी प्रजापति हो जाता है । 
दस तरहकी उपासना चाखमे प्रतीकोपासनाए कहती है । मध्यम्‌ आहम्बनमे 
उष्टा आरोप कर जो उपासना की जाती है, उसको सपदुपासना भी कहते 
है । यद्यपि आरोपज्ञान वास्तविक नहीं होता; फिर मी ध्यानशचब्दसे कहरूने- 
वाटी उपापनाके श्ण व्तुतन्त ज्ञानी अपेक्षा नही है। चुम सवेकी. 
दृष्टि इसक्प कही गई है कि सू्थके समान चक्षु मी तैजस है ओौर उसका 
दैवता मी सू है, क्योकि 'आदित्यश्वध््भूला अक्षिणी प्राविशत्‌, यह श्रति है । 
चरूनस्वभावके साम्यसे प्राणम वायुदृष्टि है, क्योकि वस्वुत प्राण वायुतत्च 
ही है, अतिरिक्त नी है । व्यत्त अर्थात्‌ विशृत्त अशव-मसुखमे अभि इष्टि करनी 
चाहिए । अग्नि ओौर वैदवानर ये दोनों राञ्द एक दूसरे क पर्याय दै । क्योंकि 
८अभनिवैरवानरो बहि ' एेसा भमरकोश है । दोनेोकि कहनेरा भमिप्राय यह है 
कि अभिया दो प्रकारकी है--आश्रयवश अमेध्य ओर्‌ मेध्य । मेध्य अभिका ही 
प्रहण करना चाहिए । अमेध्य अथात्‌ अपक मास खनेषारकी अभिका नदी, 
भौर इसीकिए वैश्वानर विरोषण दहै । भभिर्वाग्‌ मू्वा सुख प्राविशत्‌, इस 
्रतिके अनुसार सुला देवता अभि है, इसरिए सुखम अभिदृ्टिका विधान 
है । सवत्र याने बारह अथवा मलमास हयोनेपर तेरह मासवाे वर्षकी इष्ट 
मापमामे--चरीरमे-- करनी चादिए । जसे कारके अवयव मास, पक्ष ओर दिन 
आदिका शरीर सवप्सर है, वैसे ही हस्त, पाद आदि अवयवोँका समूह 
रीर दै। भेध्य द्येषामङ्गानामात्मा' इस श्वतिमे चरीरके ताघर्य॑से आल- 
शाढ्दकषा प्रयोग आया है | 

राह्ा--भन्य भङ्ञोके सापेक्ष होनेसे ही मेष्य अदका राम हो जायगा, 
फिर मेध्यस्य अश्वस्य यह कहने का क्या पयोजन ४ 

समाधान-- प्रयोजन यह है करि सब अङ्गम भिभ्यस्य जदव्यः इसका 
सम्बन्ध करना चाहिए । अन्यथा पएकसे दी अथौत्‌ समीपोच्वसिि सिरमें दी उक्त 
सम्बन्ध अमीषट हे, यह सन्देह मी दहो सकता है । इपरकी तिदृततिके किए फिर 
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मेध्यस्य इत्यादि कहा । इससे प्रसेक अङ्गम 'मेध्यप्य अश्व्यः इसका सम्बन्ध 
करना भावश््यक है | 


उद्धूवसाम्यसे प्ष्ठमँ॑चुरोककी इष्टि करनी चाहिए । उदरमै-पेस- 
सन्तरिक्षकी-भाकाशकी --दृष्टि करनी चाहिए, क्योकि दोनों अवकाशकां 
साम्य है । धान्य शब्दम जकारके स्थानम दकारका वर्णैभ्यत्ययसे 
पाठ क्रिया गया है। पादा अन्ते असिच्‌ इस व्युत्पत्तिसे पादासनं 
, स्थान अथात्‌ खुरराब्दसे लोकम जो प्रसिद्ध हे, उसका 'पाजस्य' से अहण है । 
पादासन प्रभ्वी होता ह, इस सादर्यसे अश्पके सुरे परभ्यीदृष्टि करनी चाहिए । 
पारयम--दोनो बगरछकि अवयवोम--दिगृष्टि करनी चाहिए । 


शङ्का- पादय दोहै ओर दिशे चारदै। एक समयम दो पाश्वं 
दो ही दिशामोका सम्बन्ध है, इसङिए चास दिशाओंकी दृष्टि कैसे होगी ४ 


समाधान-अश्व जब प्राडमुख रहता दहै, वो दक्षिण-उत्तर दिशा्का 
परयैफे साथ सम्बन्ध रहता है ओौर जब पथ्िमामिमुख रहता है, तब मी 
उक्त दि्ाओंका दही सम्बन्य रहताद्रै, किन्तु जत्र उत्तराभियुख या दक्षि- 
णामिघ्ुल होता है, तव पूरवै-पधिम दिशार्ओका मी पाश्वैके साथ सम्बन्ध 
होता है, इसकिए विनिगमकामावतसे पा्वैमे चार दिश्ार्जोका सम्बन्धं 
होनेसे पामे दिगदृ्िफा विधानदहै | चारो दिशार्भीके साथ दो पा्वोकि 
सम्बन्धका कारण अश्वा गमन है | 


पावकी अस्थियोमै--पसल्ियोमे-- अवान्तर आग्नेयादि चारं कोणौकी 
हटि करनी बाहिए्‌ । इसमे कारण दिकूसम्बन्ध ही है, पाशवम दिक्सम्बन्ध 
है, अत॒ पादर्यास्थियौम को्णोकी दृष्टि विहित है । “ऋतव वसन्तादय षद्‌ 
“अङ्ग प्रतीकोऽवयव › इस कोशसे अङ्गशब्द अवयवक्षा मी वाचक है । अवयवौ 
म--दस्त, पाद आदिमै- ऋतुकी दृष्टि करनी चाहिए । ऋतुए ओसे सवत्सरं 
की अवयव दः वैसे ही हस्तादि शरीरके अवयव दै, इसछिए अवयवलसाधम्यैसे 
हस्त आदिम उक्त विधि है । मास जौर जे मासकी-पक्षकी- ष्टि सन्धि्यमिं 
करनी चाहिए, क्योकि जोड--पव- जसे शारीरक सम्धि दै, वैसे ही संबस्सरकी 
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पवण्यहोरात्राणि प्रतिष्ठा नकूत्राण्यस्थीनि नभो मांसानि । उबभ्य« सिकताः 


मास सर्थि है, अत सन्धिचसाम्यसे पर्वों मासादिकी दि विहित है । "अहोरा. 
त्राणि विनिगमक न होनेसे अहोरात्र्चब्दसे चारोके-- जक्ष, देवता, पितर तथ 
मनुष्योके--अहोरात्र भमीष्ट दै । 'चतुयगसदस।णि ब्रह्मणो दिनमुच्यते । तावप्परिमित 
रात्रि इस अनुरोधसे चार हजार युर्गोका ब्ह्माका दिन होता है आओौर 
उतनी ही बड़ी रात्रि दवी हे। इस तरह आट हजार युगो ्रह्माका अहोराप 
होता है| उत्तरायण छ मदहीनोका दिन ओर दक्षिणायन छ मदहीनो 
एति, यो एक वर्षका अहोरात्र देवताओंका होता है । कृष्णपक्ष १५ दिनका एव 
दिन एव शु्घपक्ष १५ दिमोकी एक रात्रि पितरोँकी होती हे, इस प्रफार एक मदहीनेक 
जहोरात्र पितरोका है ओौर सूर्योदयसे लेकर वु्ास्तपर्यन्त दिन यौर सूर्यास्ते 
हेफर सूर्योदयपयेन्त रात्रि मनुष्योँकी होती है। ईस क्रमसे २४ षण्टोक 
शंहोरात्र मनुष्योँका हे । प्रतितिष्ठति एमि › इस ब्युपत्तिसे प्रतिष्टाशब्दका। 
पाद अर्थं है। दिन ओौर राति द्वारा कालात्मा प्रतिष्ठित होता है ओौर पाठ 
रौरा अश्व प्रतिष्ठित होता है, अत प्रतिष्ठासाधम्यसे पादमे अहोरात्रबुदधिक 
नि क्षिप है! श्लाघ्यसे अस्थियोमिं नक्षत्रदष्टि जौर मासम नम अर्थात 
नमस्य मेषदष्टि करनी चाहिए ! नभसे यचि भकाश्चका ही बोध होता ह 
तथापि आकाक्षदष्टि उद्रमे- पेरमे--कह चुके दै, इसरिए यहां आकाद्यस्थ मेष 
ही उक्त पदसे विवक्षित है । यद्यपि नभस्थ अनेक पदार्थं है तथापि 
मेके साथ मासका जेसा साम्य है वैसा दृसरोके साथ नहीं है, इसङिए 
मेष ही विवक्षित है अन्य पदार्थं नही । मेष जेसे जलका सिश्चन करता है वै 
ही माप्त रषिरका सिश्चन करता है । सिञ्चन करना दोनोम समाम धर्मं हे, इसङिए 
मासमे मेषद्टि विहित है । उवध्य' पेट भाधा पचा इजा चार, इसमे सिकताकी- 
धाख्की--दषटि करनी चाहि९। इन दोनो सादृश्य है-- विरिरुष्टावयवत् अथीत्‌ 
भर्ग अरग अवयव । गुदाशब्दसे गुदाकी नाडिया विवक्षित ह । बहुवचने 
अनेक प्रतीति होती है, गुदा अनेक दै नीं । नाडीसे अतिरिक्त भौर मी पदाथ 
है, उनका अण भ्यो नही किया जाता इस चाद्कका समाधान यह ट 
कि नाडिक साथ नदिका स्यन्दमानलव साधम्य ष॑रता है, दृसरकि साथ 
बही, नदवि्ोसे जसे सतत अङ बहता शता ै त्रेसे ही नाडियोसे रभि 
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सिन्धवो गदा यज्गच्च छोमानशथ पवेत ओषधयश्च वनस्पतयश्च लोमानयु- 
घन्पूवाद्धो निम्लोचन्‌ जघनाद्धों यष्ठिज॒म्मते तद्विद्योतते यद्विधूनुते त्स्व 
नयति यन्मेहति तदरषति वागेवास्य वाम्‌ ॥ १ ॥ 





बहता रहता दै, इपर्ए अनेकख ओर स्यन्दमानप्व साधम्य नलियेमिं दी 
टता है, इसङ्एु गुदाकी नल्योमे नदियों इष्टि ही विवक्षित है अ्था- 
न्तरकी नही । थङ्ृच्च छ्ोमानश्च' हृयकी दाहिनी तरफ नीचेकी ओर जो मासखण्ड 
रहता है, वह यज्घत्‌ कहरात। है मौर बाई बगरू नीचे योर ओ मासखण्ड रहता है, 
वह छ्ोमा ( ष्ीहा ) कहा जाता है । इन दोनोम काठिन्य ओर ऊॐबाईके साहृश्यसे 
पर्वतकी इष्टि कदी गई 2 । जो फलके पाकसे नष्ट हो जाती दैः वे जौषधिया 
कहटाती है, जपे ब्रीहि, यव आदि "ओषध्य फर्पाकान्ता ' यह अमरकोश है । 
ओ बिना एके फकती दै, वे वनप्पातेया कदलाती है, 'तेरपुष्पाद्‌ वनस्पति ' 
यह कोश ै, जेसे उदुम्बर आदि तथा गूकर आदि । छोटे केदोमे ओषधिदृष्ट 
ओर बडे केशोम वनस्पतिदृष्टि करनी चाहिए । अदवकी नाभिसे ऊपर 
मागमे मध्याहसे पूर्वं उदयकार्मे आदिप्यकी जो अवस्था होती है उस 
अर्वस्थासे युक्त आदिप्यकी दृष्टि करनी चाहिए ” इन दोनौमे साधम्य है-- 
पैव । अद्वकी नाभिसे नीचे मागमे मष्याहके अनन्तरभावी भादिध्यकी इष्ट 
करनी चाहिए, जो अद्वका मुखविदारण याने भुखविकाश्च है, उसमे विधोतन- 
हृष्टि करनी चाष्टिए, जसे मुखविजुम्भण युसखका विदारण करता है वैसे दयी 
भिजटी मी मेधका विदारण करती है, सुखविदारण ओौर घनविदारण दोनोमिं समान 
धर्महै। जो गात्रका--चरीरका--कम्पन है, उसमे स्तमित- मेव -के श॒ष्दकी 
हृष्टि करनी चाहिए । स्तनित गर्जित मेधनि्घेषि रसितादि च यह अमरकोश्च 
षै । दोनो शब्दत समान धर्म है | जो मूत्र करता है, उसमे ृष्टिकी इष्टि करनी 
भािए, क्योकि दोनोमे भूमिसेचम सामान्य धर्म है। अशकी वाकूमे वाग्‌- 
हृष्टि करनी चाहिए, यद्यपि "कर्यन्तु मध्यमश्वाना हेषा देषा च निस्वन' 
ईस अमरकीषते घोडेके शब्दको देषा अथवा हेषा कहते टै, इसख्ष यहा मी 
हेषादिमे वायका आरोप होना चादिए । लेकिन यहा वाग्‌ हीमे वागृदष्टिका 
विधान शुतिने किया है, हसङकिए भारोपकी आवश्यकता नही है, अत सादृश्य 
कहने भी जरूरत नदीं है ॥ १ ॥ 


५९. बृहदारण्यफ़पातिकसार [ ? अध्याय 


अहवां अश्वं पुरस्तान्महिमाऽन्वजायत तस्य पूर्वै सयुदरे योनी रात्रिरेनं 
पश्वान्महिमाऽन्वजायत तस्यापरे सथुद्रे योनिरेतौ गा अश्च महिमानावभितः 


(अहर्वा! इत्यादि । भखमेधयज्ञसम्बन्धी धोडेके आगे ओौर पठे सोने 
जौर चोदीके दो पात्र रक्चे जाते है । तद्विषयक विन्ञानका इस मन्तसे प्रतिपादन 
है । "गृह्यते हवनीय व्रभ्यमस्िन्निति मह ` इस व्युसप्तिसे मह एक यज्ञपात्रका 
नाम है । अक्मेषसे पहरे सोने्ञा पात्र द्वे भगे रक्ला जाता है, सुवणं 
तैजस है, इसलिए युव्णे तथा दिनम दीपि प्रसिद्ध है, इससे दोनोमे साधम्य 
हे | इसरिए महिभानामक सुवणैपात्रमे अहरष्ि करनी चाहिए । . 

शङ्का--अखमेधसे पष्टडे जो महिमा नामक पात्र रक्ला जाता है, उसकी 
यदि अह्ष्टिसे उपासना की जाती है, तो वह अश्के पीठे कैसे कहा जा सकता 
है" दिनि तो भश्वसे पहठे ही है “अह अदपमनु महिमाऽन्वजायतः' एेसा कहने- 
समञ्चनेसे यद्य प्रतीत होवा हे कि अदे बाद उसका अह -मरिमानामकं 
पत्र--हुभा, सो ठीक नहीं है, अह के पीठे अवक्रा जनम है, यह कहना उचित है । 

समाधान-अनुशब्दका यहा पीठे अर्थं नहीहै, कितु रक्षण अर्थ 

है । जेसे--“इक्षमनु विबोतते विद्युत्‌, यहापर अनुराब्द वृक्षका रक्षक दै, 
वैसे ही "अश्च रक्षयिखा अह महिमाऽन्पजायतः यह विवक्षित है, इसङिए 
अनुशब्दका अथं रक्षण ही है, पश्चात्‌ ( पीछे ) अर्थं नही है ! अद्य प्रजापति. 
स्वरूप है, इसरकिए उसको रुक्षित कर "अह की-महिमापात्रकी - परवृत्ति होती है, 
यह ताप्य है । कारु, रोक ओौर देवता स्यह्प प्रजापति अदयदृष्िसे इदयमान 
होकर अहृदष्टिसे शष्ट अहसे रक्षित होते है, इस प्रकार अर्थं करनेसे (अद्म 
मन्वजायतः यह शति विरुद्ध नही होत्री । जिप स्थानम मरह रक्वा जाता 
है, उस स्थानका समुद्रहष्टिसे ध्यान करना चाहिए । स्थान ओर पूर्वै समुद्रम 
परवत सामान्यधर्म हे । “पञुदेः यह सप्तमी प्रथमार्थैफ़ है । भयप्ययो बहुरम्‌ 
ते ्समुव्र्‌ ' इस अथेमे (समुद्रे यह छीन्वस प्रयोग है । जेसे सोनेके उक्तं पात्र 
अदशटिका विघान है, वैसे ही अश्ववधके बाद जो रजतकरा पातन हवनीय 
रभ्य रसंनेके ष्टि रक्छा जाताहे, उमम रात्रिदष्टिं करनी चाहि९। इनं 
दोनमिं सादृश्य हे, जसे चन््र॑पकाशसे रात्रिम शुश्जहपवत्तकी भतीति होती, 
वेमे दी दीका पात्रं खत शुङ्घ टै, इक्ष्‌ उक्त पत्रमे उक्त सार्यते रात्र 


प्रथम ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित ५९५५ 


सम्बभूवतुः । हयो भूत्वा देषानवहद्वाजी गन्धबोनवाऽसुरानश्चो मलुध्यान्‌ 
सुद्र एवास्य बन्धु" मधुद्रो योनि; ॥ २ ॥ 


इ्युपनिषदि प्रथममखवव्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


# 9 ० ~ = 9 ० ० = ० ० अ @ = सि ० 9 ० 9 © 





इष्टि युक्त दी है, इस अहकी भी प्रजापतिश्वद्प अश्चको रक्षित कर अश्वक 
वधके अनन्तर प्रबृत्ति होती दहै, अतएव "एन पश्चात्‌ महिभाऽन्वजायतः यह 
्रुतिनिर्देश है। यह पात्र जिस स्थानम रक्ला जाता दहै, उस स्थानम 
पश्चिम समुद्री इष्टि करनी चाहिए, ये दोनों अह॒ महिमानामक म्यों षट 
-महश्वगुणके योगसे उनम महत्व है । ये भद्वकी विमूतिर्यो दै, जो सोने 
तथा चोदके उक्त पात्र अगे पीछे रक्ते जाते दै! इस प्रकार अव॒ भहश्- 
गुणयुक्त है । पुनर्वचन अशवस्तुतिके र्एि दहै, हयो भूवा इत्यादि भी 
स्युष्यथ ही दहै। हय, अवा ओौर अश्च ये सब्द अश्वजातिविरोषकरे 
वाचक है । हयनामक अख देषता्ओंका वाहन है, अवी गन्धर्वोका वाहन है 
जौर अय मनुष्योका वाहन है । 

शङ्का--यह तो स्तुति नदीं है, क्योकि बाहन होना तो किसीके डिए 
ष्य नहीं है । 

समाधान-ढीकषैः जो अवाहन है, वह वाहन होना नहीं चाहता, 
किन्तु जो स्वाभावत वाहनदहै, वह देवताओंका वाहन होनेसे छध्य क्यों 
नहीं होगा  स्ससुद्र एवाऽस्य योनि › (समुखथ भूतानि वन्ति अस्मिन्‌" इति 
समुद्र --परमास्ा । सब मू्तोफी उप्पत्ति ओौर नाञ्च परमात्मासे होते है तथा 
सवका बन्धु भी बन्ध्यते अस्मिन्‌ इस व्युप्पत्तिति बन्धन हेतु अथाीद्‌ स्थिति- 
हेतु परमाला द्यी है गौर योनि अर्थात्‌ उत्पादक भी परमात्मा दही है। 
अथवा यदि रुव्यर्थका अहण करं, तो भी जदवकी उदयति भी समुद्रसे होती है, 
८अप्यु योनिवों जदव ' इस शुतिसे अखका कारण समुद्र है, यह स्पष्ट दै । 


बृहदारण्यकोपनिषतमे प्रथम अश्वन्राह्षण समाप्त | 





५९६ बुहदारण्यकेयातिंकसार [ १ अध्यायं 
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उभ्नमो ब्रह्मादिभ्यो बह्मवि्यसम्प्रदायकतेभ्यो व॑शक्रषिभ्यो नमो गुरुभ्यः ॥ 
बृहदारण्यकव्याख्या कतेमादाबुदीरितिः 
उपोद्धातोऽथ तात्प्त्तथाख्याऽऽरभ्यते स्फुटा ॥ १ ॥ 
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घृहदारण्यकव्याख्याम्‌! इप्यादि । 
शङ्--यदि आभेकषतविज्ञानका कारण प्रहृत अन्थाध्ययन है, तो सब 
अध्ययनकरताभोको आस्मन्ञान क्यो नहीं होता 


समाधान--ृी भा वनीमवेत्‌" इस श्रतिके अनुसार पूर्वमे गृहीसे उप 
रक्षित गृहस्थाश्रमे विहित श्रौत ओर स्माते कर्मके अनुष्ठानसे जिनके चित्तका" 
मर निवृत्त दो चुका है । वे यनम जाकर अथात्‌ वैखानस आश्रमम प्रविष्ट 
होकर यथाविधि श्रवण, मनन आदि करते है ओर उन्दीको ब्रह्मविदा प्राप्त होती 
है, दूसरेो नदीं, यह वृ्दारण्यक नामके निर्वचनसे सूचित होता ३ । 
(अरण्ये अनूच्यमानमारण्यकम्‌' “अरण्यान्मनुष्ये इस सूत्रसे बुमुभरत्यय हुभा ह । 
यद्यपि "अरण्याण्णय › इस सूत्रसे ण्यप्रत्यय प्राप्त था । प्र उपयुक्त सूत्र इस घत्रका 
अपवाद है, अत ण्यप्रत्यय नहीं इ । इस रीतिसे आरण्यकश्चब्द निष्पत्र इभा । 
जन्य सब उपनिषदोकी अपेक्षासे इसमे अक्षरसंख्या अधिक दहै, केवर भक्षर- 
संख्या ही नही, ब्हमज्ञानके उपयोगी अन्तरङ्ग अधिक साधनोका उपदेश मी दै। 
इसर्ए चन्द घौर अर्थ॑से बड़ा होनेसे यह उपनिषदो ब्रव है । अत 
"ह्च तदारण्यके च इस व्युत्पत्तिसे बृहदारण्यक नाम निष्पन्न हुआ । “अ्पा- 
चतरम्‌' इस सूत्रसे ब्हत्‌शब्दका पूर्वनिपात हुभा । यदि अपरिपक्रबुद्धियोको 
अध्ययन केरनेपर भी ज्ञानोदय नहीं होता, तो यह अन्थका दोष नहीषदहै, 
बृहदारण्यक उपनिषत्‌की व्याट्या करनेके ङिष्‌ ही पूर्वमे उपक्रम किया है । 
बृहदारण्यककी व्याख्याकी परतिज्ञा कर बृहदारण्यवार्तिककी सक्षेपत ताययै- 
ग्या्या करते दँ । इस शङ्काकी निवृततिके ङिए किखते &-- "ताय्‌ 
यद्यपि साक्षात्‌ उक्त म्न्थकी ग्यारूया नहीं हे । ब्ृहदारण्यफी साक्षात्‌ 
व्याख्या भाष्य है ओर्‌ भाष्यकी तातर्यव्यास्या वार्तिक है। वार्तिक अति- 
गहन बहुत बड़ा है, अत्र॒ वार्तिकतात्पयकी-वार्तिकसार नामी -- संक्षिपते 
व्यार्या करते दै तथापि परम्परासे बरटदारण्यकका ही व्याख्यान दै, इसषिए 


पथम्‌ बराह्मणं | भाषासुवादसदहितं ५९७ 


अरण्याभ्ययनादेतदारण्यकश्चदीयते । 


बहष्वाद्‌ ग्रन्थतोऽथाच बृहदारण्यक मतम्‌ ॥ २ ॥ 
बृहदारण्यके काण्डत्रयमाच मधु स्मृतम्‌ । 
द्वितीय याज्ञवल्क्याख्यं ठतीय खिरसंज्ञकम्‌ ॥ ३॥ 
उपदेश्लोपपत्ती ढे उपास्तिशवेति ते अरय" । 
अथाः क्रमेण काण्डानां प्राधान्येन निरूपिताः ॥ ४ ॥ 
मधुकाण्डे त॒ चत्वारोऽध्यायास्तत्रा्ययोयोः । 
परवग्यसंज्ञकं करम प्रोक्तं नोपनिषत्ततः ॥ ५॥ ` 
भतिज्ञा अनुचित नही टै, इस तायते ङ्खिते हैँ कि स्फुट व्याख्या करते है 

जिससे तत्वजिज्ञाघुभंको अश्य श्रमसे अपेक्षित अथका बोध हो स्के ॥ १॥ 

बृहदारण्यक नामका निर्वेचन करते हे-- अरण्याध्ययना ०” इष्यादिते। 

उक्त रीतिसे अरण्यम अध्ययन करनेसे यह उपनिषत्‌ आरण्यक कहलाता है । 
अन्थसे--अक्षरसंख्यासे--तथा भातमज्ञानके अङ्गमूत सम्पूणे अन्तरङ्ग एव बहिरङ्ग 
साधनोकि उपदेशसे अर्थत मी सब उपनिषदोसे यह उपनिषत्‌ बड़ी है, अत, 
इसका बृहदारण्यक नाम सार्थक हे ॥ २॥ 

अव चिर्ष्योक्ो अस्य आयासे प्रतिपा निषयका ज्ञान हो, इसलिए 
उपनिषत काण्ड सख्या ओर उन कृण्डोमं प्रतिपाद्य विषर्योका विभाग करते 
है-बृहदारण्यके' इत्यादिसे । 

बृहदारण्यके तीन काण्ड हँ । पथम मधुकाण्ड, द्वितीय या्ञवसकय- 
काण्ड ओर तृतीय सिलकाण्ड ॥ ३ ॥ 

^उपदेशोपपत्ती' इत्यादि । मधुकाण्डमे उपदेश्च, द्वितीय काण्डम उपपत्ति 
तथा तृतीय काण्डम उपासना इस क्रमते तीनों भष्यायमिं येही तीन भरं 
प्रथानद्पसे कहे गये हे । प्रसञ्गवश जौर भी पदार्थोका निष्पण है जो भागे 
स्वय प्रतीत होगे ॥ ४ ॥ 

धुकाण्डे इत्यादि । मघुकाण्डमे चार्‌ अध्याय है, उनमें से दो अध्याये 
पवग्येनामक क्म॑कहा गया है, शत॒ वह उपनिषत्‌ नहीं है । भर्थात्‌ 


ज्ासमतत््वका निरूपण उसमे की है ॥ ५ ॥ 
.. , . ५६ 
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विद्सन्निधिपठेऽपि विधाश्चतं न कर्मणः 
अरण्याध्ययनायेव विद्यासन्निधिरिष्यते ॥ & ॥ 
गुणोपसंहृतावेतत्रत्रकारेण वर्णितम्‌ । 
अतस्तीयमारभ्य व्याख्यानं न तु पूर्वयोः ॥ ७॥ 


"विधासन्निधि०' इष्यादि । 

शङ्धा--विाप्रकरणमे पवग्यं कर्म कनेक प्रयोजन क्या है " इसका बो 
कर्मकाण्डमँ उपयोग होनेसे वहीपर निपण होना चाहिए था । विचाप्रकरणमें 
तो विचाङ्गका निषपण अपेक्षित रइता है । अनपेक्षित अ्थके अभिषधानसे चिष्योमिं 
अश्नद्धा उपपन्न होगी । 

समाधान-- ठीक दै, इन कर्मोमिं विच्यज्ञव नहीं हे, फिर मी विधासन्निथिमं 
पाठ इसलिए है करि ये मी उपासनाष्प कर्म अरण्यम यथाविधि होते , इसरिए 
भरण्यके साहचरयैसे उनका मी निदूपण आदिमे किया गया है | पूर्वकाण्डमे 
कम वी्ैवत्तरताके किर अपेक्षित दै भौर अनधिकारियेकरि किए सश्वमेधके एरी 
कामनाकी सिद्धिके छिर भी ये आवदयक हैँ तथा बरहमज्ञानकी उत्यत्तिकि योग्य 
चिततदुद्धिके छिए किसी फञ्की इच्छके बिना प्रहत उपासना की जाती है, 
इसङिए ज्ञान ओर कमं दोनोके उपयोगी होनेसे दोनेकि मध्यम इनका निरयण 
करना सथुचित दी है । यपि आलेक्य ही वे है, उसके अश्च वेव नही है, 
फ्रि मी विद्याके उपाय होनेसे वे सर्वथा अनपेक्षित महीं है। जिनका चित्त 
परिदुद्ध नही है ओर वैखानस आश्वममें प्रविष्ट दो गए दै, उनके चित्तकी शुद्धिके 
उपायकी जिज्ञासां अवश्य रहती दहै, अत आरण्यकोंका कतव्य समश्चकर 
इसका निदपण किया गया है । करम करनेके ङ्िए अनेक साधनाओंकी अपेक्षा 
होती है वह उपासनामं नदीं है, किन्तु केवर एकान्त जौर सासारकि करम- 
बन्धर्नोसे अवकार चाहिए । पूवै आश्रमोका क्ष्य यथाशक्ति सम्पादन फर 
बरक्षाशीर पुरूष वैखानस आशम प्रविष्ट होता है | वहा उते उपासना करनेका 
पूरा अवसर मिक्ता है, इसङ्िए देहटीदीपकन्यायसे दोनेमि उपयोगी प्रहृत 
करमका दोनोके बीम पाठ करना समुचित दी 2 ॥ ६ ॥ 

शुणोपसंहूता०* इत्यादि! गुणोपसंहारके वेधावर्थमेवात्‌, (ब्र ०० म ०३ 
पाद्‌ २ अबि १४ सू० २५ ) इस सूत्रम वेदान्वसूत्रकार श्रीवेदव्यास भगवानले 
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कहा है- (स्वं प्रविध्य हृदयं प्रविध्य वमनी प्रवृज्य शिरोऽमिपदृज्य त्रिधा 
विप्क्त › इत्यादि । [ अथ-ह देवते ! मेरे शत्रुके सव अङ्ग ॒बिदीणै करो, 
विशोषडपसे हृदयका मेदन करो, धमनी अर्थात्‌ चिराओंको-नाडीविरोषको-तोड़ो 
(८ नाडी तु धमनि रिरा ' इप्यमर ) सिरको चासौ तरफसे फोड़ इस क्रमसे मेरा 
शश्र अङ्गोसे रहित दहो जाय, ] इत्यादि तथा ताण्ड्य उपनिषत्‌के जआरभ्भमे 
श्रत भकमयै आदि कर्ममे संशय होता है कि क्या ये सब मन्त तथा प्श्ये चादि 
कर्मोका विद्याम भी उपसंहार करना चाहिए, अथवा नदीं " इम कौन सपक्ष 
उचित प्रतीत होता है 2 उपसंहार करना हयी पृक्ष उचित जचती है, क्योकि 
विन्याप्रथान उपनिषत्की सन्निधिम उनका पाठहै। यदिकष्ो किषाठतो 
है, किन्तु विचयाके अङ्गरूपसे इनका विधान नहीं है, तो इसका उत्तर यह है 
कि हों विके अङ्गखूपसे उनका साक्षात्‌ उपरभ्म नदी हे, फिर भी सिधि 
पाठक्ी सामभ्यैसे उसका अनुमान करल्ेगे। यदि कटो कि विाविषयक 
कोई शिङ्ग तोहे नही, पिर अनुमान कैसे होगा " ओर 'पुरस्तादुपसदा परवरग्यणं 
प्रचरन्ति" इस श्रतिवाक्यसे प्रवर्यमे क्रतुरोषता द्यी निश्चित होती हैः तो यहं 
कहना भी युक्त नही है, क्योकि हदयादिके संकीतैनसे विदयाविषयक्र सामथ्येकी 
मी किसी प्रकार कल्पना कर दही ठेगे । हृदयम उपासना अनेक विहित है उसके 
्रारा हृदय प्रविध्य, इष्यादि मन्त्र उपासनके अङ्ग हो सकते है, उपासनामें 
मन्त्रका विनियोग भी है पुत्रके द्यु होनेके लिए छान्दोग्ये (मू प्रपयेऽसुना- 
मुनायुना' इत्यादि पिताक प्रा्थनामन्त्र इष्ठ है एव प्रवग्यादि कम करतुम विनियुक्तं 
है, तो मी विचयामे मी उनका विनियोग करनेमे कोई विरोध नहीं है, यद्यपि वाक्यसे 
सन्निधि दु्बैकुहै फिर भी विरोध नहीं है । इसकिए वाक्यसे सक्भिषिका बाध 
मही ह्यो सकता, वाक्यसे क्रुरोष हयो ओौर सननिधिसे विचारोष भी दहो, ती 
क्या विरोध हे ? कुछ भी नही, यह पूर्वपक्ष हुमा । 

सिद्धान्त यह है कि विम इनका उपसंहार महीं है, क्योकि बेष 
शादि अर्थोक्ष विद्याम कोई संबन्ध ही नहीं दै, केवर हंदयमात्रका 
उपयोम है, सम्पूण मम््रका अर्थं अभिचारसंबरद्ध है, इसङ्िए (सामथ्ये 
सर्वशब्दानां लिङ्गम्‌ इत्यभिधीयते इस मृ्पादकी उक्तिके अभुसार अर्थ- 
घकाशनसामथ्यैरूप लिङ्गते आभिचारिक कर्मके साथ दी उक्तं मन्त्रकां 
संबन्धं सिद्ध होता है इसी तरह अन्य मन्नोका मी प्रकरण आदिमे क्रतु. 


६०० बृहहारण्यकवारतिसार [ १ अध्याय 
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अभ्यारोपापवादाभ्या मधुकाण्डं प्रवतैते । 

अध्यारोप्य तृतीयेन चतुर्थेन त्वपोचते ॥ ८ ॥ 

प्‌ जाह्मणानि ज्ञेयानि ठतीये बाह्मणत्रयस्‌ । 

आद्य संसारसीमान्तसाधनप्रतिपादकम्‌ ॥ ९ ॥ 

चतुर्थे तत्फल प्रोच्य विबाविदे च त्रिते । । 
विस्तराद्‌ संग्रहादृसिरविद्याया अथोभयोः ॥ १० ॥ 
विद्ाप्रत्रादधस्तादयत्साधनं सफलं श्रुतम्‌ । 

प्रतियोगितया सवं तद्धिचयास्तुतये भवेत्‌ ॥ ११॥ 


सवन्ध ही प्रतीत होता है । विचयासबन्ध प्रतीत नही होता! इसी प्रकारं 
प्वग्यादि कर्मं भी विचरोष नहीं, ये भी क्रतु दी विनियुक्त, इसि 
ये भी विशेष नदीं हे, कारण कि विचयाका फ मोक्ष है जौर कर्मका फर अनित्य 
स्वगोदि हे। दोनोके फर परस्पर विरुक्षण हे, इसर्िएि दोनोमे एकफल- 
साधकघ नही है, रेसी अवस्थामे दोनेमिं शष-रोषिभाव कैसे हो सकता है ? इस 
अभिप्रायसे कते दै- तृतीय ब्राह्मणसे लेकर त्रहमविद्याका व्याख्यान कियाद, 
पूर्वै ब्राह्मणोका ्यास्यान नही किया है ॥ ७ ॥ 

(अध्यारोपा०' इप्यादि । अध्यारोप ओर अपवादसे मधुकाण्डकी प्रदृचि 
है । तृतीयसे भध्यारोप जौर चतुर्थे मपश्रादका निद्पण है, इसका अगे स्पष्टी- 
करण करेगे । पुनरक्रिके भयसे यदा स्पष्ठीफरण नहीं किया जाता ॥ ८ ॥ 

धृद्‌ ब्राह्मणानि' इत्यादि । मयुकाण्डमे छ ब्राह्मण दै, तृतीयम तीन ब्राह्मण 
है । पला ससारके सीमान्त साधनका प्रतिपादक है ॥ ९ ॥ 

ध्चतुर्' इत्यादि । चतुर्थम विद्यके पक्षा निरूपण कर विचा भौर अविद्याके 
स्वरूपका निषपण किया गया है ओर सक्षेप तथा विस्तारसे विघा गौर अविारी 
दृसिक्षा निङ्पण किया गया है ॥१०॥ । 

विद्याध्रत्रात्‌ इत्यादि । विचयासूत्से पूर्वमे जो फरके साथ साधम श्रत है, वे 
विधयाके विरोधी है भथौत्‌ उन कर्मोक्षा फर संसारापि ही है, सारसे मुक्ति नही 
दै, इसङिए वे प्रतियोगी फदरते द जसे धटके अमावका प्रतियोगी षट है, 
धरके साथ षटामाब नहीं रह सकता, वैसे ही ससाररूप एरक उद्यन्न करनेवाके 
कर्मोक्षा वि्यके साथ विरो है बिद्ाक्रा फक ससारसे य॒क्ति द, भौर उन 
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हिरण्यगमेप्राधषिरया कर्मोपासनसाधिता । 

साऽपि संसार एपाऽतो विधैवेका विशुक्तिदा ॥ १२ ॥ 
प्रथमनत्राह्मणे द्यवे विराद्दृष्ि्विंधीयते । 
ससाराभिष्ठखीभूतन्रह्मलोकाधथिनं प्रति ॥ १२ ॥ 


कर्मोका फर है ससार । इसङिए विदयाभ्रकरणमे उन कर्मोका उपादान केवरं 
विद्याकी स्तुतिके छिए दही किया गयादैः उनके फलकी अभिकाषासे 
सनुष्ठानके लिए नहीं करिया गया है । स्तुतिका तापय है--उपदेयमे । कर्मकी 
उपेक्षा विया उपादेय है । वि्याका फर असरत है ओौर कर्मका फर विनाद्ची है । 
विनाशी फएर्वाले कर्मो विरक्त होकर अमृत फर्को देनेवाटी विद्यामे 
परूषोंकी प्रदतति हौ, इसङ्ए विद्यापकरणमे भी कर्मोका उपादान उचित 
ही है ॥११॥ 

(हिरण्यगभ ° इत्यादि । उक्त उपासनासे सहित अश्वमेधादि याग 
करनेपर मी सबसे बड़ा फर हिरण्यगभस्वहूपकी प्राप्ति ददी कदी गई है, इससे 
अधिक जौर कोई फर कर्मा है नही, परन्तु विचार कर देखिए तो हिरण्य- 
गभ सपारसमष्टि दी दै । उनसे सपारका विच्छेद नही होता । जन्म मरणका सबन्ध 
हिरण्यगभेमे है दी, किन्तु विया द्यी षेसा फर है जिससे सदाके किए नन्म- 
मरणद्प बन्धने द्ुटकारा मिर जाता है, अत सुमु्चुभोंको सम्पूण कर्मोका स्याग 
कर्‌ भवण; मनन आदिसे विबके उपाजन हीमे प्रवृत्त हो जना चाहिए, 
इीसे उस फरुकी प्राप्ति होगी, अन्य उपायसे नहीं । अमरतफलिकिा 
ब्रह्म वियेव, अत इय धन्या" इस प्रकार परम पुरुषाथंका सम्पण करनेवाटी होनेसे 
्रहविचाकी स्तुति होती है ॥१२॥ 

श्रथम ०‡ इत्यादि । “उषा वा अद्षस्यः इस प्रथम ब्राक्षणसे अदवमे-- 
सईवमेध यज्ञके अज्जं अर्वर्मे-- विरा दष्टिके छिए अश्वाङ्ञमि-- सिर आदविमे- 
प्रभात कारादि इष्टिका विधान करते हँ । इस उपासनाका फल ब्रेह्रोककी प्राति 
तथा समस्त पापोकी निवृत्ति है । 

शङ्का-- वह उपासना अश्दही मेँ क्यों विहित इद? यदि कहौ किं 
भद्वमेषका भश्च अङ्गै, मत उपने इई, तो इसपर हम यह कगे कि 
केवर अश्व तो उक्त यत्तका जङ्ग नहीं है, अन्य पदार्थं भी तो उसके 
अङ्क हे ॥१२॥ 
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सत्खप्यन्यप्रतीकेषु हय एवेह गृह्यते । 
प्राधान्यादश्वमेधस्य हयनामाड्कितत्वतः ॥ १४॥ 
क्रतुराडइ्वमेधोऽय तत्र मुख्यतमो हयः । 
एतस्मादधिकं कि वा प्रतीकेमधिकं भवेत्‌ ॥ १५॥ 
कर्मा मदयसम्बन्धादुपास्तिरिति चेन्न तत्‌ । 
कर्मोपास्त्योरेकफटे विकल्पस्य श्रुतत्वतः ॥ १६ ॥ 








समाधान--^सत्सखप्यन्य ०? इत्यादिसे | यद्यपि अदपमेध यज्ञम अखको छोडु- 
कुर ओौर भी अनेक अङ्ग दै तथापि उनम उक्त उपासनाका विधानन कर 
कपर अश्वके अङ्गम तत्‌-तत्‌ दके विधानका अभिप्राय यह है कि अश अन्य 
अङ्गो प्रषान है। अदशब्दसे सयुक्त अश्वमेध यह नाम ददी प्रधानताका 
मूर है जौर प्रजापति देवता भी अद्यका है । देवताओंमे तथा प्रकृत यागमे 
प्रजापति प्रधानहे, इसलिए इसके द्वारा अद्य भी प्रधान है, अत, प्रधाना- 
प्रधानो प्रधानस्यैव ्रहणम्‌" इस न्यायसे पधान अदवके जङ्गमे ही उक्त उपा- 
सनाका विधान होना युक्तिसगत दै, दृसरेके अज्ञोमे नदी ॥१४॥ 


(क्रतुराड्‌ इत्यादि । यह अश्वमेध यज्ञ॒ सब ॒गज्ञोका सम्राट्‌ है-- सबं 
धर्मि ्रष्ठहै सौर इसमे प्रधान भङ्ग है-अश, अत उससे अन्य ओौर्‌ 
उत्तम प्रतीकं कौन हदो सकता है " अर्थात्‌ कोट नहीं । 

कमाज्ग ०” इत्यादि । 

शङ्का--आपने इस उपासनाका ब्रह्मरोककी प्राप्ति फक कहा, वह्‌ दीक 
महीं जचता, कारण कि यह कर्म॑ समृद्धिके शिए दहै, अतएव "यदेव विद्या 
करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयेवस्तर भवतिः इप्यादि श्रतिमे स्पष्ट कहा दै । 
उक्त कर्मका फल स्वाराज्य है, ब्रषरोकप्रातति नही । 


समाधान- कर्मके जो अधिकारी दै, षे यदि क्मा्ग अद्म यह उपासना 
करगे; तो उनके ठि करम समृद्धयथेका श्रुति निर्दे हे, ओर जो भद्वमेषके 
अषिक्ारी नही दहै, बे अपने शरीरकफो ही जद मानकर तत्‌ तत्‌ अङ्गोमे मङृत उपासना 
करं, तो उनको ब्रह्रोकपरातति रूप ही फर होता है ! इस उपासनाका अधिकारीके 
भेदसे विङद्प है, अतएव "तरति ज्षहत्या योऽश्वमेधेन यजते य उ चेनमेव्‌ बद्‌! 
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यजते योऽध्वमेधेन यश्चैव वेद तं क्रतुम्‌ । 
सर्वपापविनाशादि तयोस्तुस्यमिति शरुतिः ॥ १७॥ 
इयासनस्य स्वातन्त्यात्कर्मानधिकृवोऽपि च । 
घनसा कटरपयित्वाऽरव विराद्सूपेण चिन्तयेत्‌ ॥ १८ ॥ 
अश्वश्याऽङ्धषु संयोज्या उषःकारादिष््टयः । 
इत्छष्टदषिहीनि स्यादिति शत्रकृदत्रवीत्‌ ॥ १९ ॥ 





इस श्रतिशे स्वतस्तन भी उपासनाका विधान है । “पाप तितीषुरश्वमेष तदुपास्त 
वा कुर्यात्‌” इस श्तिमे बिकड्पाथेक वाद्यब्दका श्रवण स्पष्ट है । 

यद्यपि इस वाक्यम ब्रहमरोककी प्रादय फल्का निर्दे नींषै, तो 
भी निप्पापताका फर ब्रह्मलोकमाप्ति अन्यत्र निर्दिष्ट है, निर्धूतपापास्ते याम्ति 
ब्रह्मलोकमनामयम्‌, इत्यादि । इससे उक्त कर्मके अनधिकारियोकि रए स्वतन्त्र 
उपासनाका विधान है, कर्म ओर उपा्नाका एक दही एक विकश्प श्रतिमें 
श्रुत हे, अथात्‌ अधिकारियेक्ि लिए कर्मफर दी उपासनाका फरूहै भौर 
अनधिकारियोके किए स्वतन्त्र ्रह्मरोकपराप्ति फल है ॥१६॥ 

(यजते! इत्यादि । ओ अश्यमेध यज्ञ करता है या जो पूरणहपसे उसकी 
विधि जानता है । उन दोनोमिं सब ॒पार्पोी निृत्ति रूप फर समान होता दै, 
यदह शति कहती है ॥१५७] 

उपासनस्य इत्यादि । उपासमाकी स्वतन््तासे कर्मके अनधिकारी 
ब्राह्मणादि मी मनसे जपने शरीरको दव मानकर ॒विरादृपसे ध्यान कर सकते 
है अथात्‌ जिन ॒दष्टियोंका अश््वके अङ्गम विधानदहै, वे इष्टयो अद्वखूपसे 
कषित अपने शरीरके अज्ञोम करनी चादिं ॥ १८ ॥ 


अश्चस्याऽङ्खषु" इत्यादि । अश्चके सिरमेँ उक्त ॒न्यायसे प्रभातकार्की दृष्टि 
तथा चक्रादि सुयादिदष्टि की जाती है। दीन प्रतीक उच्छृ दृष्टि 
करना प्रतीक उपासना कहराता है । इस ॒विषयका वेदान्तसूत्रकारने 'आदि- 
त्यादिमतयश्चाङ्ग उपपत्ते ' इस सूत्रम इस प्रकार किया है--य एवासौ त- 
पति तसुद्रीथमुपासीतः यर्होपर यह सन्देह होता है कि आदित्यादि 
उद्वीथकी दृष्टि विहित है या उद्वीथम आदि्यृष्टि विदित है अथवा 
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कोई नियम दही नही है अर्थात्‌ चष्टे उदवीथ्मे आदिष्यषष्टि करे या 
आदिप्यते उद्धीथदष्टि करे, क्योकि दोनों जह्मविकार है अथवा आदित्यके 
रहनेपर भी कर्मके बिना फठ्की उप्पत्ति वही होती । यदि आदिप्यमतिसे 
उद्धीथकी उपासना की जायगी) तो प्रतीककी उपासना अवङम्बनको अविद्य 
मान-सा कर आरोपित आदिप्यकी ही प्रधानङ्पसे उपासना होगी । ादिप्यके 
अक्र्मासक होनेसे फर कुछ नहीं हो सकता, यदि भदिप्यकी उद्वीथबुद्धिसे 
उपासना की जायगी, तो कर्मामकं आदित्ये भी एक हो सकता है, अत 
मनङ्ग आदित्य आदिमे अङ्गमति करना ही उचित है- यह पूर्वपक्ष कर भाष्यकारमे 
सिद्धान्त किया कि उद्धीथ आदि मति आदिष्यमे ही करना युक्तियुक्त 
हे, क्योकि घपूरवै सन्निकषसे आदिप्य आदि मति द्वारा उपास्यमान उद्वीथसे 
ही कर्मसगरद्धिरूप फर हो सकता है, "यदेव विश्वया करोति भद्धयोपनिषदा 
तदेव बीथैवत्तर भवति, इस श्रतिसे उक्त उपासना कर्मसमृद्धिके रए है । 


राङ्ा--अच्छा तो कर्मसगृद्धयथे विद्या हे, उसके विषयमे यदी सिद्धान्त 
माना जाय, किन्तु जो स्वतन्त्र उपासना है उसके विषयमे क्या नियम है" 
क्योकि वह कममाङ्गतोहै नही, फिर क्या नियमहै कि किसमे कौन दृष्टि 
करनी उचित है अर्थात्‌ जहा कर्मसे फर कहा गया है वेकि किए उक्त सिद्धान्त 
दीक हे, जर्होपर गुणसे फर होताहै, वहोगुण तोकार्यही नही है, इस- 
छिए करोतिका सम्बन्ध ही नहीं हो सकता, फिर विद्याका क्या उपयोग ? 


समाधान- गुणसे जक्शे फरु कहा, वर्होपर भी सिद्धस्वभाव केवर 
गुणसे फरु नही होता है। अन्यथा अविरोषसे सबको फक होता रहेगा । 
अतः किचचितकर्मसम्बद्ध दही गुणसे फर कहा गया है, मत॒ जिस कर्मे 
जो उपासना कही गई है, उस उपासनासे वही कर्म वीर्यवत्तर होता है । 
आदित्य आदि फकासक द, इसकिए उद्वीथ आदिसे भादित्य आदि उद्कष्ट है । 
अतएव भादित्य भादिप्रा्तिरुक्षण फर रति आदिमे कहा गयादहै ! जौर भीं 
कारणं है ‹ओमित्येतदक्षरमुद्धीथमुपासीत सखख्वेतस्थेवाक्षरस्योपव्याख्यानं भवतिः 
इस श्रतिमे उद्रीथक्ना दी उपास्यत्वष्पसे उपक्रम करके उस्म आदिप्यादि. 
मतिका विधान दै | 





चर्का- सिद्धस्वरूप आदित्य आदिका अध्यास करनेसे कर्मगत साध्यत्वांचका 
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अखसंज्ञपनात्‌ पूवै परादपि च यौ ग्रहौ । 
महिमाख्यावहोरात्रह्टी इर्यात्तयोः मात्‌ ॥ २० ॥ 
सदर बडवा यद्वदुत्पद्याऽऽभित्य वतेते । 
परात्मनि विराडश््वस्तथेवेति विचिन्तयेत्‌ ॥ २१॥ 
अश्वोपास्तिरिय ज्ञेया प्रथमब्राह्मणोदिता । 
दितीयत्राह्मणे सम्यङ्‌ फएलमस्याः प्रवक्ष्यते ॥ २२ ॥ 


अभिभव हो जायगा, अथौत्‌ कर्म ही अविद्चमानके समान हो जायगा, यहं 
ठीक नहीं है । अध्यासे कर्म अभिभूत नहीं द्योता । माणवक्भै--बारक्षमे- 
अभिदृष्टि करनेसे माणवक अविद्यमान-सा नहीं होता, किन्तु उसमे तेजस्वि भादि 
उल्छृष्ट गुण-दृष्टि होती है । अभिशब्द माणवके जौपचारिकं माना जाता है | 
शक्तिम रञतके अध्यासकी तरह यह अध्यास नहीं है, किन्तु अश्िरब्दका 
माणवके गौणी वृत्तिसे प्रयोग होता है, धोता ओौर बक्ताको भेदी पतीति रहते 
रहा अन्य चब्दका अन्य अर्थम, किसी घर्म द्वारा सादृश्य मानकर, प्रयोग होता 
है, वह गौणश्ब्द करता है । उसी प्रकार उद्वीथ आदिमे आदिष्यद्टिका 
विधान है । सारा यह निकला कि अनङ्गश्रयदष्टि उद्वीथ आदि कमाने 
करनी चाहिए, इससे शङ्गका संस्छार होता दै । सस्छृतका आगे कर्म उपयोग 
है । सिर आदिमे उषा आदिकी ही इष्टि करनी चाद्िए, उषा भादिमे सिर आदिकी 
दृष्टि नहीं करनी चाहिए । इस अर्थम वेदान्तसूत्रक्नार भगवान्‌ श्रीवेदभ्यास 
महर्षिकी सम्मति कदी हे ॥ १९ ॥ 

अश्वसंज्ञपनात्‌' इत्यादि । अश्वमेधयज्ञका अङ्ग जो अश्व दहै, उसके 
सन्ञपनके--वधके-- पूर्व॑ अदवके आगे स्थापित जो महिमा नामका इुव्णका 
पात्र हे, उसमे “अह की ८ दिनकी ) इष्टि करनी चाहिए ओर उक्त अश्वक 
पीठे जो चदीका पात्र है, उसका भी नाम महिमा ददै, उसमे रत्रिकी इष्टि 
करनी चाहिए ॥ २० ॥ 

शसघयुदर इत्यादि । अभिविशेष बडवा जसे समुद्रसे उन्न होकर समुद्रम 
ही स्थित है, वैसे ही परमात्मासे उतन्न विराटखपी यद्व “उसमे श्थित है, 
एेसा ध्यान करना चाहिए ॥ २१ ॥ 

'अर्वोपासि०” शस्यादि । प्रथम त्ाह्मणमे अश्वकी उपासना कटी गर है 
जौर्‌ द्वितीय ब्रह्मण इस उपासनाफा फर अच्छी तरहसे केगे ॥ २२ ॥ 
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पृथक्‌ एरुस्याऽकथनाद्राह्मणद्यवणितप्‌ । 
एकोपासनमेवेति विज्ञातन्यसपासके, ॥ २३ ॥ 
प्रतीफयोरस्ववहन्योरविभेदाद्राह्मणदयम्‌ । 
भरद्वप्रतीकै वैराजरूपोपास्तिरिदोदिता ॥ २४ ॥ 





इतिबहदारण्य फवार्तिंफमारे प्रथमाध्याये 
प्रथममदवन्राह्मणं समाप्तम्‌ 


[0 

दवितीय बराह्मणम अमिकी उपासनाका विधान है । सम्भव है किसीको 
यह्‌ शङ्का हो कि वर्होका एकर उसी विधाका हो, इस भमके निराकेरणके छिणि 
कहते द - पृथ्‌' ईत्यादिसे ! 

अलग-मङ्ग फलका निर्देश न होने दोनों बाक्षणोम निर्दिष्ट विदा भिन्न 
नहीं है । अन्यथा निष्प भरथम उपासना व्यथं हो जायगी, अत फर्के एक 
दोनेसे दोनों विचारणे भिल्ल नहींदै, किन्ति एक ही दै, यह उपासरकोको 
समञ्लना चाहिए ॥ २२ ॥ 

्रतीकयो °' इत्यादि । 

शङ्का-- यदि दोनो ब्रह्मणो कथित विदा एकी षै, तो ब्रह्मणमेद 
क्यो हजा ° एकं ही बराह्मणम दोनोंका निर्देश क्यो न किया गया 

समाधान-- दोनों ब्रह्मणो निरदश् करनेका कारण यह है कि परतीकके 
आरम्बन अश्च जौर अगि दोषै, अत प्रतीके मेदसे बराहमणभेद हुभा दै, 
विद्यामेदसे नही; अश्चप्रतीकषमें विरादकी उपासना इस प्रथम बराह्मणम कदी 
गई हे || २४॥ 


इति वार्तिकिसारभ्याख्यामे पथम ब्राह्मणका ग्याख्यान समाप्त ! 


१ -+-‡६-र+ 


[> 
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---~~-ज्यन्य्न्य्य्य्य्य्य~~ ~~~ ~-~-~-~- ~-~ - 
अथ हितीयं बाद्यणम्‌ 

दितीयत्राह्मणे बहवरश्वमेधोपयोगिनः ¦ 

उपासन विराद्बुद्या फायेत्वेन विधीयते ॥ १ ॥ 

अश्वमूद्धादिषु यथा ह्ुषःकालादिष््टयः । 

अग्निमूद्धोदिषु तथा नेयाः प्राच्यादिष््टयः ॥ २॥ 








द्वितीय °` इत्यादि । द्वितीय ब्राह्मणमे भश्वमेषयज्ञका उपयोगी अर्थात्‌ 
उक्त यागका अङ्ग जो अगि हे, उसकी विराड्‌ बुद्धिसे उपा्ना करनेके छिए 
विधि है॥ १॥ 


(अश्च ०” इप्यादि । जेते उपासनाके ङिष्‌ अश्वके सिर आदि अवयवे 
परमात कारु आदिकी दृष्टि पूर्वै ब्राह्मणमे की गई है, वैते हयी अग्निक 
सिर॒ आदि वक्ष्यमाण अवयवि प्राच्य आदिृष्टिका उपा्तनके किए विधान 
करते हे । 

राङ्ा--अन्न्मे तो सिर आदि अवयव है नही, किर उने प्राच्य आदि 
दिका विधान कैसे हो सकेगा ? 


समाधान-- यद्यपि अगि साक्षात्‌ अवयव नहीं है, तथापि अनिरा आधारे 
कुण्ड पक्षीके आकारका बनाया जाता हैः उसमे चित्य संस्थापित जो नि है, 
उसमे कुण्डस्य पक्के आकारा आरोप कर, अग्निको पक्षीषप मान कर उन 
अङ्गम यथोक्त प्राच्य आदि-हृष्टि करनी चाहिए । ^तस्थ' इत्यादि मन्तरसे 
अर्वकरे समान अच्वमेधके उपयोगी अग्निका भी द्रीन कहते है | 


अर्शवके समान भमिकी उत्पत्ति मी स्सुतिकै ए है, इस प्रकार शद्ध 
अन्मवाख अभि है । इस अग्नके सिरमे प्राचीकी ~ पूरव दिच्ाकी-- इष्टि करनी 
चाहिए, क्योकि सिर जौर पूर्वं दिशाक्रा साधम्य है- विशिष्टल । जसे सब भङ्गो 
भिर विदिष्ट है, वैसे ही सब दिशाजमि पूर्वै दिशा प्रशस्त है । 'असौ च असौ च 
ईेशानकोण तथा अगनिकोण र्मी" अर्थात्‌ दो बहु दै । अग्निकी पूछ पतीषी-- 
पशचिम-- दिशा है, क्योकि दोनोका साधम्यं है पूर्वाभिसुखका प्रतीची दिशसे 





के 








( १ ) बुहदारण्य गेपनिषत्‌ १।२।३ 
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पश्याकारभितो योऽभिः प्राग्दिगा्यसिकात्मकः | 
सोऽप्सु प्रतिष्ठित इति ध्याताऽपि प्रतितिष्ठति ॥ ३ ॥ 
परतिष्ठागुणविज्ञानस्थेवेतत्फलमीरितम्‌। 
प्रधानोपास्नष्ं विरादभ्राप्षिः प्रयक्ष्यते ॥ ४ ॥ 
गुणस्य य॑स्य सम्प्रोक्तं प्रधानादपर फलम्‌ । 
तंद्गुणोपासर् पुंस इच्छ्येव विकरप्यते ॥ ५ ॥ 











सम्बन्ध । "मसौ च असौ च' वायभ्य ओर नैप कोण सक्थिनी है, कारण कि 
प्ष्ठकोणस्र ॒दोनोका साधम्य है । दक्षिणा ओर उदीची ये दोनो क्रमच्च पाश्च 
है, क्योकि इन दोनोका सम्बन्ध सामान्य दोनों दिशार्भोमे विमान है । उर््वख- 
सामान्यसे श्यौ ' पृष्ठ हे । अन्तरिक्ष उदर है क्योकि सुषिरस्वह्प सामान्य ध्म दोनो 
परसिद्ध दी है । उर ओर एरथिवी दोनो अधोमागसामान्य है, यह अनि प्रजापति- 
स्वप तथा रोकादिश्वूप जलमे प्रतिष्ठित है, इसी तापयसे “एवमिमे रोका 
अदववन्त › यह श्रुति है । इस प्रकार अगिक़्ी उपासनामे तप्पर पुरुष ॒ज्हें 
कहीं भी जाता हे, वही प्रतिष्ठित हो जाता है ॥ २॥ 


पष््याकार० इत्यादि । पक्षीके आष्टा निर्मित जो कुण्डदे, उसमे 
स्थापित जो अनि है, वह भी पक्ष्याकार है जर प्राची दिशा जादि सर्वात्मक हे । 
वह अग्नि जल्पे प्रतिष्ठित है, इस कारण ध्याता-तादश्च अग्निका उपास्क-- 
पुरुष भी सरवेत्र प्रतिष्ठित होता है, स्वीसक अग्नि ज्म प्रतिष्ठित हे, यह 
गुणकी उपासनाका एक हे, प्रधान पढ तो है ही । 


श्रतिष्ठ ०” इत्यादि । सव छोकोमे परतिष्ठाप फल गुणविशिष्ट प्रकृत कर्म॑का 
महीं है, किन्तु केव गुणी उपासनामात्रका यह फर है ¡ अश्वमेधयज्ञका 
प्रधान फर विराटूस्वह्पकी प्राप्ति दै, उसे आगे कटेगे ॥ ४ ॥ 


गुणस्य! इत्यादि । प्रान अईवमेधयज्ञके फठसे अतिरिक्त जित गुणका- 
थष्यु परतिष्ठितक्ा--फर सर्वरोकप्रतिष्ठा का गया है, उस फर्की इच्छासे ही 
इस गुणी उपासनाका विकल्प है । सारांश्च यह है किं जिस उपासकको सर्व. 
छोकपतिष्ठारूपं फलकी कामना है, बह पुरुष इस गुणष्ठी भी उपासना करे 
भीर्‌ जिसकी दसी इच्छा नदहोवब्हमकरे॥ ५॥ 
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तदिशेषफलानिच्छोर्तिनाऽष्येतं गुणान्तरे, | 
प्रधानोपास्तिषम्पू्या भुख्योपास्तिफरं भवेत्‌ । & ॥ 
उष्कालादिवपुषमच्वं प्राच्यादिदेहकम्‌ । 

अग्नि चोपासक स्वात्मस्वरूपत्वेन चिन्तयेत्‌ ॥ ७ । 
नयु प्रतीकमेवाऽत्र विरादबुख्या विचिन्त्यते । 

न प्रतीकेऽर्हग्रहोऽस्ति ्त्रकारेण वारणात्‌ ॥ ८ ॥ 


(तद्विशेष ०” इत्यादि । जिस पुरषो सर्वलोकमतिष्ठाहप फरुकी कामना 
नही है, वह पुरुष शस गुणको छोडकर अन्य गुणके साथ प्रकृत पधानी 
उपास्नना रे तथा इस उपासनाकी सम्पर्ति गुणान्तरसे भी होती है । ओौर भुख्यो- 
पाप्ननाका एरु गुणान्तरके साथ प्रधानकी उपाप्तना करनैवारोको प्राप 


होता है ॥ ६ ॥ 


(उषृ,काङादि०' इत्यादि । दोनों ब्राह्मणो जो उपासना कदी गई दै, वहं 
एक ही दहै, इसङ्एि दोनों उपासना्ोको एक ही साथ उपासक किस पकारं 
करे ° यह कदते हे--उपासक उषा कार आदि शरीरवाठे अ तथा प्राच्यादि 
देहवाठे अनिका अपने शरीरखूपसे चिन्तन करे अथीत्‌ अपने शरीरका हयी 
उक्त अनिस्वरूपसे ध्यान करे ॥ ७ ॥ 

^नचु प्रतीक ०? इप्यादि । 

शङ्का- यह विराद्छी उपासना तो प्रतीकोपासना दी ६ । जसे शाल्भामगै 
विष्णुकी उपासना होती है वेसे ही अपने शरीरम प्रजापतिकी उपासना 
होती है । प्रतीकोपासनामे (अहरह ( यह भे ) मानना दीक नहीं ै, क्योकि 
परतीकोपासनामे अद्महका बेदान्तसूत्नम स्पष्ट निषेध करिया गया है-- न प्रतीके 
नहि स ' इस सूत्रमे-- मनो ऋह्प्युपासीत,, “आकाशो महयति, स यो नामन्रहेयु- 
प्स्ते इत्यादि प्रतीकोपसनार्जोको ठेकर सशय हुआ कि इन परतीकोमिं अहरह 
करना चाहिए या नहीं 

पू्वैपक्ष- मित्य-द्युद्ध-बुद्ध युक्तस्वभाव ब्रह्मका आसमखूपसे ओर अीवरूपसे 
महण करना चाहिए, क्योकि “अह ब्रह्मासि", तमसि वेतकेतो" इत्यादि 
शाको जीवाप्मा ब्रहमस्वह्प दै, यह स्पष्ट ज्ञात होता दे । “अद्वितीयम्‌ इत्यादि 
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शरतिसे भी ब्रह्मते मतिरिक्त तच्वान्तर वास्तविक दहै ही नही, अत जीव वास्तविकं 
्रहम्वख्प ही है, उससे अतिरिक्त नही । अविचाहपी द्णभे ब्रह्मा ज परति- 
विम्ब पडता है, वदी जीव कहता है । प्रतिबिम्ब ओर बिम्बमे मेद्‌ काश्पनिक 
है, वास्तवमे दोनो एक ही है! उसी प्रकार जरो जर्यो मनो ब्रह्म, (भादिष्यो 
बरह्म इत्यादि श्रतियोमे मन आदिम ब्रहमद्टिका उपदेश है; वरो वहो सब 
जगह “अह मन , अह आदित्य ' इप्यादि इष्टि करनी चाहिए । 

शङ्खा--जीव ब्रह्मते अभिन्न है, इसङ्िए जीवसे ब्रह्मतादास्यबुद्धि करना 
उचित दै, मन आदितो त्र नहीदेः फिर इनमे ब्रहमामेदमुद्धि करना तो 
ठीक नही है | 


समाधान-मन आदि भी तो अह्मके विकार ही है, क्योकि "एतस्मात्‌ जायते 
प्राण मन सर्वेन्धियाणि च इप्यादि शास्र इस विषयमे प्रमाण है। कारणा- 
लक दी कायै होता है, अतिरिक्त नही, इस विषयफा भी (तदनन्यप्वमारम्भण- 
शब्दादिभ्य ` इस सूत्रमे स्पष्ट प्रतिपादन किया गया है । कारण यौर कार्येका 
परस्यर तादाप्यसम्बन्ध हयी वेदान्तमे माना जाता दै, ओौर यदी मानना युक्ति- 
युक्त भी हे, मिद्ध ओौर उपसे उन्न घटः शरावं आदि अमिन्न अर्थात्‌ मृदा 
ही है, उपसे अतिरिक्त नही, इस कारण अभेद उपासनासे स्वकारणे प्रपश्च- 
मात्रका बिर्य कर देनेसे, मेदपरपश्चमान्रका-- विर्य होनेसे अद्वैतत्रहमसिद्धि- 
प्रक ही सब प्रतीकं उपासना है, यह पूर्वपक्ष है । 

सिद्धान्त इस प्रकार हे, अह तरक्षः इप्यादि श्रतिसे अहम 
जीवासामे जसे ब्रह्मासमपका उपदेश तथा उस हूपसे उपासनाका विधान 
हैः वसे ही मन आदिम 'मनो रहम इत्यादि श्रुतियोसे अहमर्थैलका न तो 
उपदे्च ही है ओौर न जीवालद्पसे उपासना ्ी विहित है भिक्षे 
कि ब्रह्मचेन उपदेश्च तथा उपासना मामी जाय। इनम कही भी अट 
काश्रवण नहींहै। मन आदि त्रह्से अभिन्ने टै, इसङिए्‌ जीवसे अभिन्न 
रहम है जौर ब्रहते भभिच्र मन आदि दैः एेसी यव्थाम ्दमिन्चाभिननप्य 
तदमिन्नत्वम्‌ इस न्यायसे मन भादि मी जीवाससे भमिन्न दै, इस कारण 
उनम भी आस्म्रह करना उचित ्ै, मदि यह कषप, तो जैसे इन 
अक्षासकतवसे पयुक्तं अदकारास्पद्त्की इश्यना करते षै नेसे ही ब्रह्ममति 
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सियो 
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बिम्बख्प विक्ारान्तर आकाच्च भादि रूपसे भी उसकी उपासनाकी प्रसक्ति होगी 
इसर्णि जिसकी जिस खपरते उपासना जहा विहित है, उसको दी तूप 
समक्षना चाहिए । ध्यावद्भचन वाचनिफ़म्‌ इस न्यायसे वाचनिक्र-वचन- 
मोधित-- र्थं उतना दी सम्लना चाहिए जितना वचनसे प्राप्त होता है, अधिक 
हीं । अन्यथा अतिप्रसङ्ग हो जनेसे शाञ्च अपरिनिष्ठित हो जायगा। जो 
इस पसे उपासना करनेका पयोजन विश्वका विर्य बतलते है, वह भी दीक 
नहीं है, कारण कि सब वाक्योंका परपश्चविल्यमे दी प्रयोजन नही है, अन्यथा 
मन सादिका उपादान ही असगत हो जायगा । प्रत्युत “सवे खलिद त्रह्' की तरह 
विद्व ब्ह्' पेमा दी कहना उचित दहोगा। विश्वकी ब्रह्मखूपसे उपासना 
करनेसे विदेपमात्रका र्य होता है । "मनो बह्म इ्यादिसे तो एकं एक विकारका ख्य 
होनेपर भी विकारान्तरके अविष रहनेसे अद्वैतन्रक्मी सिद्धि भी नहीं हयो सकेगी | 

राङ्ा-मन आदिका अ्रहण सबके अरहणमे उपलक्षण हे । 

समाधान-- मुख्य अर्थक गहणम यदि कोई बाधक हो; तो शक्षणिकका 
गहण होता है, अन्यथा नहीं । परङृतमे सख्य अथके अहणमेँ कोद बाधक 
नहीं है, इसर्िए लाक्षणिक अर्थका प्रण हो ही नहीं सकता ओर ‹आआदित्यो 
नह्य! इत्यादि वाक्य व्यर्थं हो जा्येगे | मनो ब्रह्म इसी मनको उपरक्षण 
माननेसे विदवमात्रका हण सिद्ध ददी हो जातादहै, फिर आदिप्य आदधे 
ब्रह्मी उपासनाके विधानका कुठ प्रयोजन द्यी नही है । दृसरा कारण यह भी 
हे किमन आदि प्रतीको आसमबुद्धि करना अनुभवसे कहते दै या श्रतिके 
वर्ते ये दोनों प्रक्ृतमँ नहीं है। जो यह कहते करमन आदि भी 
जसविकार दै, इसङिए्‌ उक्त रीतिसे उनम मी ब्रह्मत है, अत इनमे आसबुद्धि 
केरना समुचित है, सो दीक नही है, क्योकि एेसी परिस्थितिमें प्रतीक ही नहीं रह 
सकता, फिर ॒ उपास्नना किस्म की जायगी । विकारसमुदायका प्रविर्य करके 
ही नामादि जक्ष जाने जाते है। नामादिके स्वरूपका बाध करनेपर वे कैसे 
पतीक होगे ओौर कैसे उनम आलमबुद्धि कर सकते है ८ जो स्वरूपत दै दयी 
नही, उनम तो कुठ हो नही सकता । वस्तुत जीव ओर प्रतीका स्वरूप 
मिच्च है जोर अहमहमे विधि मी नरी है, इसङ्एि परतीकोम अषमह 
नही करना चाहिए, भौर भी अहरह न करनेमे कारण है कि (तत्त्वमसि 
इत्यादि वाक्य उपासनाविधायक नहीं दै, किन्तु जसे रञ्जुमै सर्पभ्रम होनेपर 
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मैवं फलं विराभावः श्चुतः सोऽदहग्रहं विना । 
न सिभ्येत्घ्त्रकारेण तत््रतुन्यायवर्णनात्‌ ॥ ९ ॥ 


कषित सके प्रविर्यके किए सैका अनुवाद कर ॒रज्जुतत्वका बोधन किया 
जाता है, वैसे ही अवच्छिन्न अहकारास्पदका विरय तत्वमसि" इस वाक्यसे 
किरा जाता दै अ्थत्‌ त--^तु, अवच्छिन्न सासारिक सुख दु ख मोहसे 
उपष्टुत नही है, किन्तु बरह्मघ्ठष्प दै, अतएव ॒निष्य, शुद्ध, सुक्त तथा 
अनवच्छिन्न आनन्दष्वख्प है । इससे प्रकृते क्या आया ” यह आया कि 
उपासनामै प्रधानीभूत भरतीकके स्वरूपा उच्छेद करना ठीक नही है, 
वर्योकरि प्रधानीमूत प्रतीकका उच्छेद होनेसे उपासनाकी विधि द्यी नहींहो 
सकेगी ओर यह भी विचार करना उचित है कि उपासनाविधायक वाक््योकि 
साथ 'क््वमसि इस वाक्यकी एकवाक्यता नही है जिपसे कि ब्रह्मह्टिके 
उपदेशम भत्मदृष्टिका उपदेश क्रिया जाय, क्योकि दोनों भिन्न-मिन्न प्रकरणम 
पदे ठै, इसरिए्‌ एकवाक्यताका सम्भव नहीं है, अत॒ उपासनावाक्यमे छोकपरसिद्ध 
कर्त भोक्ता जीव ससारी दी विवक्षित दै, तह नही, इसरिए ब्रह्मह्िका 
जहो उपदेश है वरहो आत्मदृष्टि कैसे हो सकती है " यदि ब्रह्मरूप आला 
प्व वाक्यम अमित होता, तोदो भी सकता । ससारी आत्माका विकार तो 
मन आदि नही है, अत॒ उनम जआतमदृष्टिका विधान नहीं है । उपासक तथा 
प्रतीक दोनों समान दै, जेप सुवणैके विकार कटक ओर केयुर्‌ । उन दों 
प्रप्पर अभेदबुद्धि नहीं हो सकती । हा घुवर्णकी अभेदबुद्धि दोर्नमे हो 


सकती हे । 
राङ्का--जीव तो ब्रक्षप्वङप है, बह्षविकार नही, अत, दोनोको समान्‌ 
कैसे कहते हो 


समाधान--ठीक है, किन्तु जते जीव वच्छिन्न है वैसे प्रतीक भी 
जवच्छित्त है, अतः अवच्छिननत्वरूपसे दोनों समान ही है ॥ ८ ॥ 

वत ब्रह्मोकख्प एर्की प्राप्तिकी अन्यथा अनुपपत्तिसे भरकृतोपासनामे अहमहं 
करना चादिए, जन्य प्रतीकोपासनाम नी, यह फदते दँ -मैव एल! इत्यादिसे । 

उक्त आक्षिप समुचित नहीं है, क्योकि शतिम भृत उपा्नाका विराड्‌- 
माव फर श्रुत है, यह फर तमी होगा, जव करि परतीकमे अहह कमे, 
उन्यथा नही । अत; अन्य प्रतीकर्मे अदग्रहका निषेध होनेपर भी प्रहृते 


दवितीय अक्षर ) भाषाञुभादससिवं ६१३ 
अहरह करना दही उचित है । निषेध भौत्सर्गिक टै, उसका अपवाद 
प्रत अहम्रह है, अन्यथा प्हृतोपासनाका फढ दही सिद्ध न होगा, यह निर्णय 
'अप्रतीकारम्बना्नयतीति बादरायण उमयथाऽदोषात्ततक्रतुश्च' इस ॒वेदान्तसूत्तके 
अनुसार ही है । तथाहि मनो ब्हञदयुपासीत' इत्यादि श्ुतिमे विहित मन आदिमे 
जो परतीककी उपासना करनेवारे विद्वान्‌ है, उन सबकी गति कायेब्रहमरोकमे 
होती है याकिसी उपासक की ° यह संशय होता है। इसमे फौन पक्ष उचित है 

पूरवपक्ष--उचित तो यह है कि परब्रहमवे्तासे अतिरिक्त जितने 
विद्वान्‌ सगुण बह्षके उपासक दै, उन सवकी गति का्यत्रह्मोकमे हेती है । 
पर्हवेत्ताकी गति तो हती हयी नही, क्योकि रह्म वेद्‌ ब्रहेव भवतिः न तस्य 
प्राणा उक्तामन्ति' इप्यादि श्रतियोसे उसकी यदीं ्रह्ममाषापत्ति हो आती है । 
्रहक्रतुकी दी बह्मरोकप्राति होती है, उससे मिन्नकी नहीं, यह नियम नहीं है, 
क्योकि पश्चागिविद्वानोकी गति भी ब्रहमलोक्मे ही होती है, पर वे ब्रहक्रतु नहीं द । 
ओौर्‌ “मनो जहम! इत्यादि वाक्यसे विहित उपासना करनेवाले ब्रहकरतु नहीं ्ै, 
यह भी मानना ठीक नही है, कारण कि सथ प्रतीक, जह्यविकार हदोनेसे, ब्रह्माप्मक 
ही है, इसषिए तत्‌-तत्‌ प्रतीको उपासक भी ब्रहक्रतु हो सकते है । ब्रह्मलोक 
प्राप्ति होनेसे तत्‌-तत्‌ उपासनाविषिवाकोमि श्रुत फरविरोष भी सिद्ध होते दै । 

उत्तरपक्ष-- “अमानव पुरुष एन ब्रह्मरोक नयतिः इस श्रतिसे ज्ञात होता 
षै कि अमानव पुरुष ज्ञानिर्योको--बहक्रतुमोको- ब्रहमरोकमे पहुचाता है, 
इस वाक्यम (एनम्‌' पद है, इसङिए सचिहित बहक्रतुभंका दी पराम 
होता है, अन्य उपासकोक्ना नहीं होता । इससे स्पष्टतया सिद्ध होता है कि परतीको- 
पासकोंको जद्मरोकमें उक्त पुरुष नहीं पहुचाता है । 


शङ्का यदि पसा नियम मानते है, तो पश्वाभमिविचावारोकी बहमरोकमे 
गति कैसे कदी गई है " वे तो ब्रहक्रतु नहीं है | 


समाधान--उत्सगका अपवाद भी होता है, इसकतिए्‌ पश्चागिविद्वार्नोकी 
ब्रह्मरोकम गति विरोषवचनसे होती है । प्रतीकोपासकोंशी गतिके विषयसें 
्रह्मरोकपापिका बाधकं को विरोष श्रुतिवाक्य नदी है, इसलिए उवी 
ब्रह्मलोके गति नहीं मानी जाती । त यथा यथोपासते तदेव मवति' इस 
उस्सगेवाक्यके अनुसार दी फर होता दै । 
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यादृसंकखपयुक्त; सन्दुपास्ते तादगाप्वुयात्‌ । 
फलमित्येष एवाऽतर तत््रतुन्याय दईैरितः ॥ १० ॥ 
विरादभावमसंकरध्य न विराड्‌ भवति स्वयम्‌ । 

थतः श्रतफलाचरौ भवत्येव द्वह ॥ ११॥ 
सर्वात्मत्वोपासनेषु कंतोऽद्नहवञनम्‌ । 

अनन्तर्माव्य चाऽऽत्मान कथं सवात्मता भवेत्‌ ॥ १२ ॥ 





शङ्का-- सब विकार ब्रहमकाय॑होनेसे ्र्मानुगत दै इसङिए परतीकोपासक 
भी तो बरह्मोपसक दी है । 


समाधान- नाम आदिमे ब्रह्मी उपासना नामादितन्त्र है, ब्रह्मतन्त्र नदीं है । 
अन्य भाश्रयकते प्रस्ययका अन्य आश्रये निक्षेप दयी प्रतीक कदखता है । उपासक 
र्मा्नय प्रत्ययका नामादि ङप आश्चयमे नि क्षेप करता है, इसकिए यदह उपासना 
नाम-तन्ते है, ब्रह्मतन्त्र नदीं है, इसछिए वह उपासक अहक्रतु नहीं है, किन्तु 
नामादिक्रितु है, अत प्रतीकोपासकोको छोड़कर अन्य विकारके उपासकोको 
अमानव पुरूष कार्यत्रह्मरोकमै पर्हुचाता दै, यह इस अधिकरणका निचोड़ 
मथ है ॥ ९ ॥ 

ध्यादकतंकरपयुक्तः' इत्यादि । संकर्पका नाम क्रतु है। '्यतक्रतु 
पुरुषोऽसमिन्‌ रोके प्रेष्य तज्रतुमेवति', (त यथा यथोपासते तदेव भवति, इत्यादि 
वाक्योँसे उपासक पुरुष जिस जिस ॒देषताकी उपासना करता है, उस उस देव- 
रोकमं प्रप्र होता है । इसी तात्पय॑से तक्रतुन्यायका प्रहृतमे उपन्यास किया 
गया है ॥ १० ॥ 


'विराद्भावमर्सकरप्य' इप्यादि । विराडमावका सकल्य करिये बिना उपासक 
स्वय विराड्‌ नदीं होता, इस कारण श्रुत विराड्मावरूप फर्की प्राधिके छप उक्त 
परतीकरमे अहमद आवद्यफ ह ॥ ११ ॥ 

केवर इन दोनों प्रतीकमिं दी भदमहकी आवश्यकता नहीं है, किन्तु एसे 
फलोसे युक्त दूसरी उपासना्थमिं भी महमरहकी आवश्यकता है, यह हते है 
(स्त्मत्वोपासनेषु" इत्यादिसे । 

जिनका सवातममावापतिरूप फर है, देसी उपाप्नना्पँ जहमहके बिना कैर 





दिर्तीय ब्राह्मण ] भाषाुवादसहित ६१५ 





। + "90 0 9 ^ 0 0 9 0 9 0 + 9 9 0 9 0 + 9 „श +| १ + ~ त ५५ भ 


अतद्धाबफलेष्वेव प्रतीकं सथुपाखते । 
तद्धावापादकेष्वात्मा गुणैस्तेस्तेरुपास्यते ॥ १३ ॥ 
आत्मोपासनबुद्श्यैवमश्वाप्री अत्र बर्णितौ । 

वाचं धेसुमितीबाऽत्र न प्रतीकप्रधानता ॥ १४ ॥ 
प्रतीकस्य प्रधानत्वे निषिद्धोऽहड्ग्रहोऽन्यथा । 

प्रणवे ब्रह्मचिन्ताया छप्येताऽङ्हो धुवम्‌ ॥ १५ ॥ 





हो सकती है यदि उपास्यकोटिमै आस्माका अन्तभौव न होगा, तो सवीलसकत् 
ख्य फर नहीं होगा, इसकिए स्वासभावापत्िखूप फलके ङ्एि जो पतीको- 
पासना्पँ विहित है उनम अहह करना आवश्यक है ॥ १२ ॥ 

जर्हो उपास्य्यहृपप्रापिसे अतिरिक्त एरु है, वहां अग्रह नदीं दी करना 
चाहिए, जहो उपासनाका फल उपाप्यस्वरूपकी प्रापि ही दै वहो प्रतीके 
अहरह करना अव्यावश्यक है, यही नियम है । इस अभिप्रायते कहते है- 
“अतद्धावफलेष्वेव' इत्यादि । 

उपास्यक्वखूपपराप्तिसे अतिरिक्त फंर्वारी उपासनामे दयी प्रतीकर्की उपासना 
की जाती है । उपास्यस्वरूपमापिरूप फरवाली उपासना श्रुतिविहित तत्‌ तद्गुण- 
विचचिष्ट आस्माकी की जाती है ॥ १२॥ 

अश्मेधके अङ्ग अश्च जओौर अग्निष प्रतीकर्मे आसमबुदधि करना दी समुचित 
है, यह कहते हँ --आत्मोपासनशुद्धथेवम्‌' इस्यादिसे । 

रतस परजापतिभावापत्तिरूप फर्के किए अश्व ओौर अभि उपासनाका 
विधान हे, इसङिए उपासनामे अहृमर् करना चाहि९ । वाच षेनुमुपासीतः 
इत्यादि परतीकोपासनामे प्रतीक दी प्रधान है, इसङिए उसमे आपचिन्तनद्प 
मरह नही करना चादिए । प्रकृतमे अतिरिक्तं फर नदी है, अतएव अहमहका 
निषेध मी नीहै। न परतीके०' इत्यादि सूत्र वाच धेनुमुपासीत इत्यादि 
प्रतीकोपासनाके विषय निषेध करता है । भत, प्रकृतमें उक्त सूत्रका विरोष 
नही हे ॥ १४॥ 

इत कारी ्यवस्थ। न माननेमे बाधक कहते दै --श्रतीकस्य प्रधानत्वे 
हत्मादिसे | 
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(कन यनयक्क्-चन््न् कन कन -गक्र "क कान को पन काकु" का क्का न्क क ककन गान वापय छ कन -का- -्कनपि 


आत्मानमश्वमसि च चिन्तयित्वाऽथ तं हयम्‌ । 
कालरोक्षादिधर्माण समालग्धु सथु्सुजेत्‌ ॥ १६ ॥ 
अब्दमात्रं मयोत्सृष्टो विगुक्तप्रग्रह्यो हयः । 
अब्दादृष्व मदात्मानं मदथं हयमालमे ॥ १७ ॥ 











जिस उपासनामे प्रतीक प्रधान हे, उसी उपासना अर्हमहका निषेध है, 
अन्यथा प्रणवकी उपासनामै भी अहरहके निषेधका प्रसंग होगा, जो सबके 
मतसे अनुचित है । प्रतीकोपासनामात्रमै अग्रहका खोप दी हो जाय, अन्य 
भरतीकोपासनर्पे तो निषिद्धहेद्ी। यदि उपास्यके स्वरूपकी प्रारूप फले 
यक्त उपासनामे भी अहहका निषेष होगा, तो निश्चय दही उपासनामान्े 
अहमरहका भमाव हो जायगा, जो स्वीकारके योग्य नही है । प्रणवकी उपासनामें 
अहमह सबके मतसे सिद्धं दै ॥ १५॥ 

परसंगपराप् अमरह करां होता है ओर कर्ह नही " इस विचारको समाप्त 
करं प्रकृत विषयक्रा विचार करते दै--आत्मानमश्चमभ्नि च' इप्यादिसे । 

अपने छरीरका भद्वपतसे तथा अभिख्पसे चिन्तन करके भथौत्‌ अश्वमेध 
यज्ञके अनधिक्ारी ब्राह्मण आदि अपने शरीरका ही उक्त अश्च तथा अभि- 
स्वरूपसे ध्यानकर उक्त कार, रोक आदि धर्मसे विशिष्ट अवस्वषूप ररीरका 
समाङम्भन--वध--करनेके छ्िए ॐोड दे ॥ १६॥ 

“अष्द्मात्रभरः शप्यादि । भदवमेधका घोड़ा जेसे सार भरं स्वच्छन्दरूपसे 
विचरनेके किए शोडा जाता है वैसे ही जपने चरीरको स्वच्छन्द्‌- सुक्त-- अवै 
समान मानकर वैके बाद अपनी भामाके ठिए्‌ मे अपने शरीरङ्पी अद्वका 
आरुम्मन करता ह, एसा चिन्तन करे ॥ १७ ॥ 

प्रजापति सर्वदेवतासक दै, इस कारण उनके आश्रयभूत अभि आदि अन्य 
दैवताेकि छिए शाखनिधिके अनुसारसे ्राम्य अजादि; आरण्य गवयादि 
पु दिये । उक्त अव अपने छिए दिया । अत, सवैदेवासमक प्रजापति उक्त 
कमी द्वारा पूरण तृप्त इए । यह तो प्रजापतिका अपना किया इभा अश्वमेध 
है। इसी प्रकार याज्ञिक कोग मी अश्वमेध कराते है! वषं भर घोडेको 
स्वच्छन्द भिचरनेके किए छोड देते ै ओौर उसकी रक्षाके जिए सेवा नियुक्त 
कर देते दै, जिप्के भगसे कोई उसे पडता नदी दै । किसीके उसे पकडनेपर 
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मदात्मभ्योऽन्यदेवेभ्यो ददाम्यन्यपञ्चूलहम्‌ । 
अश्वेनाऽन्येथ पञ्ुमिरारन्धेरसिमि तर्षितः ॥ १८ ॥ 
इति ध्यात्वाऽश्वमेधसख फलत्वेनोदितं रविम्‌ । 
संवत्सरात्मकं ध्यात्वा पुनरम्रि विचिन्तयेत्‌ ॥ १९ ॥ 


युद्ध करके वह्‌ छुडाया जाता है । वर्षके बाद॒मन्त्रजर्से सकत करके सवैदेदप्य 
प्राजापत्य अद्वका आरुम्भन करते है । यह तो यागपरक्रिया हे, किन्तु उपासक 
प्रजापतिष्वखूपपाप्तिकी इच्छासे उक्त प्रकारसे उपासना करे, यदि विरक्त हो, 
तो उसका इस उपासनामे अधिकार नहीं हे, कारण कि इस उपासना मृयुपरा्ति 
षप फर्क कामी तथा सहकारामिमानी दी अधिकारी है । विरक्तम अधिकारीकी 
विरोषणरूपसे श्रत कामना यौर अहकार ये दोनों नीं है, इसङ्ए अविधावान्‌का 
ही इसमे भी अधिकार है, बीतराग मुभुश्चुका नहीं ॥ १८ ॥ 

(इति ध्यात्वाऽश्वमेधस्यः इत्यादि। पूर्वोक्त अश्वमेध दो पकारका होता 
है--एक कायिक ओर दूसरा मानसिक | प्रथम वहे जो बाह्य अश्व जौर 
भनि द्वारा शरीरक्रियासे यागातमक किया जातादहै। दुसरा बहदहै जो बाह्य 
सद ओर अगमि निरपेक्ष केवर मानविक--कसित--अदख ओर अनि डरा 
मानसिक क्रियापमक उक्त यज्ञ होताहै। इन दोनों प्रकारके कर्मोका फट 
प्रत्यक्षसिद्ध सविता-सूय-द्ी दहै, काये ओौर कारणम अभेदविवक्षा मानकर 
सर्य भी अश्वमेध कहे जाते १ । 

शह्णा--अदवमेध मानस तथा कायिक (मन ओर देहकी ) क्रियासे 
निष्पन्न होता है । सविता तो इन दोनोकी क्रियासे नहीं ने है, इसङिए उक्त 
विवक्षां मी वे अद्वमेध नहीं कहल सकते । 

समाधान--कायिक ओौर मानसिक जो अश्वमेधक्रिंया है, उसके अनुष्ठाने 
जो अपूर्वं होता है उसीका परिणाम आदित्य है यदी मानस अश्वमेध है, जो 
प्रथम उषा वा अश्वस्य, इप्यादि मन्त्रसे निर्दिष्ट है। कायिक भी यदीह, अश्वादि 
दवारा उक्त यागका साधक दहै “अभ्नौ प्रास्ताऽऽहति सम्यगादित्यमुपतिष्ठते' 
इत्यादि चति भी इसी अर्थका पोषण करनेवारी है । 

शङ्का- श्वमेध ओर उसका फक ये दोनों आदित्य दही है, यह भापं 
कृते ड, इसमे जादित्यका क्या आदिस्यमण्डकमे तास्थ है अथवा उसके देवतमे 
बह स्पष्ट कषये | 





६१८ बृहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याय 


(+) 





करत्वात्मसाधकस्वेन वहिरेषोऽेनामकः । 
सर्वरोक्षात्मकस्तौ दावश्वमेधाकेनामकौ ॥ २० ॥ 
तज्नामानौ मास्कराप्री फएरुसाधनरूपिणौ । 
नियत्तिते स्वाधिकारे पथादेकत्वमःयुतः ।॥ २१ ॥ 


समाधान--द्वितीय पक्ष अभिमत हे, क्योकि आदिप्य देवताका आस्म 
संवत्सर है, यह श्रतिमे स्पष्ट निर्दिष्ट है । यदो आलमाका अथं है- स्वप, अत 
संवत्सर आदित्य देवता-स्वरूप हो सकता हे, मण्डरुस्व्प नही । 

शङ्का- सवप्सर तो द्रादश्च या त्रयोदश मासाप्मक होनेे कासे परिच्छिन्न 
है, फिर उसे देवतालमक कैसे कहते हो 

समाषान-जादित्यफे उदय ओौर भस्तसे दिन ओर रात्रि बनती है, ३० दिन 
शौर रात्रिसे मास बनता है गौर १२ माससे एक सवत्सर बनता है। इस प्रणारीसे 
सवप्सर सवितासे ही बनता है! कायै ओर कारणका तादात्म्य हयी सम्बन्ध 
माना जाता है, इ्सङ्एि सविता संवत्सर ही है, फेसा श्रतिमे कहा गया है ॥१९॥ 

अद्वमेषयज्ञमे आदित्यहष्टि कहकर प्रक्रत ॒यज्ञाग भभिेँ आदिष्यदष्टिके 
किए कहते दै -ऋरत्वात्मसाधकत्वेन' इप्यादिसे । 

करतुस्वहूपसाधक पार्थिव कुण्डम जो सस्छृत तेजोरस अग्नि है, वह भी 
अर्कं ही है अथीत्‌ उसमे मी अशिष्ट करनी चाहिए, क्योकि पूर्वं आदि 
दिचा ख्य भमि सर्व॑रोकस्वशूप है, यह चिन्तन करना चादिए । अनि भौर 
आदित्य इन दोनोँका अद्वमेषदूपसे चिन्तन करना चाहिए | 

राङ्का--पूर्वोक्त अम्निको आदित्य क्यो कहते हो ‡ कुण्डम संसृत अमि 
अग्निसे भित्र है, आदिष्यहप अनि अग्निस अन्य है, एसा क्यों नहीं मानते 

समाधान- जो प्राच्यादिदिगात्मकस्वष्पकथन द्वारा लीकालमक चिष्यागिका 
स्वरूप पूर्वम का गया है, उसीको यहा भी कहते दै, इस प्र्मिज्ञासे चिष्यामिको 
ही आदित्य कहते दँ, अम्ब अमि आदित्य नही है ॥ २० ॥ 

अक्रियासक थादित्य ओर भमि जश्वमेध केसे कहते हैँ : अदवरयेष 
तो क्रियात्मक है, ये दोनो सिद्ध द्रभ्यस्वरूप दै, यह कहते है--"तस्नामानौ 
भाच्छराग्नी' इत्यादिसे । 
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एकत्वरूपः प्राणात्मा मृत्युशब्दोक्त ईश्वर. । 
सोऽहमस्मीत्यमिध्यपेदातादात्म्याभिमानतः ॥ २२॥ 
इहैव देवो भूत्वाऽसौ शरीरे पतिते ततः । 

पुनर्देह न गृहणाति मृत्युभत्वाऽतिषटते ॥ २२॥ 





उक्त क्रतुका आत्मा आदिष्य है, क्योकि यह फर है, भौर अमि उक्त 
यागका साधन है, इसङिए साधनातमा हे । दोनों प्राणोपासनादिव्यापार द्राय 
प्राणासक होनेसे एकी कदे जाते है, इस ॒तादर्य॑से कहते दै--“निवतैते' 
इत्यादि । 


अग्नि मौर आदिप्य देवता जवतक अपने अषिकार-पद- प्र आख्ड़ 
तबतक अपने-अपने काय करते दै, अतएव भित्र मिच्च स्वूपसे पती हेते ै । 
वमान सगीवसानसमयमे इनका समय समाप्त हो जायगा | तब फिर दोनों 
एक हो जार्येगे । 


(एकत्वरूपः' इत्यादि । सूत्नासा विदवमात्रमे अनुवृत्त है, अतएव सूत्रात्मा जो 
प्रजापति षै, उनका अधिकार उनके सौ वर्ष तक रहता दै । उसके अनन्तर पूर्वोक्त 
आदित्य ओर अभि इन दोनोका भी अधिकार समाप्त हो जातादहे, अत ये 
मी दोनों प्रजापतिखूपसे एक हो जते है, ओर प्राणोपासक मी तत्स्वरूपापन्न 
हो जाता है । इसकिए्‌ तबतक प्राणकी उत्त उपासना करनी चाहिए जवतक 
उक्त एकत्वरूप मृप्युदाब्दसे निर्दिष्ट प्राणाप्मा ईश्वर भजापतिष्वख्प दही भे हः 
यह्‌ अभिमान उपासकको न हो जाय । उक्त अभिमान होनेपर उपासनाकी 
समाधि हो जाती है। फरोत्पत्तिपयन्त दही कभका भथीत्‌ उपायका अचुषठान 
करिया जाता है । फठसिद्धिके बाद त्याग करना ठीक दी है ॥ २२॥ 


रकृत उपासनाका क कहते दै-- इहैव देवो" इत्यादे । 


प्ाणोपासकका जब शरीर नष्ट हो जाता है तब वह उक्त परजापतिस्वरूप 
होकर सगीवसान तक स्मे हयी रहता है ! उसके - प्रजापतिके- साथ वह भी 
मन्त हो जाता है । सकर ठोकका संहार प्रजापतिसे होता दै, इसङिप्‌ प्रजापति 


ही मृ्युस्वखूप है ॥ २३ ॥ 


| ^) 
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मा 
सर्वदेवसमष्टारमा दरतेकत्वात्मकः प्रभुः । 
भवत्युपासकः सोऽत्र मृत्यु; संहारहेतुतः ॥ २४ ॥ 
उपास्तितत्फटे प्रोक्ते निष्कृष्याञत्राऽथेवादतः । 
अर्थवादख तात्पयमतः परदुदीयते ॥ २५॥ 


(सर्वदेवसमष्ट्यात्मा' इत्यादि । 'भश्चनाया हि स्यु ' इत्यादि श्रतिसे अश- 
नायासे उपरुक्षित अश्चनायापिपासावपी जो सब स्थुलका सहार करनेबाही प्राणाख्य 
देवता है बही उपास्य कष्य गई है । तक्रतुन्यायतते वही उपासककी आत्मा ह । 

दाङ्का--यदि प्रकृत उपाक्षनाका अशनायापिपासावती प्राणस्वद्पपराक्षि फर 
है, तो उपाप्षफ़ सदा भूख तथा प्याससे पीडित ही रहेगा, तो इससे घुखके 
बदले दुःख ही अधिक होगा । अत अनथके ङिए किसी मी बुद्धिमान्‌ पुरुषी 
इस उपासनामे पवृत्ति दी नदी हो सकती । 

समाधान--अजर भौर अमर रोकस्मष्टप्राणापक प्रजापति फर दहै, अत, 
वततेमान दरीरपातके अनन्तर जरा, मरण, विविध रोगोके योग्य शरीरचक्रसे 
उपासकका दुशकारा हो जाता है, इसङिए वह॒ सब सामारिक उपद्रवोसे रहित 
हो जाता है । अश्चनायादिका तात्थं यह नहीं 2 कि उक्त पराण देवता सतत भूख 
जौर प्यापसे व्याकु रहती है, किन्तु सकर परपश्चका यद्य सहार करनेवाटी है, 
दूसरा नही । अपना सार तो कोई करता नही । दूसरा सहार करनेवाख है 
नहीं, इरुछिए उपासक अजर ओर अमर हो जाता ह | 

राङ्का--यदि प्राणस्वरूपापन्न होनेपर उपासककां शरीर नष्ट नहीं होगा, 
तो वह शरीर कैसे करयेगा ‡ शरीर तो उत्पन्न होता है, अतएव विनारी 
है ओर आप कते है फि वह अविनश्वर्‌ ३, यह कथन तो स्पष्ट्पसे 
व्याहत है कि शरीर ओर अविनायी । दीक है, मेरे कहनेका ताप्यं यह्‌ है 
किं वतैमान शरीरपातके अनन्तर सक सासारिक सम्बन्धोसि सुक्त दो जाता है 
फिर दृ्षरा चरीरसम्बन्ध नहीं होता, जिसमे नाशका भयदो) वतमान 
दारीर स्थित ही रहता है, यह नीं है । मदिष्य, अमि आदि समस्त देववाथसे 
अभिन्न अतएव सकरु देवताओके आलस्वख्प हो जाता दे, यष्टी प्रकृत 
उपासना एर दै ॥ २४॥ 

त अनुवाद करते हुए उत्तर अन्थका तात्प्य॑कहते दै--“उपास्ति®? 
इत्यादस । 
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जनरव था ननन 
नेवं यतः श्रतिः साक्षात्सत््वमेषाऽबदत्सखयम्‌ । 
कायकारणयोः स्पष्टं त्युनैवेति सादरा ॥ ३० ॥ 
मृत्युना कारणेनेदं कार्यं सवं समादृतम्‌ । 
आब्रतौ कारका भावे श्वतिर्नाऽवक्ष्यदीदशम्‌ ॥ ३१ ॥ 





बौद्ध द्वारा उक्त मतका निराकरण करते दै, भवं यतः" शइत्यादिते । 

शून्य कहना ठीक नहीं है, कारण कि श्तिने दय स्वय 'मृतयुनैवेदमाऽऽबृतस्‌ः 
ह्यादिमे कार्यं तथा कारणकी सत्ता कदी है । यदि उस अवस्थमे कुह न 
होता, तो यह म्रलुसे घाइत था, एसा शति कैसे कती ‡ इससे स्पष्ट प्रतीत 
होता है फि जगत्‌ भ्रा, किन्तु भादृत होनेसे प्रतीत नहीं होता था, असे 
तिङ तक है, किन्तु आइृत होनेसे प्रतीत नदी होता । निष्पैषण भादि व्यापारसे 
जब प्रतिबन्धक हटाया जाता है, तव तैरकी अभिव्यक्ति होती है। इसी 
तास्पयेसे श्रति कहती है कि मृद्युसे आबृत थाः ॥ ३०] 

शत्युना' शप्यादि । यह द्य-निखिर प्रपश्च-रृष्युनामक कारणसे आवृत 
था, यह कथन तमी ठीकृ ह सकता हे, जब कि प्रागवस्था काये जगत्‌ रहे । 
अन्यथा कर्मका अभाव होनेसे यदि आवरणीय पदार्थं ही वहीं रहेगा, तो आवरण 
किसका होगा  भ्रामके बिना राम गच्छति यह प्रयोग नहीं हो सकता। 
इए श्ुतिरूप ,भमाणसे प्रागवस्था मी जगत्‌की सत्ता सिद्ध होती है । तथा 
यदि भावरक पदार्थं भी न होता, तो श्ृदयुसे आब्रेत था यह कहना दी 
असंगत हो जाता, क्योकि वन्ध्यापुत्र आकारापुष्पसे ठका था, रसा प्रयोग नही 
होता, क्योकि भाच्छाच बन्ध्यापुत्र ओौर आच्छादक घाकाश्चपुष्य ये दोनों हयी अप्रसिद्ध 
ह । प्रहृतमे 'गृयुसे आइृत था' एेसा श्रुति स्यष्ट कहती दै, इसङिए प्रागवस्थामे 
भी कारण जौर कार्यकी सत्ता सिद्ध होती है । जो कायै कारणम रहता है, ब्दी 
कारकब्यापारके अनन्तर आाव्रिभूत होता है । जो उसमे नहीं रहता, उसकी भमि- 
व्यक्ति उस कारणसे नहीं होती । निष्पेषण करनेपर तिरुपे तैर निकरुता दै, बादसे 
नही, क्योकि बामं पदे तेर नहीं रहता भौर तिर रहता है, यदी न्याय सर्वत्र 
कार्यं ओौर कारणम समञ्लना चाहिए । प्रकृतमे इसी प्रकार उतपत्तिसे पले ब्रह्न ओर 
उमके काये जगती सत्ता अनुमानसे सिद्ध होती है । कारणका अनुमान इस भकार 
नेन >े--धननिणन यन्यर्वकषम कार्थत्वात , कुम्भवत्‌ , नानुपमृ् प्रादभोवा्रः इ 
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~~~ मा, 


न्यायसे भूदिण्डका ध्व होनेपर दी धटका आविभीव होता है। इसरिर 
अमाव ही भावका शरण दै, यह कथन मी ठीक नहीं है। घटादि कार्थकी 
कारण मिद्धी है, शृविण्ड नही, कारण कि अन्वय-व्यतिरेक भिसका जिसके 
साथ होता है, उन्हीमि परस्पर कायैकारणमाव होता है, दृसरेमे नही । 
धके रहनेपर मिद्धीकी सचा रहती है, मिद्धीके न रहनेपर घट नहीं रह सकता | 
इस कारण मिद्टी ओौर घटका परस्पर अन्वय-व्यतिरेक है, पिण्ड ौर रका 
नही । धटकी सत्तादशामे पिण्ड कमी नहीं रह सकता; अत मिद्ध दही षटकी 
कारण दै, पिण्ड नहीं । अतएव मिद्वीसे अन्वित षट प्रतीत होता है, पिण्डाम्वि 
नहीं । यदि पिण्ड घटका कारण होता, तो अवश्य पिण्डानि रकी 
प्रतीति होती । 


राङ्ा--यदि गृत्तिकादह्ी घटकी कारणहै, तो पिण्डके ज्येक्रि प्यौँ रहमे 
पर भी उसकी अवस्था्मे मृत्तिका है, फिर षट क्यो नहीं होता, अर्थात्‌ 
पण्ड ओर्‌ धट दोनों एक समये उपर्न्धय होने चाहिए ' पण्ड ओौर षटं 
दोर्नोका कारण तो गृत्तिका है ही, अत एक चरन्तम स्थित दो फरेकि न्यायसे 
पिण्ड तथा षट दोर्नोकी उपरनिि एक साथं एक ही आश्रये श्यो नही हती 


समाधान--कारणमात्रका यह ॒स्वमाव दै कि जब कारण अन्य कायैका 
उस्पादन करता है तन अपने पूर्वै कायेक्ा अवश्य तिरोधान कर ठेताहै। 
ूर्तख्य दो पदार्थोकी एक दही कारणम एक कार्म स्थिति किरुद्ध है । इस 
कारण पूर्वं कार्यंका तिरोधान करके ही कारण दुसरे कायेका उत्याव्न कर 
सकता है, अन्यथा नही । इस नियमके अनुसार दौ कार्योकी एक समय 
प्रतीति नहीं होती । पिण्डका विनाश्च होनेपर भी गृत्तिकाका निना नही होता । 
मृत्तिकामे ही पिण्डका खय सूष्ष्मरूपसे रहता है । यदि एृत्तिकाका मी नाच 
माना जाय, तो पिण्डका ख्य दी किस्म होगा" कारणसे भिन्नमे तो कायैका 
ख्य माना नहीं जाता । यदि सा माना जाय; तो उससे मी कायेकी उदततिकां 
प्रसङ्ग हो जायगा । जिसमे सुक्षमहूपसे कार्यं रहता है वही कारण है, कारण- 
भिन्रको कारण कहनेमे ग्याषात होगा । इसङिए पिण्डका उपमदैन देखकर 
कारणके उपमदैनसे काय॑ होता है, यह अवधारण करता शनुचित है । उक्त 
रीतिसे पिण्ड धका कारण नदीं है, किन्तु केवर पृततिका कारण दै । 
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~~~ भ ध 0 प ४७ ७ [शिक विक शकक) 


शङ्का---पिण्डसे अतिरिक्त तो मृत्तिका हे नही, जब पिण्ड कारण नहीहैः 
तो फिर मिका कहा " जिसको कारण कहते है | पिण्ड आदि काथेका उपमरदैन 
होनेसे मृत्तिका कारणक्षा उपमर्दन नही होता । घटादि कार्यम गृत्तिकाका 
अन्धय देखते है, यह भी कहना ससंगत द्यी है । पिण्ड तथा षट आदि कायेसे 
अतिरिक्त मृत्तिकाका उपलम्भ ही नही है, तौ पिर अन्वयव्यात्ृ्तिकी क्या चचौ 

समाघान-- यह तो देखते है कि पिण्ड आदि अवस्थाकी निवृत्ति होनेषर 
मी घट आदि कार्यम मृत्तिकारूप कारणकी अनुदृत्ति होती है, अतएव मृद्‌ घट ' 
इत्यादि प्रतीति होती है । यदि घट आदि अवस्थामे मृत्तिका न होती, तो शरद्‌ षट ' 
यह प्रतीति कैसे होती 2 अतएव पूर्व दिनम जो केवर म्द्विथी उसेदी 
आज धटपसे देखते है, यह प्रप्यभिज्ञा भी होती है। यदि षरावस्थामें 
मृत्तिका न होती, तो उक्त प्रप्यमिज्ञा दी कैसे होती 

राङ्का-बौद्धमतम यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ ; सन्तदचेमे मावा ; तस्मात्‌ 
क्षणिका इस ग्यातिसे पदाथमात्र क्षणिक है, इसङ्िए सब जगह प्रप्यभिज्ञा 
सादश्ष्यमात्रसे होती है । अत अभेद उक्त परध्यमिज्ञा प्रमाण नहीं है | मृत्तिकाका 

स्वय भी साद्हयसे ही होता है, वस्तुत नहीं । 

समाधान -- पिण्डादि का्यैगत मृ्तिकाके अवयर्वोका दी घरमे प्रयक्ष होता 
ह । इसङ्िए क्षणिकलका अनुमान प्रघक्षविरोषसे आमासमात्र षै, सदनुमान 
मही; अत साद्य आदिकी कट्यना व्यथं है । 


राङ्का--उक्त प्रप्यभिन्ञारूप प्रयक्षसे पिण्डगत मत्तिकाके अवयर्वोका दी घटम 
भरतयक्ष होता है, ईइसकिए उसे कारण मानना दीक है । ओर उक्त क्षणिकलके 
अयुमानसे कारणेक्य नहीं हो सकता, अत उक्त प्रघ्यभिज्ञाको सादश्यनिबन्धन मानना 
चाहिए । अव्यभिचारी विरुद्ध वो प्रमाण प्रह्ृतमँ प्रसक्त दै । वस्तु उभयामक हो 
महीं सकती । भत इन दोननोँम एकतरका बाध अवक्ष्य मानना चाहिए ।! किस 
बाप उचित है इस समीक्षामे प्रत्यक्षसे कषणिकलके अनुमानका बाध होना 
डक है, क्योकि प्रस्यक्ष श्येष्ठ है तथा अनुमान आदि प्रमार्णोका उपजीग्य है । 
दृष्ठान्तमें भ्या दिके अके निना अनुमान भादि नही हये सकता । प्रच्यक्ष 
अनुमान भादिके बिनामी होता है। प्रस्यक्षमै अनुमान आदि निमित्त नहीं 
षै, भवः भस्यक्ष ही बलवान्‌ दै । इससे अलुमानका बाध होना ठीक दै । 
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शङ्का--उपजीगभ्य होनेसे प्रप्यक्ष ॒बछ्वान्‌ अवद्य है, परन्तु यहा तो 
परतयक्षसे अनुमानका विरोध नही है । प्रप्यभिज्ञासे विरोध षै, प्रप्यभिक्ञा परकृत 
अनुमानमे उपजीष्य नहीं है, क्योकि समान बल्वारका ही विरुद्ध अन्यभिचारिख 
इष्ट हे, सो प्रङ्घतमँ है । 

समाधान-- यद्यपि प्र्यभिज्ञाके साथ उपजीम्य ओौर उपजीवक भाव नहीं 
है, किन्तु प्र्यक्षके ही साथ है, तथापि उपजीन्यजातीय प्रप्यभिज्ञा भी 
है। दोनोमे प्र्यक्षत्ल जाति है, इसकिए्‌ प्रप्यभिज्ञा दी अनुमानकी अपेक्षा 
प्ररु है। उपजीवकजातीय अनुमान होनेसे बाध्यभी है ओौर मावमात्रको 
क्षणिक माननेपर प्रप्यभिज्ञा दी असम्भवदहै। मलसामी तो भावम आयादहै, 
सोमी यदि बौद्धमतसेक्षणिक हो; तो फ सादृश्यनिबन्धन भी प्रस्यभिज्ञा 
नहीं हो सकती । पूर्वोत्तरवर्ति्षणद्रयमे यदि द्रष्टा रहेगा, तो दोनों सदश 
धर्म॑देख सकता है । अन्य इष्टका सन्य तो स्मरण करता नहीं । बौद्ध- 
मतम आसा मी क्षणिक दही है। पूर्वो क्षणका एक द्रष्टा यदि माने, 
तो उक्त व्या्तिका दी भङ्ग हो जायगा । न माननेपर साहद्यनिबन्धन मी 
प्रसयभिक्ञा नही हो सकती | ओौर मी देसिए-- प्रत्यभिज्ञा प्रत्यभिज्ञायमान 
अथेमे स्वय प्रमाण नहीं है, क्योकि बुद्ध्यन्तरसवादसे दी बुद्ध्यन्तरमें 
प्रामाण्य होता है । स्थायिखसाघक बुद्ष्यन्तर है नदी, इसर्िपि प्प्यभिज्ञाय- 
मान र्थं मी क्षणिक हो सकता, यह कृहनामी ठीक नदी है, कारण 
कि क्षणिकलबुद्धि मी तो स्वत क्षणिकलमे प्रमाण नही है, बुदु्य- 
म्तरसवादसे ही प्रमाण मानी जायगी । बुदृध्यन्त्र मी तो स्वत प्रमाण नदीं है, 
इसङिए पूवै-पू्व बुद्धिम उत्तर-उत्तर बुद्धिकी अपेक्षा होनेसे अनवस्था दोष होगा । 
गौर क्षणिकबुद्धिम मी भरामाण्य गृहीत नदीं हयो सकेगा, हसक बुद्धिको स्वम 
प्रमाण बौद्धोको मी मानना पड़ेगा । स्वत, भरमाण माननेसे शणिकघनुद्धि- 
माण ह्वारा जसे क्षणिकत्वी सिद्धि होती है, वैसे दी प्स्यभिज्ञाभमाणसे 
मत्यभिज्ञायमान पदाथमे स्थायि मी सिद्ध होता दै। ओौर यह मी दोष दै 
इद्‌ क्षणिकम्‌" ये दोनों जुद्धिया एक दी आश्वयमे होती दै, या भिन्न आश्रयमे 
पथम पक्षे आश्रये क्षणिकस्व नहीं हो सकता, क्योकि दोनां क्षणो 
उसकी अनुवृत्ति आवश्यकं है । शद क्षणिकम्‌" ये दोनों बुद्धिया एकं ही आश्रयं 

ह । द्वितीय परमे क्षणिकविधिषठ एक भरथेका ज्ञात अन्यतर थीत, पूर्क्षणवरती 


६२६९ बहद्रिण्यकवार्तिकसारं | १ अध्यध 
सत्तामातरस्वरूप यद्‌ ब्रह्माज्ञातसतन््वकम्‌ । 
मृत्युजनिमतः साशषात्तत्राऽदोषजग्छयात्‌ ॥ २२ ॥ 


आश्रय तथा उत्तरक्षणवर्ती आश्रयको नहीं होगा । जिसको अथेन्ञान होगा, 
उसको क्षणिकलक्ञान नही दहयेगा, जिसको क्षणिकलतवज्ञान होगा, उसको 
अथेज्ञान नहीं होगा । 

शङ्का- बुद्धि तो अनाधार है, अत आश्रयविषयक प्रभ दी सङ्गत है । 


समाधान--भन्ञातका ज्ञान होता है, अजातका जन्म होता है, यह जिनका 
मत्त हे, उनके मतमे मी भरस्यमिज्ञा परमाण है | 

दङ्ा--भज्ञातका ज्ञान तथा अजातका जन्म होता है, ठेसी प्रतिज्ञा तो हमं 
लोगेन ( बौदधने ) नदीं की है | 

समाधान--यदि नही कीटे, तोक््या ज्ञातका साम तथा जातक जन्म 
आप मानते है" यदि रेषा माने, तो अनवस्था दोष अवद्य होगा । ओर 
यह मी किए कि प्रप्यमिज्ञामे प्रामाण्य स्वत मानते है या परत 
प्रथम पक्षमे क्षणिकवबुद्धिसे भी स्वाथेका निश्चय नहीं हो सकता, यष्टभी 
प्रस्यभिन्ञकी तरह स्वत अप्रमाण द्यी होगी | द्वितीय पक्षमे अनवस्था कह दही 
धके है ओौर अविश्वास भी हो जायगा, क्योकि आपके मतानुसार सब बुद्धिया 
जपमा ह । स्वत, अथैका तो प्रामाण्य है नही । परत पक्षमे अनवस्था ही हे, थत 
बृह पक्ष बन वहीं सकता | अत यदि किसी मी बुद्धिसे कोई अथे निश्चित 
नहीं हौ सकता, तो फिर सब क्षणिक है" यह भी नही सिद्ध हो पसकताहै। 
जोर मी विचारिए--^तत्‌' ओर “इदम्‌ इस म्कारकी दों उद्धियोमिं एक धर्मं है 
या नहीं 2 प्रथम पश्च दीक नहीं हे, क्योकि क्षणद्वयस्थायी एक धर्म॑ थदि नही 
भानते हो, तो "सब क्षणिक है इस प्रतिज्ञका ही भङ्ग होता है। द्वितीय 
पक्षमे तदिदनुद्धिमे साहश्यसे तद्बुद्धि होती है, यह कहना निराधार है । आश्रय 
आसा गौर विषय धटादि-इन दोनोमे यदि कोई स्थिर नहीं है, तो साद्य 
निबन्धन मी प्रत्यभिज्ञानहीं हो सकती, यह तो भतिष्पष्ट है। क्षणिक 
विरोधी प्रत्यक्षके रहते तद्विद क्षणिकलकी सिद्धि नहीं हो सकती, क्योकि 
इसका साधक को परमाण नदीं है, इसकिए क्षणिकघ्वका अनुमान आभास दै, 
इस्यादि बौद्धोक्त निराकरणका सक्षेप ह ॥ ६१ ॥ 
, स्ामात्रस्वरूपं यत्‌' इत्यादि । 
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लयो नामाऽ नाऽभावस्तस्य वस्तविभेदतः। 
भिन्नत्वेन परैरिष्टो नाऽभावो वस्तुनः पृथक्‌ ॥ २९ ॥ 


दङ्का-- परसिद्ध मृत्यु जगत्‌का नाक है, किन्तु कारण नहीं द, अत उसे 
जगतूका आवरण कैसे हो सकता है : उत्पत्तिते पूर्वै कारणमे सृष्षमरूपसे 
काये रहता है, पर कारणसे आग्रेत होनेसे वह प्रतीत नही होता, यही 
आपका वक्तव्य है, किन्तु आवरक क्या है 2 इस प्रभ्रका उत्तर देते --शरतयु 
इत्यादिसे । ठेकिन प्रसिद्ध मयु तो जगक्रारण नहींदै, इसलिए बह उक्त 
कायैका आवरक कैसे हो सकती ह 

समाधान-- ठीक दहै, यहा मृलयुशब्दसे जगतकारण अशनायाद्ुपरक्षिव 
अनभिव्यक्तनामद्प पर्यक्षायोग्य अप्चीक्त पञ्चमहाभूतावस्थातिरिक्त मायाखूप 
सामास दही विवक्षित है, जेते पिण्डावस्थापन्न मृत्तिकासे घट आदृत रहता 
है ओर उसीसे अभिव्यक्त होतादहै वैसे दी सब कामे उक्त हिरण्यगभावस्थ 
अज्ञात सत्त्वक सत्तामात्रस्वरूप त्रहमसे आदृत दै बौर उसीसे ाविर्भूत होता 
हे । सकर कायेके सहारका हेतु है, इसरिएि मृलयु का जाता £ ॥ ३२ ॥ 

सकर जगत्‌का यदि ब्रह्ममे स्य मानते हो, तोख्यतो ध्वस दही है, 
इसङिए ध्वस ब्रह्मम रहता है, यह सिद्ध होता है । तब उत्पत्तिसे पह कारणमे 
प्रागभाव मी मानना चाहिए । यदि पसाहैः तो उद्यत्िसि पूर्वं काय सत्‌ दै, 
यह कहना असगत है, (नासतो विद्यते भावो नाभावो वियते सत ' इत्यादि 
वचनविरोध मी होता है, इष्यादि शङ्के परिदारके किए कहते है-- छयो 


नासा नाऽमावः' इत्यादिसे । 
ल्य यहा अभावासक ध्वस नही विवक्षित है । भावसे अतिरिक्त अभाव 


है, इसमे ङु परमाण नही है, किन्तु मावात्मक दी यगेकषाबुद्धिविरोषसे जमाव- 
दाञ्दसे उयवहृत होता दै, अतणएव- 

(मावान्तरममावो हि कयाचितुभ्यपेक्षया । 

स्वङपपरखूपाभ्या नित्य सदसदात्मके ॥ 

वस्तुनि ज्ञायते खूप किञ्चित्‌ केथित्कदाचन ।' 

इप्यादि वचन भावात्मक अमावस हयी प्रमाण है, इसका विदोषरूपसे 
निरूपण आगे चलकर करेगे । इस अभिप्रायसे कहते दै कि '्परैरिष्ट 
इत्यादि । नैयामरिक अभावको भावे भतिरिक्त कहते है, सो ठीक नदीं है ॥३२॥ 


६२४ बृहदारण्यकवातिङसार । १ अध्याय 
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धकषम वस्तनभिव्यक्तमपर्यन्‌ मन्द्‌ पुमाव्‌ । 
नास्तीत्यभावतां षरि शून्यता नास्ति तावता ॥ १४ ॥ 
अभिव्यत््यनमिव्यक्ती भावाभावौ तथा सति । 
नवेहेत्यनभिव्यक्तिमपेक्ष्य श्रतिररवीत्‌ ॥ ३५॥ 
नाऽभिव्यक्ते नामह्पे यषः पूव तथापि च । 

विदयते इत्यभिप्रेत्य श्रतिराषूतता जगौ ॥ ३६ ॥ 


क्म वस्त्वनभिव्यक्त ०? इप्यादि । “घटो नास्ति इष्यादि । 

व्यवहारका मूर यह है किं जवतक मृत्तिकासे घटकी अभिव्यक्ति नहीं 
होती या मृत्तिक जवतक घटका र्य नीं हो जाता, तबतक धट सूक्ष्मरूपे 
मत्तिकामे रहता है । पर मन्द्‌ भधरक्ष्मदरशी पुरुष घटके सथू स्पको न 
देख कर "नास्ति षट ` इस व्यवहारसे घटका अभाव मान छेता है | अ्पज्ञके 
माननेसे कोई पदाथ सिद्ध नहीं हो सकता, इसलिए इस ष्यवहारसे श्युन्यात्मकफ 
अभावे पथक्‌ पदां नहीं कहा जा सकता ॥ ३४ ॥ 

स्वमतमे माव ओर अभावा स्वरूपकथनपूर्वैक फरिताथ कहते दै- 
(अभिव्यक््यनमिन्यक्ती इप्यादिसे | 

धट आदिकी अभिभ्यक्तिको भाव कहते दै ओौर उसकी अनभिन्यक्तिको 
सभाव कते है, देसी परिस्थितिमे "नैवेह किञ्चन आसीत्‌ इप्यादि शति 
अनमिभ्यक्स्यवस्थाके ताययेसे नस्‌ द्वारा अनभिष्यक्तिका प्रतिपादन किया गया 
हे, अतिरिक्त अभावका नहीं ॥ ३५ ॥ 

उक्त भका ही स्पष्टीकरण करते है--'नाऽभिनव्यक्ते" इत्यादिसे । 

सृष्टिसे पूवैकार्मे नामख्पकी यथपि अभिव्यक्ति नहीहै, तो भी वे अपने 
कारणे विमान ही हँ | 

चङ्का-यदि वे विचयमानदै, तो सृष्िके बाद जेसे अभिव्यक्त होते है! 
जौर नामूपासक व्यवहार होता दहै, वैसे द्यी सृष्टिसे पूव क्यों व्यवहार 
नहीं होता 

साधान--इसी अमिप्रायको लेकर श्रति कहती है कि वे भाव्रत है, जसे 
अन्धकारसे वृत घटका व्यवहार कीं देता गौर प्रदीपपरकाश्च द्वारा अन्ध- 
काणा निराकरण करनेप्र व्यँपर स्थित धटकी अमिन्यक्ति होनेपर्‌ पुटका व्यव. 
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सन्मूलाः सदवस्थानाः सह्या अखिलाः प्रजाः । 
इति कारत्रयेऽप्यस्य जगतः सवमनरवीत्‌ ॥ ३७ ॥ 





हार होता है । वैसे ही दष्टिसे पूर्व, अन्धकारादृत धके सहश, मृ्युसे आइत 
होनेसे अनमिष्यक्त रहते है नौर ष्टि होनेपर अभिन्यक्त हो जाते है ओर 
उयवहार भी होता है । 

शङ्का--यदि रृष्िसे पूर्वं मी सव कायै विद्यमान है, तो “सदेव सोम्येद 
मग्र आसीत्‌, इत्यादि श्रतिसे जो यह कहा गया है--तत्‌ ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ 
तीं था, केवर जद्धेत त्च ही था--वह अगत हो जायगा, क्योकि आपके 
कथनके अनुमार प्रपञ्च मीहे ही ओर श्रुति मन्ददष्‌ मी नदी है जिससे कि वह 
क्षम विचमान नाम-खूपको नही देवकर ओौर उसके अभावको मानकर 
अद्वितीय ब्रह्मक्रा प्रतिपावन करती है, पेसा कह सके, वयोकि ति अतीत, 
अनागत, स्थूरु तथा सूक्ष्म निखिक अर्थका यथाथ प्रतिपादन करती है, फिर 
अद्वितीय वस्तु कसे सिद्ध होगी * यदि अद्वितीय ही स्य वप्तु है, तो कारणम 
सृक्षमहूपसे मी कायेकी सत्ता नही माननी चाहिए । 

समाधान-- यद्यपि ब्रह्मम सृक्षमरूपसे सभी काय॑निद्यमान दैः तथापि 
उनकी कारणसत्तासे अतिरिक्त सत्ता है वही, इसर्िएि स्वसत्ातिरिक्त सत्ता- 
शुल्यघ्के तात्पयसे उस अवस्थामे मी ब्रह्म अद्वितीय दही दै। केवर उसी 
अव्थामे नही, किन्तु सगौवस्थामे भी ब्रह्म अद्वितीय दहै। सन्‌ घट ` इत्यादि 
प्रतीति आरोपित ब््मपचाको ऊेकर उपपन्न होती ह, इसङ्िए उक्त प्रतीतिके 
निषीहके ठिए कार्थैकी अङग सत्ता माननेकी थावश्यकता नहीं है, यह सब 
(त्द्नन्यप्वमारम्भणचचब्दादिभ्य › इस सूत्रके माष्यादिभे स्फुट हे ॥ ३६ ॥ 

सत्‌ ज्म दी जगवका उपादान कारण दहै, इस अर्थका प्रतिपादन करनेवाडी 
तिका निर्देश करते है-- सन्मूला. इत्ादिसे । 

सत्‌--अह्म-है मूख कारण जिसका वह सन्मूर करता है तथा सत्‌-- 
रहम--ही है भापतततः अवस्थान जिसका वह सदवस्थान कटकाता है एव 
सद्न्रहमे ही जिसका ख्य ह वह सर्य करता है । एव च ये निखिक भजा 
सम्भूर, सदवस्थान तथा सरख्य दै रेसा समक्षना चादिए । जिससे उद्यतिः 
जिसमे स्थिति नौर जिसमे जिसका ठय होता है वही उसक्रा उपादान 
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मृद धटं कपालं च पश्यामस्तत्र वादिनः । 
प्रागभाव मुदि श्राऽऽहुः कारे ध्वसमूचिरे ॥ ३८ ॥ 


1 
कारण होता ै । जगतके ये तीनो विकार त्रदे दी होते दै, इसलिए जगत्‌के 
उपादनमूत ब्रह सत्तासे ही कारत्रयमे अथात्‌ उप्यते पू समय, वरतेमान 
समय एव ध्वक्षसमयमे पक्षमश्पसे कारणमे कार्य सत्‌ हे, ईस प्रकार कात्रयमे 
करणकी स्तासे फायै॑सत्‌ कहा जाता दै, अतणएव कारणसत्तासे अतिरिक्त 
सत्ताके अभावके तार्यते श्रह्म गद्भैत है" यह श्रुतिने निर्देश किया है ॥ ३७ ॥ 

“रदं घटम्‌ इ्यादि । हम रोग मिद्धी, घट ओर कार --इन तीनोको दी 
देखते है । उसमें नैयायिक आदि वादी मिद्वीम षटका प्रागभाव जोर कपाङ्मे 
घटका ध्व मानते है जौर उसमें प्रमाण यह देते दै कि पिण्डावस्थाम इइ षयो 
मविष्यति, यह प्रतीति हेती है ओर कपाङमे षटनाज्चोत्तर शह घटो ध्वस्त ' 
इप्याकारक प्रतीति होती है, इसरिए मिद्धीकी अवस्थाम उसका प्रागमाव ओर 
कपाठावस्थामे उसका ध्वस्त रहता है । वेदान्ती रोग कहते है कि उनकी उक्त 
दरीर ठीक नही है, कारण कि उस अवस्थामे इह धरो भविष्यति यह प्रतीति 
मिद्धीमे सृक्षमरूपसे बिमान घटका दी आरुम्बन करती हे, उससे अतिरिक्त प्राग- 
मावका नही । एव नारके बाद कपारमे उक्त प्रतीति सृष्ष्मरूपसे रीन घरको 
ही विषय करती है, उससे अतिरिक्तं ्व॑सको नही । इस प्रकार अभावके 
विक्षयमे विवाद है, भत, विचार कर देखना चाहिए कि तत्व क्या हे 


इस परिस्थितिमें नेयायिक कहते द विरुक्षण पभरतीतिसे माव ओौर अमाव 
थे दोनों पदाथ परस्पर विरोधी ३, अतएव वे भिन्न है । वेदान्ती कहते दे-- 
भावसे अतिरिक्त अभाव है नही, मिद्धीकी कमी पिण्डवस्था कमी कृपाल- 
वस्था होती षे, इससे अतिरिक्त भौर कोई॑पिण्ड तथां कपाङम रहनेवार 
प्रागभाव तथा ध्वस नहीं दीख पड़ता, इसङिए समाव भतिरिक्तं है, यह प्रमाणसे 
सिद्ध नहीं होता । भौर चार प्रकारके अमाव नैयायिक मानते द प्रागभावः 
प्रध्वंसाभाव, अत्यन्ताभाव ओर अन्योन्याभाव । इनमे अन्योन्यामाव प्रतियोगी 
धटसे अतिरिक्त पटादिष्वहूप ही है । यदि परादिसे अतिरिक्त माने, तो उसका 
न्योन्याभाव मी घरसे अतिरिक्त ही होगा, अत घरके अन्योन्यामावमें भी 
धटका शन्योन्यामाव मानना पडेगा, एवं अन्योन्यामावनिष्ठ॒अन्योन्यामव्भे मी 
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तीसरा अन्योन्याभाव मानना पड़ेगा, क्योकि वहमभी तो षट नहीं है। इस 
प्रकार अनवस्था होगी, इसख्ि घरका अन्योन्याभाव पटादिस्व्प है । पट 
आदि मावस्वद्प है, यदि अमावस्वूप होते, तो परकी अमावाघ्मक प्रतीति 
होती, एव प्रागभाव तथा ध्वसर भी भावासक ही ह । भावालक होनेपर यह विचा 
करना चाहिए कि घटस्वरूप है या परादिप्वह्प है : यदि पटादिस्वह्प मने, 
तो वह्‌ हो नहीं सकता; कारण कि एेसा माननेपर वह अन्योन्याभावस्वष्य ही 
होगा, तदतिरिक्त नहीं हो सकेगा । यदि षटस्वह्प कियेगा, तो धरस्य प्राग 
भाव इत्यादि प्रतीति नही होगी; क्योकि मेदके बिना षष्ठी नही हयो सकती । 

यदि कटो कि राहो शिर ' इत्यादिके समान प्रृतर्मे भी अभेद मेदकी 
कृट्पना करके धरस्य प्रागभाव ` यह प्रतीति बन सकती है, तो इसक। 
उत्तर यहदहैकिदहा हो सकती है, किन्तु सम्बन्धकी कश्यना ईसङ्ए करनी पडती 
है कि जो दो सम्बन्धी नही रहते, क्योकि अनुयोगी जौर प्रतियोगी हप वो 
सम्बन्धियोकरि बिना वास्तविक सम्बन्ध नहीं होता, इसरिए जसे अभिन्ने षष्ठीके 
ङिए सम्बन्धी कल्पना करनी पडती हे, वैसे ही द्वितीय सम्बन्धीकी मी कल्पनां 
करनी पडती है, इस तरह ॒पफ़सम्बन्धिखेन इष्ट तो है पर अपरसम्बनिधिखेन इष्ट 
प्रागभाव तो षयतिरिक्त है नही, पिर किसके साथ उक्त कर्पित सम्बन्ध होगा, 
इसङिए सम्बन्धकी तरह द्वितीय सम्बन्धी भी कलित ही मानना पडेगा । 

यदि देसी स्थिति दहै, तो भागभाव शुक्तिरजतके सदश कलित ही दै, 
धाप्तविक पदाथ नहीं । यदि भभावको अतिरिक्त मानते हो; ती टकी उत्पततितै 
पूरं मत्तिकामे उसके न रहनेसे मकाशपुष्पकी तरह असत्‌ होगा । पिर कारणके 
उयापारके अनन्तर भी उद्यत्ति नही होगी; क्योकि स्वकारणसत्तासम्बन्ध ही उत्यत्ति 
ह, सम्बन्ध सतोँका होता है, सदु भौर असत्‌का नदीं । अघयुत सिद्धोके सम्बन्धे 
यह दोष नही है। युतसिद्ध वे कलते षै जो अग अलग उ्यन्न होकरं 
पश्चात्‌ सम्बन्धी होते है । इनसे भिन्न अयुतसिद्ध कहते द । षट जीर तदमावके 
सम्बन्धे दोष नहीं है, यह भी कहना ठीक नहीं है, कारण कि भावका अंमातरके 
ताथ अयुतसिद्धल कहीं हो सकता । भावभूत पदार्था ठुतसिद्धत यां अयुंत- 
सिद्धस माना जाता है । माव जर्‌ ममावके या दो जमावोकि ये दोनों सम्बन्ध 
मही है, इसलिए उत्पत्तिसे पू षट स्त मानना आवद्यक दै, भव, सत्कामे- 
बौद ही युक्वियुक्छ हे, रोष आगे कटेगे ॥ ३८ ॥ 
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एवं च वाचमिमतावभावावयुभूतितः । 
मृत्कापालात्मकौ भावौ सददरेत ततो भवेत्‌ ॥ ३९ ॥ 
सदेवाऽऽगमतः सिद्ध प्रत्यक्षा सदी्ष्यते । 
अनुमानाच सत्सं यथा तदधुनोच्यते ॥ ४० ॥ 





(एवं च! इप्यादि | 

शङ्का-- षंयदि कायैका ध्वस अनुभवसिद्ध है, इसकिए द्वैत तह्य फिर भी 
सिद्ध नदीं होता । 

समाधान--उ रीतिसे षटादिष्वस मृ्तिकादिसे अतिरिक्त नदीं दै, किन्तु 
तप्स्वरूप ही है । तेयायिकोंका जो यह कहना है कि भावसे अतिरिक्त अमाव 
पदाथे है तथा उसका अनुभव भी होता, सो उनका कहना भमाण नही 
है, क्योकि जगत्का अभाव तत्कारण ब्रहम्वष्प दही है, उससे अतिरिक्त 
नदीं है, इसी प्रकार धरप्रागमापर भी षरकारण मृततिकाका स्वख्प दयी हे, अति- 
रिक्तानुभव अप्रामाणिक है । जगत्‌की सत्यता तथा कारणसे अतिरिक्त कार्यको 
कृहनेवले नेयायिकादिकोके अमिमत अमाव ओर ध्वस अनुमवादि द्वारा मृकषा- 
रासक दै अथात्‌ घटप्रागमाब मृत्तिकात्मक है जौर तद्भ्वस कालात्मक दै, मति 
रिक्त नहीं । एव जगतका भागमाव भौर ध्वंस जगक्तारण ब्रहम्वरूप दी दै, 
उससे अतिरिक्त नीं दै, अतएव ब्रह्न सत्‌ तथा अद्रैत ही है ॥३९॥ 

ति ओर मतयक्षसे कार्ैकारणकी सत्ता सिद्ध हई, अनुमानसे मी यही 
सिद्ध होता है, यद कहते है- सदेवा ०' इप्यादिसे । 

प्रयक्ष तथा जागमसे काये जौर कारण दोर्नोकी सत्ता सिद्ध कर चुके । 
वं जिनको अनुमानके भिना सन्तोष नहीं होता है, पेसे तर्करसिकोकि सतोषकर 
ङ्एि उस जर्थम अनुमान मी कहते है -भद्युनेवेदमाबृतम्‌" । इस ॒ध॒तिसे यह 
फुट है कि उतपततिसे पूरय यह उमाह्ृतनामरूपास्मक जगत्‌ ब्रहम मुदु 
जादृत था । यदि जह्य पमन होता, तो जगत्‌ किम आवृत रहता एव 
भगत्‌ न होता, तो “आबृत्त था यह निर्दे ददी असंगत होता । भूतरुम षटं 
भन्धकारसे आत था जोर प्रदीप अनेपर्‌ अभिव्यक्त हुभा; यद कहना तमी 
नता है जब भूत ओौर षर पदीपके भानयनसे पूवे रदे, अन्यथा नहीं ॥४०॥ 
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अनुमेयं जगत्युष्टेः पूवं सत्कारण तथा । 
सत्कायंगुभय चैतत्मयोगेण प्रदह्यत ॥ ४१ ॥ 
सक्ष्यमाण जगत्स सस्कारणकमिष्यताम्‌ । 
कायताद्रायवदेदसिद्राऽऽकाश्चादिकायता ॥ ४२ ॥ 














“अनुमेयम्‌ इत्यादि । उष्टिसे पूरय जगत्‌ तथा उसका कारण ब्रह-ये 
दोनों ये । कारण जओौर कायेकी पूर्वकालिकं सत्ताको पञ्चावयवरूप न्याय द्वारा 
मी दिखरते हे ॥ ४१॥ 

भथम कारणसत्ताका साधक अनुमान दिखखते दै--'सरकष्यमाणम्‌” इत्यादि । 

सक्ष्यमाण तथा करिष्यमाण पूणं जगत्‌ , जरह्मप सत्‌ कारणसे दी होता 
ह, कार्यत्वख्प हेतुसे, षट्के सदश | 

शङ्का--आकाद आदि निष्य पदार्थं हे, इसङिए उक्त अनुमानमे यदि 
संब जगतूको पक्ष करोगे, तो आकाश्चादि मी पक्षके अन्तगेत हुए, परन्तु उनम 
कायैष्वदेतु तो नही है, ईइसङिए प्रकृत अनुमाने भागासिद्धखूप हेववामास दोष 
हे, अत यह अनुमान असंगत है | 

समाधान--“एतप्मादासन आका सम्मूत › इत्यादि श्रतिसे वेदान्तिमते 
आकाश्चकी मी उत्पत्ति मानी जाती दै, ईसङ्िएि कायैषवहेतु मागासिद्ध नही ह ! 

शङ्का-जगत्‌के कायै होनेपर भी वह स्वमावसे ही उप्न होता हे, इसकिए 
कारणकी अपेक्षा ही क्मोँ होत्ती है" 

समाधान--स्वभाववादका आगे निराकरण किया जायगा । परन्धु 
जमी तो इसीसे सन्तोष कीजिये कि यदि स्वमावसे दी कामं होता, तो कायोरथी 
नियमते कारणके समरहमे प्रवृत्त नहीं होता । एवं भोजनके बिना भी तृषि हो 
जाती, पिर भोजनम आपकी मौ प्रवृत्ति कथो होती है * इसङ्एि यह मानना भाव- 
इयफ़ है कि कारणके बिना काय नदीं द्योता, विरोष आगे करेगे । 

चङ्का-- अच्छा तो इस अनुमाने सप्मतिपक्ष दोष है-- विमतम्‌ असत्तारण- 
कुम्‌ , कार्यात्‌ , कुम्भवत्‌ भरथत्‌ "नानुपमृ् प्रादु मावात्‌ः कारणका विनाश किय 
बिना कार्यं नही होता । जैसे मिद्रीफो चूर कर पिण्ड बनता है पिण्डका नाश्च 
कर धट बनता है चैते ही कारणद्पसे अभिमत पिण्ड भादिका विताञ्च 
ही रादि काया कारण है, कार्यठाकमे कारणक्रा निनादे दी, इसि 
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वही कारण दै, इसमे उक्त न्यायसे असतसे हयी सव कार्यं होते दै, जगत्‌ मी 
अभावसे ही होता है, फिर जगदुप्पत्तिके अनुरोषसे सदृषप ब्रह्मो कारण माननेकी 
क्या आवद्यकता हे 

समाधान--कारणका नाशक कायं हीहै या अन्य कोई ? प्रथम पक्षम 
यह दोषं स्पष्ट है कि उघत्तिसे पूर्वं जव कार्यका अस्ति ही नहीं है, तब उससे 
अपने कारणका नाद कैसे हो सकता ‡ यदि अयु्न्न ही कायै अपने कारणका 
नाशक मानिए, तो काको सत्‌ दी मानना दोगा; क्योकि असत्‌ नाश्चक नदीं हो 
सफ़ता । क्या असत्‌ शसशशरङ्गते वन्ध्यापुत्रका नारा देखा दहै? या सुनाहे 
इसछिए सदसत्‌ दोनों मानना व्याहत है। ओर यह भी प्रभ्र ह्येता है कि कारणका 
विना कायं है अथवा अकाय ? प्रथम पक्षम बहभीतो कायंदहीदहै, अतएव 
वहा भी सक्कारणकखका अनुमान करेगे । यदि कायमात्र प्रकेत अनुमानमें 
पक्ष षै, तो कारणनाश्के मी काथं होनेसे बहौ घटादिकी तरह अभाव 
नही हुभा, किन्तु भावासमक ही इय, भावन्तर दी अभाव होता है, वस्छन्तर 
तही । अथवा कारणना््मे कायैषवषूप हेतु दै, पर॒ असक्रारणकलसख्प साध्य 
वही है, क्योकि कारणके रहनेपर दही अनन्तर क्षणम नाश्च होता है, नाश- 


रूप कार्यश्ना कारण प्रतियोगिविधया कारण दीद, सो तो नारसे पूर्व हेदी, 
अत कारणसत्‌ हीदहै। 


यदि विना्च्प काय भी अपने कारणक्ा विनाश करके हयी उन्न होता 
है, तो वह भी स्वरकारणका विनाश करके दी उन्न होगा, इस प्रकार अन- 
वस्था होगी । द्वितीय पक्षम यदि वह अकायै, तो सुतरा स्वकारणका नाश्चक 
नदीं ह्यो सकता, क्योकि का्यैको दी उक्त न्यायसे कारणका नारक कहते हो, 
अत्‌ निप्य होनेसे पिण्डादि सदामक ही माना जा सकता है, एेसी परिस्थितिं 
नाश्चको आप तक ( काये ) मानते है तो भक्षायैष्ठशूपसे उसका अवस्थान 
कैसे मान सकते हो 

जौर इस प्र्वक्षा भी उत्तर देना किन है कि सिद्ध कायै अपने कारंणक्षा 
धदयकं होता है अथवा असिद्ध करायै * दोनो पक्षम अङ्कुरादि कायै सवकारण 
बीजका नाशक नहीं दो सकता, कारण कि प्रथम पक्षम कारणविवाश्चकै बिना दी 
अन कार्यकी उत्पत्ति मान री तब यह. कैसे कह सकते है कि कारणनाश्के बिना 
काये घ्रा ही नहीं इरणके विनारके निवा द्वी कार्यं उध्यज्न होकर 
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अङ्को मृदिते बीजे भीजाभापाखजायते । 
इत्ययुक्त बीजदाहादङ्रोत्परयदशनात्‌ ॥ ४३ ॥ 

पश्चात्‌ अपने कारणका विना करता दै, रसा यदि मानतेदहो, तो कायैकी 
उप्पत्तिके छिए कारणका विनाश्च॒ मानना उचित नही है । यदि कारणसस्वके 
विरोधके बिना दही कायेकी उत्ति मानतेहो, तो फिर कायम कारणनाश 
कश्वकी कल्पना ही व्यथं हे । द्वितीय पक्षम मसिद्--अनुषन्र- कायं तो वतु 
मात्रका नाशक हो नहीं सकता, किन्तु उसके कारणका ही नाच्चक कहिया । 
जवतक काय उपपन्न नहीं इभा, तवबतक उसका कोई कारण दी नही कहा 
जा सकता, क्योकि कार्यकी उप्यत्ति देखनेसे कहा जाता है कि यह इसका 
कारण है, उदयत्तिसे पूर्वै दी यदि नाक होगा, तो यह कहना ठीक नहीं 
है-- कार्यं स्वकारणका नाच करके दी उप्पन्न हदोताष्े। इसी तरह विना 
भीतो कायदही हे, उसे मी अनुयन्न दयी स्वकारण पिण्डका विनाशक कियेगा । 
ना्चकके बिना नारा कहना केवर लडफोंका खेखवाड है । कतीके जिना क्रिया 
नहीं होती, हन्ताके बिना हननक्रिया कैसे हो सकती है " प्रघ्युत गमनादि 
क्रिया जसे गन्तके बिना नही होती, अतएव वह गन्तुपुरुषाधीन दती है, गन्ताकी 
विनाशक नही होती, वैसे द्यी नाञ्च क्रिया नषपरतन्त्रा है, अत उसके कारणकी 
निर्वतक नही होती, इस अर्थम प्रमाण अनुमान है --“विमत अपने हेतुका 
नाच्चक नही है, धाथ होनेसे, गतिके समान । यद्यपि कायं तथा विनाश-- 
ये दोनों अपने कारणके नाश्चक हो सकते है, तथापि सन पदारथ क्षणिक दै 
इसकिए जित पूर्वक्षणषृ्तिको आप कारण कहते हो, उसका, क्षणिक हयनेसे, द्वितीय 
क्षणम अभाव ही है । बौद्धमतमे कायैक्षणदृत्ति कारण माना जाता इ । इसते 
जो आपके ( नेयायिक आदिक ) मतम सत्‌ दै, सो उनके मतम असत्‌ दै, अथच्‌ 
पूरवशषणका कार्क्षणमे अमाव ही है । 

शङ यच्छा घट ादिकी कारणमूत मिद्ध जापके मतमे स्थायी हैँ 
या क्षणिक 2 प्रथम पक्षम जापको अपसिद्धान्त होगा, क्योकि आप भाव- 
मात्रको क्षणिक मानते हो । द्वितीय पक्षम का्यैकारणमाव द्यी उप्त हौ जायगा, 
क्योकि विनाद्पम व्यापारसे आविष्टं वसुम कार्योखादन व्यापार होता दी 
नहीं है । अगिसंयुक्त बीजसे अङ्क उत्य्च नदं होता, यह सवके अनुभवसे 


सिद्ध दै॥ ४२ ॥ 
प्माषान--“अरो ० इत्यादि । बीजके एटनेपर ही अङ्करकी उत्ति देखी 


६१६ धृहदारण्यकवातिंकपार [ १ अध्यायं 





[+ क + ° 


बीजस्याऽययवा षव अनयेयुरिहाऽङ्करम्‌ । 
ब्रीज तवान्तरावस्था ज्ञेया पिष्डो यथा मुदः ॥ ३४४ ॥ 


यायेना यक्रियते 


जाती दै, इसरिए्‌ बीजका ध्वंस ही अङ्कका कारण मामना उचित है । यदि 
स्वपत बीज दी कारण होता, तो मस्छुटित बीजसे मी अङ्कुरकी उद्यति 
होती, पर सा देखा नदी जाता । यदि बीजके अमावसे द्यी जङ्कुरकी उप्य्ति 
होती, तो भमिसे दण्य बीजके अभावसे भी अङ्कुरकी उपति होनी चाहिए | 
बीजामाव तो वहभी दै, किन्तु उससे अङ्कुरकी उप्पत्ति नही देखी जाती; 
इथरिए बीजामाव उक्त कार्यका कारण नहीदै, किन्तु बीजावयव दी कारण 
है । स्फुटित वीजके जो अवयव दह; वे दी अङ्करके कारण है ¦ 

दाङ्का--बीजफे दाहसे जो बीजका अभाव दोतादै, वह कारण नहीं 
है, किन्तु आद्रैभूमिके सयोगसे जो बीजका ध्वस होता, वही कारण दैः 
दसा मानते है । 

समाधान--अभावमे तो कोर अतिश्चय होता नही, कारण छि अमावान्तरका 
व्यावतेक कोई विरोष धर्म रहता नही है, इसङिए भीजके ध्वसमँ अवान्तर 
मेद नहीं कह सकते, किन्तु किसी मी कारणसे हदो बीजष्वस एकदी दहै, 
अनेक नहीं है, अत॒ ध्वस्त बीजके भवयव दी जङ्कुरके जनक दै, भगिद्ग्प 
बी जके अवयव अवशिष्ट रहते नही, बीजके साथदही वेमी दहो जाते षै, 
इसटिए उक्त दशाम कायैकी पत्ति नदी हो सकती ॥ ४३ ॥ 

इस अभिपायसे कहते दै-“ीजस्याऽग्रयवा' इ्यादिसे । 

बीजके ध्वस्त अवयवस ही अङ्कुर होता है । ध्वस्त बीजके अवयव 
बीजकी अवस्थाविरोष है, इसङ्िए उस अवस्थे युक्त दी बीज अङ्करका 
कारण हे ¡ अतएवं अङ्कुर, उसके परिणाम इृक्ष तथा फरु आदिम उसकी 
अनुवृत्ति होत्री है । आभ्रके बीजसे आम्रका दी ब्रक्ष होता है ओौर आभरमें 
जो स्वभाव, रस ओौर गुण आदिद, वे सब भआभरवीज द्वारा सयुत्यत्न इक्ष, 
फर आदिमे देखे जाते दँ । कारणक दी गुण क्षामे आते हे । यदि बीनध्वस कारण 
माना जायगा, तो उसके स्वभाव अभाव कोई विरोष है नही अर्थात्‌ आग्रके बीज- 
ध्वयमे आम्रवत्ति कोड विदोष धर्मं है नहीं, तो भात्रवीजध्वससे आप्नघ्वभावका ही 
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मृत्तिका षटहेतुः स्यान्पृदस्तत्राऽलुवतेनात्‌ । 
मृदस्त्वपान्तरापयपिण्डस्याऽननुबचेनात्‌ ॥ ४५ ॥ 
वृक्ष॒ नियमसे क्यों होतादहै बट आदि बृक्ष क्यो नहीं होते, अत सर्वत्र 
अनुमूयमान कायम कारणस्वभावकी अनुद्तिके किए बीजके अवयवोको ही अङ्कुर 
आदिक प्रति कारण मानना ठीक है, रेता माननेसे 

'यसमिच्चव हि सन्ताने आहिता कर्मवासना । 

फलं तत्रैव बध्नन्ति कार्पासे रक्तता यथा ॥ 
यह छोकं भी सङ्गत होता है। यदि भसा भी क्षणिक होता, तो “अन्य भासा 
द्वारा अनुमूतका अन्य आमा स्मरण नही करता' इस नियमके अनुसार अन्य दिनर्मे 
अनुभूत व्तुका उसी शरीरमे रहनेवाले आसाको अन्य दिने स्मरण नहीं होगा, क्योकि 
क्षणिक माननेसे दोनो जाप्मा भिन्न है । इसके समाधानके किए यदि यह्‌ कहो कि 
समान सन्तानमे भन्य भपमासे अनुभूतका उस संतानमे रहनेवारा अन्य आसा स्मरण 
करता है, क्योकि भिन्न सतानवर्तीं आसमा्ओंके ङिए ही अनुभव ओर स्मरणमे 
समानक्वकत्वका नियम है। इसमे इष्टान्त भी है--कापीसे रक्तता यथाः 
अर्थात्‌ कपासका बीज लक्षारससे भिगोकर बोया जाय ओर उसके पौधेको 
कुछ दिन उस रससे सींचा भी जाय, तो उसके पुष्पम स्तता आ जाती है । 
याने उसमै छार पुरु रुगते दै, श्वेत नहीं । यचपि अङ्कुर ॒शृक्ष जादि 
भिन्न दै, पर॒ समानसन्तान होनेसे उत्तरोत्तर अवयवोंमे पूव पू अवयवेकि 
गुण उपन्न होते जतेष्ै, तो यह कहना भी असंगत हे, करयोकरि यह 
सिद्धार्त तमी बन सकता हे, जब कि बीजके अवयव ही भवस्थान्तरापत्न होकर 
अङ्करके जनक माने ज्ये, भन्यथा तुच्छ अभावे कारणगत विरोष धर्मक न 
होनेसे उक्त धर्मी अनुवृत्तिका समर्थन कैसे कर सकते हो ' इस अर्थम दृ्टन्त 
देते है--"पिण्डो यथा मृद्‌ › इति। घटका कारण पिण्ड नहीं ह, किन्तु गिद्ध दै। 
पिण्ड उसीकी एक अवस्था है । पिण्डावश्थापन्न मृत्तिका धटकी कारण है एव 
नीज भी उक्त भवस्थासे युक्त होकर अङ्करका कारण होता है । बीजका विनाश 


कारण नदीं होता ॥४४॥ 
धटकी उ्परिसे पूरय क्षणम कपारु मी विमान है, भत उसको धरटके 


प्रति कारण क्यों नहीं मानते, रृत्तिकको ही कारण क्यो मानते दैः इसपर 
कहते है--गृत्तिका धटहेतुः! इत्यादिसे । 
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मृत्तिका ही घटी कारण है, क्योकि घटक स्थितिदशामे सृत्तिकाकी ही अनुत्त 
देखी जाती दै, अत द्‌ घट ' यह सामानाधिकरण्यपरतीति होती है, पिण्डो घट" 
यह प्रतीति नदी होती । 

शङ्का--यदि मृत्तिका दी षटकी फारण दहै, तो पिण्डावस्थाकै निना षट 
उद्पत्न क्योँ मही होता । नियमसे पिण्डके अनन्तर ही षटकी उत्ति देखी 
जाती है, इसङिए्‌ पिण्डको ही घटका कारण मानना चाहिए । अन्यथा कारय- 
कारणमावके बिना पिण्ड ओर घटका पौवौपय्यं सर्वथा अनुपपन्न हो जायगा । 

समाधान--पिण्ड गृत्तिकाक्ी एक अवस्था है । पिण्डरूप अवस्था युक्त 
मृत्तिका घटकी कारण है, पिण्डकी अवस्था भी मिद्धीकी अनुदृत्ति है, भत 
उभयत्र अनुद्ृत्त मृत्तिका ही, उक्त कारणसे, धटी उपादान है, पिण्ड नहीं | 
घटके सदश पिण्ड भी मृत्तिकाका ही काय दहै, अत पिण्ड घटका कारण दै, 
इसमे कुछ प्रमाण नही है, प्रद्युत "पिण्डो धट › यह सामानाधिकरण्य परसयक्ष- 
निरुद्ध है । षर पिण्डित नदीं है, किन्तु गृत्तिकाथित है । कारणसे अतिरिक्त 
कायैका समवायी नहौ होता। भसमवेत माव कार्यं नहीं होता, भत 
मृत्तिकासमवेत होनेसे बही कारण है | 

यदिकोकिं पिण्ड गृत्तिकाका कायं हे, ईइसर्एि बह कारण नहीं 
माना जा सकता, तो यह कहना भी सङ्गत नही है, क्योकि र्तिका भी तो 
सावयव होनेसे कार्य ही है, अत वहभी धटी कारणकसे हो सकतीदहै 
तथा विनाश्चिखलूप हेतुसे मृत्तिका आदिमे मी का्थलका अनुमान हयो सकता है । 
जेते पृत्तिका कार्यम्‌ , विनाशिषात्‌, षरादिवत्‌, जो निनाश्ची है, वह घट मदिके 
समान कार्यं होता है | 

अच्छा तो विनाश्च क्या प्दाथेदहैः इस्काभी विचार करना चाप, 
क्या भृत्तिकाका ना पिण्डका्ैके सदश्च गृत्तिकाका अतिश्चयविरोष दै, या तव्‌- 
तिरिक्त ° प्रथम पक्षम मृत्तिका ओौर तदतिश्चयविरोषदूप तन्नाश्च-- ये दोनों सस्स्वरूप 
ही शँगे, क्योकि प्र्यक्षसे हयी पिण्डके समान अतिचयविरोषनारादी भी प्रतीति 
होती है। अतिशय ध्म है, अत वह्‌ धर्मीकि जिना रह नही सकता। नाशका नाञ्च 
मानते नही, अन्यथा प्रतियोगीक्रा फिर अवस्थान हो जायगा । नाच भौर नाश्ची 
मृदादि- ये दोनों भसच्‌ नही श । द्वितीय पक्षम नाशसे धर्मीका कुछ संबन्ध ही 
नहीं है, इसर्ए मृदादि धर्मी कूटस्थ नित्य हो जायगा | 
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साराश यदै कि नाश असत्‌ दै, मावभूत अतिशय नहीं है, अत 
मृत्तिका आदिके साथ असत्‌ अमावका सम्बन्ध ही नही हो सकता । सत्का सतक 
साथ सम्बन्ध होता है, अपतोँका या सदसतोकषा परस्पर सम्बन्ध कोई भी नही 
मानता । एवं घटका मी नाच घटगत अतिश्चयविरोष है था उससे अतिरिक्त 
दोनों पक्षम दोष देखनेसे यह स्पष्ट होता है कि विना सर्वथा दुर्निह्प हे । 

जओौर यह भी विचार फीञियेकि ना्च व््ुकी क्रिया याफलदै 
भथवा वस्वन्तर है या कुछ नहीं इस प्रकार चार विकल्य होते है । चारं 
विकल्पो सत्ता दी सिद्ध होतीहै | यदिक्रिया ही नाच्चदहै, तो आश्रयकी 
उपस्थिति अनिवार्यं है, क्योकि आश्रयके बिना क्रिया रहेगी कहो * अगर फट 
है, तो मी आश्रयके बिना फरु मी निराश्रय नही रह सकता । व्वन्तरकश्प्मे 
घट आदि काथके साथ उसकां कोई सम्बन्ध दी नहीं है, अतएव षट आदि कां 
ननाह रहेगा। पटसे धटकी कोई हानि जैसे नही होती, वैसे दी षरादिके 
अमावसे मी षरादिकी कोई क्षति नहीं होती । यदि नाश्च तुच्छ है, एसा कर, 
तुच्छका किसीके साथ सम्बन्ध नही हो सकता, फिर षटादिके साथ सम्बन्ध करसे 
होगा ” इसकिए सत्‌ दी सदा बना रहेगा, वस्तुत नाच्च तुच्छ नहीं हो सकता । 
नाद्चमे ननास्ति इत्यादि व्यवहार प्रघयक्षसिद्ध है, खपुष्यादिम पसा व्यवहार नदीं 
होता, इसिए नाशको तुच्छसे विलक्षण मानना अत्यावश्यक है। यदि तुच्छविल- 
क्षण होनेसे सतस्वखूप हयी विनाश दहै, तब तो वस्तुभेदक हो दी नदीं सकता; 
क्योकि सन्मात्र सव जगह समधम नही है । यद्यपि नाञ्च वस्तुस्वरूप दी हैः 
तो भी उसका स्वभाव द्यी विरोध दै, इसि स्तुका विरोधी कहा जाता है, 
यदिपेसाषै, तो नाशका भी नाश्च मानना पड़ेगा, क्योकि उसका स्वभाव ही 
विरोधी है । यपि दृसरा नाद्क नदीं है, सो भी अपनेसे ही अपना नाच करेगा; 
अन्यथा उक्त स्वभावकी हयी अनुपपत्ति हो जायगी, अत बृदादिका नाश दुर्निंङप 
है, इसङ्एि कार्यत भी दुर्निहप ही है, अतपएव पिण्डादिकी तरह दादि 
काय होनेसे वे घटादिके कारण नही हो सकते, यद आशङ्का अयुक्त हैः 
कारण कि जैसे पिण्डादिका नाच ॒परत्यक्षसिद्ध है, वैसे म॒त्तिकाका नाश परतयक्ष- 
सिद्ध नहीं है, इसकि९ अन्वय ग्यतिरेकसे गृदादि दी घयादिके कारण द, तसूरववरती 
पिण्डादि नही । घरकी स्थितिदश्चामे पिण्डकी अनुडृ्ति नही है, किन्तु शत्तिकाकी 
मनुदृत्ि ए, इसष्िए बही कारण दै ॥ ४५ ॥ 
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पिण्डे घटे कपालादौ याऽबुब्त्ता विभाति सा। 

मृदेव सर्वहेतुः स्यात्कार्याः पिण्डादयोऽखिराः ॥ ४६ ॥ 
विरशुद्रानेककायोणा युगपज्ञन्म नेष्यते । 
एफस्माव्छारगात्तेन पिण्डदः क्रमभाविता ॥ ४७॥ 
पिण्डाद्यखिल र्ण पिना मृत्कापि नेष्यते । 

अतोऽसती मृदिति वेन मनेनोपरुम्भनात्‌ ॥ ४८ ॥ 





"पिण्डे घरे" इत्यादि । पिण्डः कपार, घट, तथा जआदिपदपसे ग्राह्य चूण 
ओर शर्कर आदि पृत्तिकके विकारो गृत्तिकाकी अनुत्ति है । एव समे “मृद्‌ घट.' 
“मृत्तिका चुणैम्‌' इप्यादि व्यवहार द्वारा सृ्तिकाका भान होता है, अत मृत्तिका ही 
घरकी करण है । एवकारका व्यावष्यं पिण्डादि है । सब विकार कार्थं हयी दै, घटके 
कारण नही । पिण्डावस्थामे व्यापार होनेसे पिण्डमी नष्ट हो जाताटै, उस 
अव्थामे अनुडृत्त मृत्तिका दही कारण हे । ॥४६॥ 

यदि मृतिका ही घटकी कारण है, तो पिण्डावस्थामे मी सृत्तिका है ही, फिर 
पिण्डके रहनेपर मी घट क्यो नही होता * इसपर कहते है--“विरुद्धा०' इप्यादि । 


विशुद्ध पिण्ड, कपारु, षट, शकेरा, चूण इष्यादि अनेक काये एक 
ही समयम एक दही कारणसे नहीं हयो सकते, इसङ्िए मृत्तिकाकायं 
पिण्ड जबतके रहेगा तबतफ़ कपारदि विकारान्तरकी उद्यत्ति नही हो सकती; 
इसङछिए पिण्डादि कायं कमिफ़ होते है, एक समयमे नही ॥४७] 

यापर यह चाङ्का होती है कि पिण्डकी सद्धावदचामे पिण्डसे भतिरिक्त 
भृतका है नदीं, इसङ्िए उस अवस्थामे मर्तिका अनुद है, अत वही कारण दै, 
इत्यादि कहना निराधार है, क्योकि पिण्डावस्थानापन्न मृत्तिका उस समयमे किसी 
पमाणसे सिद्ध नहीं होती, इसे हते है--णपिण्डाद्यसिर ० इप्यादिसे । 

पिण्ड; कपार आदि निखिरु विकारके बिना स्वैथा विकारानापन्न 
मरचिका तो कीं भी देसी नौ जाती दै, जहा देखिए किसी 
विकारके पम ही दिखङाई देती दैः इसङ्ए स्वविकारानापन्न मृत्तिका 
षै नही, विकारापन्न मृचा फरण ही नहीं दै; गह आप स्वय 
म्न्ने दै तो पत्ति ही घटी कारणैः ब्रह केसे सिद्धदो पश्ताद! 
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अक्षाधारणरूपेषु व्यादृत्तेधितरेतरम्‌ | 
बहष्वेकं यदा भाति प्रत्यक्ष फारण तु तत्‌ ।॥ ४९॥ 


पिण्डादि मपस्थामे एत्तका यदि न होती, तो मृद्‌ घट › यह प्रतीति कैसे होती 
यह्‌ प्रतीति र्तिका ओौर घट-ईन दोनोका अवगाहन करती है, यह प्रतीति 
न आहारम ओर न अम दी है, क्योकि उत्तर कार्म बाध नहं देखते । 

राङ्का--“यृद्‌ घट › इप्यादि प्रतीति धर्मीकि एकत्वम प्रमाण है, मृत्तिकाकी 
अनुवृत्ति प्रमाण नहीं हे, ईइसरिए पिण्डावस्थामे मृत्तिकाकी अनुवृत्ति सिद्ध 
नहीं हो सकती । 

उत्तर--धट , मृद्‌ घट ' इन दोनो परतीतियमे मेद दै, यह तो सबके 
अनुभवसे सिद्ध है । विषयमेदके बिना प्रतीतिभेद होता नही, इसरङ्ए विषयभेद 
मानना आवदयक है ! यदि घरकी अवस्था मृचिकान होती, तो गृत्तिकाका 
आलम्बन करनेवाही प्रतीति कसे होती " जौर प्रघयेक विरोमे गृत्तिकाकी अनुवृत्ति 
देखते दै, बिकारोकी नदीं । अत धेषु व्यापतैमानेषु यदनुवतैते, तत्‌ ततो भिन्नम्‌ , 
यथा कुुमेभ्य सूत्रम्‌" अथात्‌ जिनके व्यादृचच होनेपर भी जो अनुवृत्त होता है 
वह्‌ उनसे भित्र होता है, जसे एकमे सृत । पिण्डादि. विकारोकी परस्पर ग्याद्ृतति 
होनेपर मी मृत्तिका सब विकारोमिं अनुदृत्त है, इसङ्िए पिण्डादि विकारोसे ग्रति 
तदनुप्यूत ओर भिन्न है, इस अनुमानपमाणसे मृत्तिका तत्‌ तत्‌ विकारावस्था्म 
उपादान कारण अवदय दै, यह माना जाता है, श्यद्‌ षर ” यह प्रतीति जेते घरमे 
पमाण है, वैसे ही मृत्तिका मी प्रमाण है । यदि विषयके निना प्रतीति मानोगे; तो 
घरमे मी वह्‌ प्रमाण नहीं ह्यो सकेगी, क्योकि वहा मी कद सकते हैँ कि यह भी 
प्रतीति विषयके बिना ही है, इस तरह सव जगह अनाधास ही हो जायगा ॥४८॥ 

असाधारण °” इत्यादि । पिण्ड, कपारु आदि अ्लाधारणस्वूप परस्पर भ्याबृत 
है क्योकि पिण्डावस्थामे कपार नदी है जौर कपाकावस्थामे पिण्ड नही है, परन्तु 
मृ्तिकाकी दोनों अवस्था्ओमिं अनुदृत्ति होती है, एव चरणे रकेरा भादि 
अवस्था्थेमिं यृ्तिकाकी अनुदृत्ि दै, अत उक्त न्यायसे केपारु आदि अव- 
स्थांसे भतिरिक्त तथा अनेकोमे घनुदृत्त सृत्तिका परत्यक्षसे सिद्ध है । वदी 
धरादि काकी कारण है | पिण्ड आदिकी उत्तरोत्तर अवस्थां अनुवृत्ति न 
हभेसे बे शृतिकाके कय ही है । 
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राह्डा-- गृ्तिकाकी उत्तरोत्तर पिण्डादि अवस्थाओमें होनेवारी प्रतीति अम 
है । वस्तुत गृत्तिकाका अन्वय नहीं हे, किन्तु साददयसे उत्तरोत्तरमे वैसी प्रतीति 
होती है जेसे कि ज्वाकमे रेकषयपरपयक्ष हता हे । 

समाधान- नही, भरम नही षै, पिण्डावस्थामे जो अवयवह, वेदी घट 
आदधे प्रतीत होते है । अन्य अवयवोकी प्रतीति होनेपर अम कह सकते, पर एसा 
हे नहीं । अतएव क्षणिकल्वका अनुमान आभास है, जसे “उष्णो वहि ' इस प्रकार 
स्गिन्दरियके प्रतयक्षसे हि अनुष्ण , ृतकल्वात्‌ , धटवत्‌ः, अथात्‌ माग गरम 
नहीं है, क्योकि वह काथ है, घटके समान, इक कतकष्लिज्गक भनुमानका 
बधि होता है, चैसे ही सच हेतुसे किये गये क्षणिकतके असुमानका मी प्रतय- 
भिज्ञाष्प प्रमाणसे बाध होता है, अत उक्त अनुमान प्रमाण नही है | 


ताङ्का-प्रप्यक्षसे एक मृत्तिका ही कारण प्रतीत होती हे, गौर क्चणिकत्वके 
अनुमानसे अवस्थायी कारणत प्राप्त होता है, ये दोनों अव्यभिचारी होनेसे प्रमाण 
है । वस्तु उभयालक़ हो नहीं सकती, इसठिए विरुद्ध है ओौर विरुद्वाभ्यमिचारिष्से 
यह नणय किन है कि प्रतयक्षसे अनुमानका बाध करना अथवा अनुमाने 
प्रतयक्षका बाध करना उचित है ¦! इस परिस्थिति दोमँसे एकका बाध तो 
आवश्यक है । पर एकमे दोषके ददोनके बिना अथवा प्राबल्यनियामक धर्म- 
दशनके बिना कौन बाध्य है, यह निश्चय नहीं हो सकता 

समाधान प्रकृतमे विरुदधाग्यभिचारिख नही दहै, किन्तु विरुद्रव्यभिचारिख 
ही प्रतीव होवा है, कारण कि प्रत्यक्ष अनुमानादिका उपजीभ्य है | परत्यक्षके बिना 
अनुमानाद हो ही नदीं सकते, क्योकि व्याप्तयादिमे हेतु प्रत्यक्ष है । ओर प्रयक्षे 
अनुमानादि अपेक्षित नहीं हे, इसङिए “उपजीव्य विरोधस्य अन्याय्यम्‌, इस न्यायसे 
प्रयक्ष प्रबरु हे, अत ॒तद्विरुढ क्षणिकल्रका अनुमान दी बाध्य हे | 

शङ्का--उपजीष्य होनेसे प्रस्यक्ष मलेदह्ी प्रबरु हौ, किन्सु प्रत्यभिज्ञा 
तो उपजीव्य नहीं है, भत प्रस्यभिज्ञा ओर शषणिकलासुमान- ये दोनों तुश्यबछ 
है, इसकिए्‌ पकृतम विरुद्धाभ्यभिचारित स्पष्ट हे । 

समाधान--तुख्यवर्छोक्ा ही निरुद्धाव्यमिचारिख दयता है) शेक््मे भी 
सिह जौर श्रुगारका विरुद्धाग्यमिचारितर नहीं देखा गया है| प्रत्यभिज्ञा 
यद्यपि श्षणिकत्वके अनुमानकी उपजीव्य नहीं है, किन्तु प्रस्यक्ष द्यी उपजीव्य है; 
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तथापि प्रघ्यक्षजातीय ही अत्यभिज्ञा है । प्रघ्वभिज्ञामे मी न्यायमतसे प्रणक्षपव है, 
इसलिए उपजीन्यजातीय प्रप्यभिनज्ञासे क्षणिकघानुमान दुर्रु है । समानबछ 
रीरछोका विरुद्धव्यमिचारिव होता है, प्रबर या दुका नही । रोक भी यह 
प्रसिद्ध है कि रिह ओर धणारक्षी विरद्ध्यमिवारिता नीं होती, वयोंकि श्रगारकी 
अपेक्षा सिह अधिक बरूवान्‌ होता हे ओर क्षणिकलवामुमानसे यदि विश्वमात्रको 
क्षणिक कहते हो, तो प्रप्यमिज्ञा दी असभव है, क्योकि आश्रय जौर विषयके 
एक होनेपर ही प्रत्यभिज्ञाका होना समव है, कारण कि विषरयमेद्‌ तथा आश्चयभेद्‌ 
होनेपर प्र्यभिज्ञा नदीं होती । षटको देवदत्ते देखा मौर पटको भेत्रने देखा 
देसी अवश्थाम दोनो प्र्यभिज्ञा नही कर सकते । 

अच्छा तो उक्त अनुमानसे विश्च तो क्षणिक है, फिर भी समानसन्तनक्य 
मानकर प्रत्यभिज्ञा ह्यो सकती है, जेते धटसमानसन्तानमै षटजातीय दही 
रहता है एव देवदत्ताससन्तानमँ देवदत्तामा दी रहता है । इस नियमके 
अनुसार समानसन्तानान्त पाती न्य भामा द्वारा दृष्ट समानसन्तानान्त पाती विषया- 
स्तरकी प्रस्यभिज्ञा बन सकती दहै। अन्य इष्टका अन्य स्मरण नहीं कर 
सकता, इत्यादि नियम भिन्न सन्तानके विषयमे छागू दै, यह मी कहना ठीक 
ती है, कारण कि सन्तान सन्तानीसे अतिरिक्त है या नहीं प्रथम पक्षे 
वह भीक्षणिकदै, या स्थिर प्रथम पक्षम सम्तानैक्य कहना असगत दयी 
है । द्वितीय पक्षम सन्तानैक्यको स्थिर माननेसे विश्वमिथ्याखसाधक हेतुक व्यमि- 
चारी होनेसे उक्तानुमान दी असरगत होगा । प्रथमके द्वितीय पक्षम सन्तानी क्षणिक 
है, अत. तदतिरिक्त सन्तान दी जब असिद्ध है, तव तदैक्यसे प्रप्यभिज्ञाका 
समर्थैव करना बारोक्तिमात्र है, अत॒ प्रप्यभिज्ञासे षटदि पदाथम स्थायिख 
ही सिद्ध होता है । 

शङ्का प्रत्यभिज्ञा स्वार्थस्य स्वय प्रमाण नहीं है, अपि तु बुद्धन्तरके 
सवाद्से उुद्धिको स्वार्थमे प्रमाण बौद्ध मानते है भरकृतम बुद्धथन्तरसंवाद्‌ 
है नही, इसर्एि केवर प्रत्यमिज्ञाके बक्से स्थिर पदाथ सिद्ध नही 
हो सकता । 

समाधान-तब तो क्षणिकलबुद्धि भी क्षणिकखखप स्वाथम प्रमाण नहीं 
होगी गौर उक्त अथेमे भमाणान्तरसवाद है नहीं, इसलिप क्षणिकत्व भी सिद्ध नदीं 
हे सक्षता । अन्य बुद्धिकी भेक्षा माननेसे अनवस्था होगी, अत, कोद भी बुद्धि 
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कारणस्याऽस्तिता तस्मास्सिद्धा कार्यादयात्पुरा । 
कार्यस्याऽ्प्युदयात्पू्वं यथाऽस्तित्व तथोच्यते ॥ ५० ॥ 

स्वार्थे प्रमाण न होगी । स्वाथे संवादके र्षि अन्य बुद्धिकी अपेक्षा होती 
ही रहेगी । 

जओौर यह भी प्रर होता दै किं इदम्‌" भौर श्षणिकम्‌ः ये दोनों बुद्धिया 
एकाश्चय है या भिन्नाश्रय 2 प्रथम पक्षम क्षणिकखरी सिद्धि ह्यो नही सकती; 
क्योकि उक्त दोनों बुद्धिे। भिन्न भिन्न क्षणधृत्ति नेसे एक आश्रमे नहीं हो 
सकतीं | आश्रय आमामी आपके मतम क्षणिके दीद, दो क्षणम एक 
आश्रयकी स्थितिददी नहींदहो सक्ती। यदिदो क्षणम आश्रय मानतेहो, तो 
अपसिद्धान्त ओर क्षणिकतपाधक दहेतु व्यभिचारी होगा । द्वितीय पक्षम 
क्षणिकलनििष्ट अथेका ज्ञान किसीको मी नही होगा, इत्यादि बौद्धमते 
दोष भक्षेपसे कहा गया । इस विषयमे विरोष जिज्ञासाके होनेपर अआकरथन्थोको 
देखना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

(क(रणस्याऽस्तिता' इप्यादि । उत्से पूव कारण भौर र्यं दोनोंकी 
सत्ता हे यह प्रतिज्ञा कर कारणकी सिद्धिका अनुमानसे उपपादन करनेके अनन्तर 
कायैकी सत्ता सिद्ध होती है, यह इस शोफसे कहते ह अर्थात्‌ कार्यकी भी सत्त 
उस्पततिसे पहले हे, इसका उपपादन करते हे । 

शङ्का--उप्पत्तिसे पूव कायैकी सत्ता किस भमाणसे सिद्ध होती दै | 

समाधान--अनुमानसे । अनुमान इस पकार दै-- विमत प्रागमिन्यक्ते सत्‌, 
अभिभ्यक्तिनिषयघ्वात्‌ , तमोऽन्त स्थ घटवत्‌, उपत्तिसे पूर्व कायै अपने कारणमें 
स्थित है, क्योकि कारणसे ही कार्की अभिष्यक्ति होती है । यह सब जगह देखा 
गया है किजो अभिव्यक्त होता है, सो भमिभ्यक्तिसे पूर्वं रहता है, जसे गौम प्य 
जौर तिर्मे तेर पषटके रहता दै, अतः; कारणभ्यापारके अनन्तर उनसे 
अभिव्यक्त होता है । जिनमे जो नही रहते उनते उनकी अभिव्यक्ति कमी भौर 
किषी मी ्यापारसे नही होती-ञसे वैरसे दूष, बाधसे तेर, कारण कि उनसे ३ 
पदाथ नहीं ह । कारणसे कायेकी समिभ्यक्ति होती है, इसलिए उत्पत्ति पूरव 
कायै है, अन्धकारसे आहृत ॒घटकी उपङन्धवि प्रदीपानयनते पूर्व नदीं होती, 
दीप ले अनिच षटकी उपङन्ि होती है, इसङिए यह माना जाता है कि अभि- 
इमङ्िपे .पुवे^यसमिन्यर्युमानकी. सता रहती है ॥५०६ 
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सत्तपू्ं जगृत्काय तमोऽन्तःस्थपटादिवत्‌ । 
अमिव्यक्तत्वधर्मित्वादन्यथा स्यान्तरभृङ्खवत्‌ ॥ ५१ ॥ 





स्छपूरवम्‌ण श््यादि। घट आदि सव काय सत््वपूर्ैक दै, क्योकि वे जभिम्य- 
कतके धर्मी है तमसे आवृत षरकी तरह । यहा वार्तिकम-- “अभिव्यक्ति- 
धर्मित्वात्‌ ओर वार्तिकिस्तारमे 'भभिव्यक्तखधर्मिवात्‌ रेसा पाट है | वार्तिक- 
पाठके अनुसार जनुमानमयोग पूर्वशछोकमे दिखला चुके द प्रकृत पाठके 
अनुसार भी बही प्रयोग होगा, क्योकि पाठम चब्दमात्रका कुछ भेद है, अर्थं 
एक दी है, क्योकि विषयतासबन्धसे अभिव्यक्तिका धर्मी कार्यं ही है ओौर अभि. 
ग्यक्तस्व ध्मेकामी धर्मी कार्यदी हे, इसषर्एि अर्थम कुछ मेद नदीं है । 
अथवा (अभिव्यक्ति स्वपूर्विका, अभि्यक्तिखात्‌ , आत्मवत्‌ , व्यतिरेके नृशुङ्गवत्‌ 
अभिव्यक्ति सतकी दी होती है, असत्‌की नही । यदि उत्त्तिसे पूवं आकाश्चपुष्पकी 
तरह घट भादि कायं असत्‌ होते, तो कमी मी षट आदिकी उपरन्धि नहीं होती । 
पर व्यापारके अनन्तर घटकी अभिव्यक्ति होती दै, अत॒ घट उप्यते पूर्व 
भी अपने कारणम है, यह ज्ञात होता है । नरशरज्गादि अत्यन्त असत्‌ द, इसङए 
उनकी प्रतयक्षातमक अभिव्यक्ति नहीं हवी । यद्यो अभिव्यक्तिश्चब्दका प्रस्यक्षाप्मक 
अभिघ्यक्तिमे ताप्यं हे, अन्यथा शब्दज्ञानानुपाती वस्तुश्ुन्यो विकद्प ' इस 
योगसूत्रके अनुसार विकल्पासक अमिष्यक्ति खयपुष्यकी भी होती है, इसरि्‌ 
व्यतिरेकी इष्टान्तके तात्यथसे किया गया नरशरङ्ग आदिका उपादान भसङ्गत हो जायगा। 

शङ्का-- नरशरङ्गका अपरोक्षमान नही होता, शसम अपक्त कारण नहीं है, 
किन्तु अपरोक्षावभासक सामभ्रीका विरह दी कारण है अथोत्‌ उसकी भनमिव्यक्ति्मे 
साममीका अमाव प्रयोजक है, असच्च नदीं । 

समाधान-- यदि कायको मी नरशरङ्गके समान असत्‌ मानते हो, तो मृतम भी 
उक्त सामभ्रीका अभाव तुद्य दी दै, क्योकि असतकी उत्य्ि तो होगी नदी, अन्यथा 
नृरशङ्गं भदिकी भी उद्यता प्रसङ्ग हो जाया, अत॒ अतरकी उत्पत्तिकी 
सामभी नही होती, यहः मानना आक्दयक दै, इसरिए सामग्रीका अभाव 
तुद्य दी. ॥५१।॥ 

कारणभ्यापारेके अनन्तर कार्यकी स्यष्ट॒ अभित्यक्ति दती दै; अतः 
उत्ति पूर्वं ॑भी कायं सतू ही दै, भसत्‌ नही, चशवज्गकी अनमिग्यक्ति 


+. 
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पत्यामपि हि साम्यां वन्व्यापुत्रो ध्वस्तः । 
अभिग्यक््यारम्बनत्व म फदाचित्मपधते ॥ ५२॥ 
सदेव चैत्‌ सदा काय षट; पिण्डकपाख्योः । 
फालोऽपरि चोपलभ्येतेत्येतज्रोधय न युज्यते ॥ ५३ ॥ 





असच्वप्रयुक्त नहीं होती, किन्तु सामभरीविरहप्रयुक्त हेती है, इस शङ्का 
निराकरण करते दै - सत्यामपि! शत्यादिसे । 

उक्त शद्धा ठीक नदीं है, कारण क्षि आरोक आदि सामभ्रीके 
रहनेपर मी घट आदिके सदश बन्भ्यापृत्रादिकी उपरुडिव नदी होती, इसरिपि 
अपस दी अनुपरुन्धिम प्रयोजफ़ है, सामभ्रीदिरह नही, यह निश्चय होता 
है । वस्तुत वन्ध्यापुत्र आदि अत्यन्त असत्‌ है जौर कायीमाव अध्यन्तासत्‌ 
नही है, क्योकि कार्यामावकी उपरुबिषि होती हे ॥ ५२ ॥ 


यदि प्रकृत अनुमान द्वारा उप्प्तिसे पूव कारम एव नाशसे उत्तर कार्म धट 
आदिकी सत्ता मानते दै, तो सदा षटादिकी उपरञ्ि होनी चाहिए, यह आ।शङ 
करते हँ -^सदेव वेत्‌ सदा श्षयादिसे । 

यदि वतमान, यतीत ओर अनागत घट सदा सद्रूपे, तो वतमान कास्मँ 
जेते षटकी उपरुन्िि होती है, वैसे ही अतीत आदि कालम भी घटकी 
उपरुडष होनी चाहिर, परन्तु उस कार्म उपरुन्धि नदी होती, इसरिए अनुपरन्ि 
ही अतीत आदि काठमे षर आदिकी सत्ताकी साधक अनुमितिकी प्रतिबन्धक 
है । पिण्ड जौर कपाकका उपादान अतीत ओर अनागतके तासथ्यसे ह । पिण्डे 
अनागत भावी घट रहता है, कपाठ्मे अतीत धट रहता दै, न्यायमतसे घट- 
प्ागमावका अधिकरण पिण्ड है ओौर उसके ध्वसका अधिकरण कपा है । कारयैके 
समवायी कारणम तदृष्वसप्रागमावकी स्थिति मानी जाती हे ॥५२॥ 

न्यायमत सर्वदा उपरुड्धिकी आशङ्का नहीं हो सकती, क्योकि उस कलमे 
घरका सस्व (अमाव) है, वर्तमान कारम दी घटकी सक्ता दै, इसठिए उसी कर्मे 
घटका प्रत्यक्ष होता है । वेदान्तमतमे सदा टकी उपरुन्धिकी शङ्का होती है, 
क्योकि उस मतम काका प्राममाव गौर ध्वस कार्की सुष््मावस्था ही है, तदतिरिक्त 
सी । इपम्मक साद्छीकः सूनाव्‌ है, इस्‌ उसकी सदा उपरन्ि कहीं होत्री, 
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विद्यमानस्वमात्रेण नाऽभिव्यक्ि्भवे्यतः । 
सदस्त्वेवाऽनभिन्यक्त तत्साम्या च रश््यते ॥ ५४ ॥ 





यह कना भी ठीक नही है, क्योकि घरकी उवयत्तिकी सामभी दही उसकी उप- 
रुम्भकसामभरी है, अत सामग्रीसद्धावकारूमे धरकी उपरूभ्िका परसग हो सकता 
हे, यह क्षिप युक्त नही है, यह कहते है -विद्यमानत्वमात्रेण' इत्यादिसे । 

वस्तुके वि्यमानप्वमात्रसे अभिव्यक्ति नही होती, क्योकि विद्यमानतादश्चामे भी 
अभिव्यञ्जक सामग्रीके अभावसे उसका उपकम्भ नहीं होता ओर सामभ्रीके रहनेषर 
उपरम्म हता है । अभिमाय यह है कि केवरु विद्यमानखको उपरन्धिका प्रयोजक मानते 
हो या सामभ्रीकी सत्ताको 2 प्रथम पक्ष ठीक नही है, क्योकि जसे जखाहरण भादि काय 
अनागत अवस्थामे विमान घटसे नहीं होते, वैसे ही घरकी अभिव्यक्ति भी विद्- 
मानमात्रसे नदी होती, जिससे कि अनागत कार्म विद्यमानकी उपरुञ्धिधी आपत्ति 
हो । द्वितीय पक्षम अमिव्यक्ति-सामग्रीकी सत्ता अनागत आदि अवस्थाने है नहीं, 
इसङ्िए उसकी अभिष्यक्ति नदीं होती । वस्तुत कार्यमात्र दो प्रकारके होते है--एक 
अभिव्यक्त ओर दूसरे अनभिव्यक्त | प्रथम पक्षम अभिव्यक्रिमयोजक सामभ्रीक। 
अस्तिप्व उसकी अमिव्यक्तिका साधन माना जाता है, अत धट आदि कायेकी 
उघ्यत्तिके अनन्तर आलोक आदिसे सहङ्कत वच्चुरादिका सबन्ध जब घटके साथं 
होता है, तब षट आदिकी अभिव्यक्ति होती है, अन्यथा नही | 

शङ्का- व्यक्त घट आदिमे जेसे उक्त सामग्री है, वैसे दी अनागत षट आदि 
यदि विमान ही है, तो उनके साथ भी इन्दरियसन्निकर्षं जादि उपरम्भकसामग्री 
क्यों नहीं होती 

समाधान--अभिव्यक्तं घट उद्धूत प आदि गुणोसे विशिष्ट षथा अनावृत दै 
जौर मतीतादि षट नतो उक्त गुणोसे विशिष्ट दीदे जौर न अनावृत द्दीहै। 
कपाङादिसे पिण्ड आहरत है, अतएव उसके साथ इन्दरियसम्निकषे आदि सबन्ध नहीं 
हो सकता, इसङिए्‌ विमान होनेपर भी उसकी सदा उपर्नि नहीं होती । 
यदि कदो कि वियमानतादंश्ामे अमिन्यक्तिसामभ्री नियमसे रहती है, अद्षटा- 
कस्थामे मी मभिव्यक्त षट रहता है, भत्तएव अभिष्यकव्तिसाधन दी तदुपरम्भक 
सामभ्रीहै, तो यह कना मी भरसंगत है, क्योकि उपरुल्धिसाधम साप्रीके 
विरहकास्मे अभिव्यक्त तथा वमान षरादि अगुपक्धभ्यमान दी दते है । 
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यदि सत्‌ नियमसे व्यज्यमान ही रहते ह यह नियम मान्यिगा, तो ज्ञान तो 
न्यायमतसे क्षणिक हे, अत विषयते--घटादिमे--भी क्षणिकघकी आपत्ति होगी 
ओर घटादि वस्तु अक्षणिक है, यह सिद्धान्त ही असङ्गतं हो जायगा । इस 
विषयमे योगाचारका कहना है कि विषय भी क्षणिक है, स्थायी नहीं । 

अच्छा तो योगाचारके मतकी मी समीक्षा कर लेनी चाहिए । यदि ज्ञान 
जौर विषय- ये दोनों क्षणिक हँ ओर समान समयमे ही प्रतीत होते षै, तो दो 
पदार्थं माननेकी आवदयकता महीं है, क्योकि ज्ञानका जेयम अथवा ज्ञेयका ज्ञानम 
अन्तमीव करना चाहिए यदि ज्ञानका ज्ञेय अन्तमाव करते हो, तो प्रमाण ओर 
परमेयका मेद्‌ नही होगा, क्योकि प्रमाणज्ञानके परमेय्मे अन्तरत होनेसे परमेयमात्र ही 
अवशिष्ट रहा, कोथ्यन्तर नही; सी परिस्थिति प्रमाणसे प्रमेयकी सिद्धि 
तहं हो सकती, क्योकि विषय विषयिभाव भेदम होता है, अभेदे नही । प्रमाण 
यवि प्रमेयामक इथ, तो प्रमेयकी मी सिद्धि नदी हो सकती; क्योकि प्रमाणका 
विषय ही प्रमेय कहछाता है । यदि प्रमाण विषयी ही नही द, तो तद्िषय ममेय 
केसे हेगा ” एव विषयक ज्ञानम अन्तभाव माननेपर मी यही दोष है । मेय यवि 
मानते अभिन्न है, तो भी पूवैवत्‌ मेद तो सिद्ध होगा नही, अतएव सेदनिवन्धमं 
प्रमाणप्रमेयभाव ही ठप हो जायगा तथा प्रमेयकी असिद्धिसे पृवैवत्‌ प्रमाणकी 
भी असिद्धि हेगी | 

यदि प्रमेय नही है, तो उसका करण प्रमाण कैसे दगा " विषयक बिना रिषयी 
नहीं माना जा सकता, अतएव सप्तम रसका व्यञ्चक परमाण नही होता, इस 
भरणाडीसे प्रमाण ओर प्रमेयकी असिद्धि द्वारा शून्यता अन्तत ॒पयेवसान हेगा; 
$सङिए विज्ञानवाद माननीय नदीं हे । 

शङ्ा--अच्छा तो स्थायिवादमे मी कायेकी उत्यत्तिसे पू काकी 
भनुपरुम्धि सबके अनुमभ्रसे सिद्ध है, इसमे किंसीको विवाद नही है । विवाद 
केवर भनुपरुब्धिके प्रयोजकाशमे है, सो मी विचारणीय है । अनुपरुन्िका 
प्रयोजक भाद्कालिक असत्त्व है या सामभ्रीका अमाव ° दोमे से एक पक्षक निश्वयके 
बिना संश्च निदरृच नही हो सकता जौर संश्चयके रहनेपर कायैकी प्ा्रकाछिकि 
सत्ता मी सिद्ध नहीं हे सकती । 

तमाधान--दीक दै, कारयकी जजुपरुन्िका मयोजक सामभ्रीका भमाव ही दै, 
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असत्व नही, अन्यथा कार्की तरह कारणकी भी सत्त सिद्ध नही हगी। 
कारणकी सत्ता श्चति, अनुमान आद्रि परमाण द्वारा परे सिद्ध की जा चुकी है । 

शङ्का--कायैसत्ताकी सिद्धिसे कारणसत्ताकी सिद्धि क्यों नही हागी ° 

समाधान-- कायं भौर कारण, पिता ओर पुत्रादिके सदर, परस्पर सापेक्ष है, यह 
लोकप्रसिद्ध है। यदि कार्य है नही, तो उसका कारण कौन भौर कैसे हो सकताहै 
स्तम रसके न रहनेसे दी उसकी अभिव्यक्तिकी करण अन्य इन्द्रिय नहीं मानी 
जाती, मत॒ काय ओौर कारणके विषयमे मी यही माना जायगा अर्थात्‌ इन 
दोनेमिं एकके सिद्ध न हेनेसे दृसरेकी मी सिद्धि नहीं हो सकती । उक्त प्रमार्णेसे 
कारणकी सिद्धिका समर्थेन कर चुके दै, इसलिए उतपततिसे पूर्वमे भी कार्यकी सत्ता 
मानना भावर्यक है । 

शङ्ा- कारथेके अमावसे कारणका अभाव क्यो होगा ? क्योकि कारण-- 
समवायी-- मृत्तिका, असमवायी--उसके अवयर्वोका सयोग ओौर निमिच्त--दण्ड, 
कुरारु आदि ये तीनो कारण--स्वरूपसे उपरुब्धिगोचर होते दै, अतएव सिद्ध 
ही है, असिद्ध केसे होगे 

समावान- ये तीनों व्यापारविशिष्ट होकर कारण होते दै अथवा स्वसत्ता 
मात्रसे " दोनों वरह वे का्ैके कारण नहीं दो सकते जौर न्ध्य पक्षम उत्यत्तिके 
समयमे वे स्थिति ओौर ख्यके मी कारण है, इसङिए उत्पत्ति, स्थिति यौर छ्य- 
ये तीनों कायै एक दी समर्ये होने चादि एव स्थितिकार्मे तथा स्यकार्मे 
तीनोको रहना चाहिए । तीनों कायोकि कारण तीनों समयमे है, उत्यत्तिक कारण 
मिद्ध, दण्ड, कुरर आदि है । पृत्तिकाम घटी उपपति होती है, इसमे धटकी 
स्थिति रहती है ! अनियत देशमसक्तिके निराकरणके र्एि समवायी कारण मानते है 
तथा मृत्तिका ही घटका र्य होता &, क्योकि समवायी कारणम प्रध्वस रहता है, 
यह सिद्धान्त नेयायिकोंका ही है, णत ॒तीनोंकी कारण गृततिका स्फुट दही है । दण्ड 
जसे उत्यतिम निमित्त कारण है, वैसे ही नाशम भी निमित्त कारण है । दण्डसो 
घट पएोड़ा जा सकता ह, कुरार भी फोड़ सकता है, तथा स्थिति भी कुकारु) 
दण्ड आदि कारण हो सकते दै, चेतन तो वीनेमिं कारण होता ह । 

यद्यपि इन तीनों का्येमिं--इन कारणोँका व्यापार रथक्‌-एथक्‌ दै, तथापि 
ह्वसत्तामात्रसे कारण षै, यह पक्ष मानकर यह दोष होता है भौर सत्तामात्रसे 
म्र तीनों कारण है, यह्‌ माननेसे स्रा सन जगह दै, भतः सब जगह कायेकी 
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अविज्ञातो ज्ञातुमिषटो ज्ञायमानोऽथ विस्प्रेतः । 
स्मर्यते स्मृत इत्येवं सेवं अहुधोच्यते ॥ ५१५ ॥ 
रोके सामग्रथमावाद्ा इब्याद्याघ्रतितोऽथवा । 
सन्‌ घटोऽपि म श्श्येत पिण्डस्थो नेक्ष्यते ईत ॥ ५६ ॥ 


उत्पत्ति ह जायगी, यह भी दोष है । यह दोष हो, परन्तु फिर भी कायैकारण- 
भावतो सिद्ध ष्टेता ही, दस प्रकार कायैकारणमाव माननेसे षयर्थी 
पुरुषकी नियमसे रृक्तिकाके आनयने प्रवृत्ति नहीं होगी । उक्त कायार्थीकी 
मृदादि कारणम नियमसे प्रवृत्ति हती है, अत सत्तामात्रसे कारण कष्टना ठीक 
नही है जौर समवायी आादि तीन दही कर्यके कारणैः यद नियम भी ससगत 
हेता है । सत्तातो सवम समनद्ीहै, फ़रये दी क्यों कारण है" सचाने 
धमान वो अन्य भी दै । पभरयम कल्पसे यदि तीन कारण व्यापारविशिष्टदै मिर 
कर कार्य करते, तो व्यापारविशिष्टत् भी कार्यं हे अथवा अकार्यं है " प्रथम 
पक्षम यह भी कारणत्रयकी अपेक्षा करेगा, अन्यथा कारणन्नयके बिना भी कारयाप्ति 
हेगी । इस प्रणाठीसे वह भी कायै होगा, सो फिर अन्यकी अपेक्षा अवश्य होगी 
इस प्रकार अनवस्था होगी, प्रथम पक्षम कारण सदातन है, अत सदा 
कार्की जापति होगी । अत. उलयततिसे पूवे षट अपने कारणम हे जौर यह नियम 
नहीं है कि जो रहता है, वह उपर्ड्ध ही होता है । प्रथ्वीके नीचे जक अवश्य 
एता दै, पर्‌ बिना खोदे उपरुब्य नदीं होता । प्रमाण केवर वस्तुक ज्ञानका 
जनकं है, वस्तुसस्वका साधक नही, वस्तु स्वय ही सत्‌ या असत्‌ होती है ॥५५॥ 

उक्त प्रकारसे सत््वसाधक प्रमाणको बतराकर व्यवहारसे भी यदी सिद्ध होता 
है, यह कहते दै--अविज्ञातो' इत्यादिसे । 

सत्की सतत उपरञ्ि होती ही है, यह नियम नीह, स्योँकि 
भविज्ञात, जाननेके किए इष्ट, ज्ञायमान; विस्मृत; स्मर्यते, स्मृत; इस 
रकार सद्‌ अथे भी अनेक प्रकारसे व्यवह होते है । जसनिदित सत्‌ 
अर्थं अविज्ञात ओौर ज्ञानेच्छका विषय कहराता है । भाय मावीमे रसा 
व्यवहार होता है । ज्ञायमान--इसका वसमान विषयमे ताप्य्य है । स्मर्यते, स्मृत. 
इत्यादि अतीत अवस्थाम विषयकी सत्ताके साधक है, इस रीतिसि षटादि 
इतिति पृष तथा नारके अनम्तर भी सत्‌ दी है, भसच्‌ नीं ॥ ५५ ॥ 

(छो इत्यादि । धयादिष्टी अनुपद जोकमे दो भकारसे होती है--~ 
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साक्षात्कारजनक विषयेन्दरियादिसननिकषे सामभ्रीके अभावसे मथवा कुड्यादिके 
आवरणसे । इन दोनेकिं कारण सत्‌--वतेमान--षट भी उपरुढ्ध नही होता | 

साराश्च यह है उपपन्न घटादिके कुञ्यादि ओर अनुदपन्नके कारण आवरण 
होते १, इस प्रकार आवरण दो प्रकारके दे । 

शङा- वेदान्ती रोग कार्यं भौर कारणका मेद्‌ मानते है । यदि कार्यका 
कारण आवरण होगा, तो षट ओौर कुररुके सदश्च काययकारणका भी भेद 
मानना पडेगा । 

समाधान--मृदादि कारणसे घटादि काये व्याप्त दै, घटादि नाम-प 
मृत्तिकासे तिरोहित रहता है, कार्थका नामषपतिरोधायक ही कारण कहटडाता है । 
तिरोधायक ही आवरण कहराता हे, अत कुड्य दिकी तरह उस्म मेद्‌ नहीं माना 
जाता, ऊुढ्यादि उक्त परकारसे नामदूपकरे तिरोधायक नहीं है । 

दाङ्का-काये यदि कारणम है तो कारणसे व्याप्त हो सकताहै, पर 
णसा हे नदीं, क्योकि कारण कासे पूर्वं क्षणम रहता है ओौर कायै उत्तर क्षणमें 
रहता है, भत भिन्न क्षणम रहनेवालोका घाधाराधेयभाव कैसे हो सकता है 

समाधान-- मृत्तिकाको घटक कारण मानकर यदि कहते हो कि घटका कारण 
ूर्क्षणमे रहता है, तब तो करणकी तरह घटादि कायेकी भी सत्त पृवेक्षणर्मे 
सिद्ध होगी, क्योकि कारण ओर कारय ये दोनों परम्पर सपक्ष दँ । यदि काये पूवे 
क्षणम नहीं है, तो कारण मी पूरव क्षणमे नहीं रह सकता । यदि कारणकी पूवेक्षणभें 
सत्ता मानते हो, तो उसमे रहनेवाला कायं मी पूर्व क्षणमे सिद्ध ही होता दै, अतएव 
यह भी अक्षेषु निरस्त इभ कि कारण पूर्वक्षण दे जौर कायं उत्तर क्षणम । 
विमिन्नक्षणवर्वियोका आधारायेयभाव नही होता । कारण भौर कारय दोनों स्थिर द, 
क्षणिक नहीं है । पूर्वीर दोनो क्षणम कारण गौर कार्य ये दोनों है, अन्यथा 
परस्पर असम्बद्धोका हिम ओर विन्ध्यके सहश्च कायै-कारणमाव दही नहीं होगा 

श्का--यदि उत्यत्तिसे पहले भी का कारणमे हे, अत दोनो सत्‌ हैँ ओर 
कारण कार्यके अमिव्यज्ञक है, तो पूव क्षणम कारणसे इतर ऊुब्यादि तो व्यव- 
धायक दै नही, कारणको ही त्यन्ञक कहते हो, तो फिर उस समय धरकी उपरुन्धि 
क्यों नहीं होती “ इससे ज्ञात होता है कि उत्पत्तिसे पके कायं भसव्‌ ही है | 

समाधोम--पथुवुन्नोदर स्वाकारविरोषसे घटकी उपरुन्धि चाहते हौ या 
सदरूप्से प्रथम पक्षम मृदादि कारणकी पिण्डादि का्यन्तररूपसे अवस्थिति द 


६५२ बृहदारण्यकवार्तिफयार [ १ अध्याय 


आद्ृतत्वादिति श्रमः पिण्डेनैव तदाति' । 
न पिण्डस्थो धर किन्तु मृननष्ठः पिण्डसंबृतः ॥ ५७॥ 


भप पिरि पक 





ओर उसी कायीन्तरसे घट आवृत है, इसङिए स्वाकारविदीषष्पसे उपरुन्ध नहीं 
होता । द्वितीय पक्षम सदृरूप कारणसे उसकी उपरुब्ि होती ही है ॥५६॥ 

(आदृतत्वादिति ब्रृम.“--इस्यादिसे । 

्रभ्र -यदि उसपत्तिसे पूर्वै घट दै, तो बह उपरन्ध क्यों नदीं होता 

उतच्तर-पिण्डसे आत हे । 

प्रभ्र--पिण्ड तो घटका कारण होनेसे व्यञ्जक है, वह तिरोधायक कैसे 

उत्तर--पिण्ड घटा कारण नहीं है, किन्तु मृत्तिका कारण है । जो कामं 
नुदृतत रहता है, वही कारण होता है । घटम मृत्िकाकी अमुदृत्ति दे, पिण्डकी 
नहीं । इसरङिए मृत्तिकामे रहनेवाे घटका पिण्डसे आवरण होता है ! सारा यह है 
करि सामान्याकारते षरकी उपरुन्धि तो इष्ट ही है, विरोषाकारसे घटकी उपक्षि 
क्यों नहीं होती ” यह प्रभ है । यदि कहे कि विरोषाकारसे घट अपने कारणम 
नही है, इसकिए उसकी उपरुम्ि नहीं होती, तो उत्यत्तिसे पूर्वं मी विशेषाकारसे 
घट अपने कारणम नही हे जौर कारणग्यापारके अनन्तर विरोषाकारसे उन्न हता 
ह, देस अङ्खीकार करनेसे अपत्‌की उद्पत्नि होती है, यह मानना पडेगा । यदि विरो 
पाकारसे भी घटं अपने कारणमें है यह कटे, तो उपर्न्ध क्यों नही होता ‡ ओर 
क[रणव्यापार भी व्य्थंदहै, वयोकि घटी उ्यत्तिकिं शिप द्यी दण्ड, चक्रादिके 
उ्यापारकी अपेक्षा होती है । यदिषट सिद्धद्ीहै, तो उखन्रके रिण जसे 
कारणग्यापार नदीं होता, वैसे हयी आपके मतसे कमी भी कारणन्यापारकी अथेक्षा 
न होनी चाहिए । 

उत्तर--टीक दै, यपि उप्पत्तिसे पूर्वी विंरेषाकारसे अपने कारणं 
धट है प्र उपङ्ब्य नहीं होता, क्योकि वह पिण्डादि कायेसे आवृत है । कारणम 
अनेक कायै रहते देँ । एक कायं दूसरे कार्यका आवरक होवा है भौर जो 
काये व॒तेमान रहेगा वह अनागत ओौर अतीत दोनों इतरके कार्योका तिरोधायक 
होता ह, जसे एृ्तिकामे घटं गौर पिण्ड दोनों काय रहते है, किन्तु जबतक पिण्डकी 
अभिव्यक्ति रहेगी, तवतक अनागत घटक अभिव्यक्ति नदीं हो सकती, क्योकि 
पिण्ड आवरक है एव धटी सक्षम यथपि अतीत पिण्ड सृतिकामे दै, तथापि 
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$भ्मदेयाद्धिनदे श्र ईब्याद्यावरणं भषेत्‌ । 
अभिनदेशषपिण्डेन म्म आत्रियते कथम्‌ ।॥ ५८ ॥ 





अभिव्यक्त नही होता, क्योकि वह धट कार्यसे आदृत रहता है। इसी प्रकारं 
अन्य कार्योकी अभिव्यक्ति अन्य कार्यवश्च नहीं होती । 


तम, भित्ति भादि भावरण भिन्न देशमें रहकर षटके आव्रक होते ै, जिस 
जगह धट रहता ै, उससे भिल देशम मिति, अन्धकार आदि रहते टै, वे 
घटामिव्यक्तिके तिरोधायक देखे जाते है ¦ पिण्ड जौर कपारु घटके समानदे्- 
ट्प पृिकाम ही है, इस कारण उक्त आवरकसे विरक्षण होनेके कारण 
वे आवरक कैसे हो सकते है * ॥ ५७ ॥ 


(्रम्भदेशा०' इत्यादि । भाव यह हे कि पिण्ड आदि षट दिके आवरक 
ह, इसमे कुठ प्रमाण नही है, रद्युत अनुमानसे पिण्डादि षादि भनावरतवं ही 
सिद्ध होता है, जेसे "पिण्डादि न षय्ावरणस्‌ , समानदेशप्वात्‌ , यत्‌ यस्य आवरण 
म॒तत्तन समानदेच्यम्‌, यथा कुल्यादि न तेन समानदेशम्‌, समानदेशश्ेद्‌ 
तस्मान्न तदावरणम्‌। ओर भसमानदेशम द्यी प्रतिबन्धक दै, यह नियम 
मी नहीं, स्योफि समानदेश भी क्षीरं नीरकी अभिव्यक्ति प्रतिबन्धक 
होता है, इसङ्ए उक्त अनुमान आभास है। भौर समानदेश्चल कैसा 
विवक्षित £, क्या एकाशयत्व विवक्षितदै या एककारणकत्व ‡ प्रथम पक्षम 
एकपात्रमै स्थित क्षीर नीरकी अभिभ्यक्तिका आवरक होत्रा है, अतः 
उक्त दतु विरुद्ध! द्वितीय पक्षम धट ओौर कपरी कारण शृत्तिका ही 
है, भतः समानकारणक पिण्डसे घटका आवरण कैसे होगा * क्षीरः नीर आदिं 
भिल्कारणक 2 इसलिए उनम लावरणभाव हो सकता है । टक दै, 
यपर भी इष्टि दीजिये, षटादिकी अवस्थामे जो कपारु भादि कायं है, वे भापके 
कृथनके अनुसार घटादिके आवरक नदीं द, क्योकि दोनों कार्योकी कारण उक्त 
अवस्थासे विशिष्ठ गृत्तिका एक दही है, पर पिण्डं जौर घटके विषयमे यह बात 
नहीं है, जिस वस्थाविरोषसे विचचि्ट सृ्तिका पिण्डकी कारण है, उससे विरृक्षण 
अवत्थाविरोषसे विशिष्ट मृतिका षटकी कारण हैः अत भवस्थाविोषके 
मेदसे मृत्तिका भी भिन्न दोकर उक्त कार्योकी कारण दरोगी, अन्यथा दोनो 


८ 
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एकस्मिन्नेव वियति चान्द्रं तेजोऽमिभूयते । 
सौरेण तेजसा तदसिपण्डेनाऽऽव्रियता षट; ॥ ४९ ॥ 





कार्यी एक कार्म स्वापत्ति हो जायगी, अत॒ समानकारणकड्प हतु 
हृतम असिद्ध दै, इसि अनावरकल्वका अनुमान आमास है ॥ ५८ ॥ 

(एकस्मिन्नेप' इत्यादि । यपि एकपात्रे दुग्ध अधिक हो ओौर जर 
थोड़ा, तो दृधके सभ्मिश्वरणसे अर्का विवेक नहीं होता तथापि दूरधके 
साथ जलका भी प्रवयक्ष हाताषै, इसङिए दृष्टान्त देते है कि जैसे एक 
ही आक्रादाभे सूर्यं ओौर नक्षत्रगण हे परम्बु पूरके आशोकसे नकषा अभिभव 
हेनेसे बे प्रत्यक्ष नहीं देख पडते, यह सथके अनुभवसे सिद्ध है, वैसे दी 
पक ही भृत्तिकामे पिण्ड ओौर षट है, इसङिए पिण्डसे घटकी आरति होती है । 

शङ्ा--पिण्ट मृसिकमें है, किन्तु धट तो अपने समवायी कारण 
कपारमे दै, मृरिकामेँ नहीं, इसषटिए्‌ वह स्वत ही मिन्नदेश है, एकदेशस्थ नही, 
अत, कुच्यादिके सदृश पिण्डादि भावरक अनायासपे ही हो सकते दै, फिर 
एकदेशस्थत्वकी राङ्का ओौर एकदेशस्थ ददी आवर्‌ होता है, यह सिद्ध 
कनेक ङ्प पत दृष्टान्ता प्रदर्चन निष्प्रयोजन दै । 

समाधान-- नही; निष्प्रयोजन नदी दै, क्योकि यह आरम्भरवादी तार्किकोका 
भत है । उसके मतसे अवयव ओौर अवयवी अतिरिक्त दै, अतएव अवयरवोमिं 
अवयवी समवायसे रहता है । परन्तु यह मत वेदान्तियोको मान्य नही है, 
कारण किं काये ओौर कारणका मेद्‌ ही विचारसे सिद्ध होता है, अन्यथा 
तन्तुकी शपेक्षा परमेँ थक्‌ परिमाण मानना पड़गा जो सर्वथा असंगत है | 
परिमाणव्व ही द्व्यका निष्ट रक्षण है । एक सेर सुतसे जो कपड़ा बनता 
हैः ह दो सेरका नहीदहोता। एव एक तटे सोनी बनी मुद्रिका दो 
तोटेकी नहीं हेती, क्योकि सूत दी आतान-बितामनखूप विदोषाकारसे संपन्न 
परटदै ओर सुद्रिकाकारापन्न सुवण दयी अमू है, अतिरिक्त नहदीं। इस 
प्रकार कारण ओौर कायेका अभेद मानकर पिण्ड जओौर घट-ये दोनों काय 
एक दी मृक्तिकामे दै, श्यरिप उक्त दान्त मावश्यफ द । 

शङ्का-- यदि कारण ओौर कायका अभेद मानते ३, तो उनका भाधारावेय- 
भाव नद्री हे सकेगा । कितना भी नट. विचित्र खेर करे, प्र अपने कधेपदु 
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स्वय नहीं चढ सकता, कारण किं एक दही क्रियका कतो भौर कर्मं एक 
नही हेता, यह नियम है । ओर मृत्तिकाकी अनुदृतति जसे पिण्ड, कपाल आदिमे 
होती दै, वसे ही मृत्तिकासे अभिन्न होनेके कारण पिण्डकी भी उत्तरोत्तर कारयोमिं 
अनुवृत्ति होनी चाहिए, पर हती नहीं । एव अभेदपक्षम गौर मी दोष है-- 
'ृद्‌ घट ' ुवणे कुण्डलम्‌” यह॒ सामानाधिकरण्य प्रतीति नही बन सकती; 
क्योकि अप्यन्ताभेद होनेपर “घटो षट ' की तरह उक्त पर्यय भी असंगत हा 
जायगा। ओर दूरसे सुवणैमा्रके देखनेपर कटक आदि विरोषकी जिज्ञासा अनुमव- 
सिद्ध है । जिज्ञासा अज्ञात विषयकी होती है, ज्ञातकी नहीं, क्थौकफि विषयकं 
ज्ञान विषयकी जिज्ञासाका निववैक है। कटक जौर सुवण यदि अभिन्नहै, 
तो सुबणैके देखनेपर उससे अभिन्न कटक आदिका मी ज्ञान हे ही जायगा, फिर 
जिज्ञासा न हानी चाहिए, छेकिन हवी दहे, इसक्ए सुवण भादिसे कटक 
आदिक्ा भेद मानना चाहिए एव एक्का दो वार भान होना चाहिए । 
सुबणके करटकको देखनेपर सुवण करकसे अभिन है, अत सुवण जौर कटक-- 
इन ढोनोंकी प्रतीति साथ होनी चाहिए! तथा कटक ओर कटकसे अभिन्न 
सुवर्ण की मी साथदही प्रतीति हनी चाहिए परदहती नहीं! एव कटक 
सुवणम्‌" के सहश “कटक ङुण्डरम्‌' एेसा मी कटक ओर कुण्डलका सामाना- 
धिकरण्य प्रत्यय होना चािए, कारण कि सुव्णसे अभिन्न कटक ओर कुण्डल 
मरे दोनों है। अत कटकसे अभिन्न सुवण ओौर सुवणैसे अभिन्न कुण्डरु दैः 
इसकिए 'तदमिन्नामिनन्य तदभित्नवम्‌' इस न्यायसे उक्त प्रतीतिकी पत्ति 
स्फुट है, इत्यादि । 

समाधान--पिण्डरूपसे भौर षटद्पपे कार्यकारणभाव नदी है किन्तु मृततिका- 
रूपसे जौर घटडपसे ही कायकारणमाव माना जाता है, इसकिए मृ्तिकाकी अनुवृत्ति 
होषी है, पिण्डादिकी नही । मृदू षट › इत्यादि सामानाधिकरण्यप्रतीतिके किए 
सर्वथा अभेद नहीं षै, किन्तु भेदसदहिष्णु अभेद मानते द जथीत्‌ मेद॒ ओर 
भद दोनों मानते ै। मेद मानते दै इसङिए सुवणैका ज्ञान हैनेपर भी 
तत्कायै॑ करक आदिकी जिज्ञासा नेम को$ भपचि नही है । एव एकका 
दो बार भान भी नही सकता! तथा कटक, कुण्ड आदिके परस्पर सामाना 
पिकरण्यमत्ययकी पत्ति मी नहीं हे सकती । साराश यह है कि अभेद पक्षं 
भसक्त दोषोंक्षा परिहार भेदपक्षपे ह जाता दै । 
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एकस्यां गदि पिण्डाः कार्याः सन्ति सहस्श्षः ¦ 
यस्याऽभिव्यक्तिसामग्री स्यात्तेनाऽन्येऽत्र संदृताः ॥ ६० ॥\ 

शद्धा अभेद मौर भेद-ये दोनों निरुद्ध ध्म एकम कैसे रह 
सकते दै 2 यदि दो विरुद्धं धर्मोको एकम मानो, तो गोल ओर अश्वत्का भी 
एकत्र समवेश्च हो जायगा ! भावम विरोध अभाव द्वारा दी देता है। यदि 
भाव ओौर अमावका विरोध नही होगा, तो मावा भी बिरोध सदा शान्त 
ह जायगा ) 

समाघान- दीक है, समसत्ताक भाव ओौरं भभमावम अवश्य विरौध दै, 
भ्यावहारििसत्ताकं भाव ओर अभाव एक आश्रये नहीं रह सकते, इसि 
मैद ओौर अभैदसे एकर्की ग्यवहारिकिं सत्त ओौर दृसरेडी पारमार्थिके सत्ता 
मौननेमे कोई दोष नहीं है । 

चङ्का-- च्छा तो किसकी पारमार्थिक सचा है ओर किसकी भ्यावहारिक 

समाधान--अभेदकी पारमार्थिक सत्ता णौर मेदकी व्यावह्यरकि सत्ता है । 

शङ्ा-क्यो 

समाधान- मेदी पारमार्थिक सत्ता भाननेमे आपत्ति यह दहै कि 
अभेद एक है ओर भेद ॒भिचमान दो पदार्थोकी अपेक्षा रसता है, भनुयोगी 
ओर प्रतियोगकि बिना मेद नहीं गन सकता, इसङ्िएि भेदका उपनीन्य 
अभेद ह । जभेदकी सिद्धिम भेदकी अपेक्षा नदीं है, क्योकि अभेद एक दै । 
जौर अभेदे काधव मी है । “मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌” इप्यादि श्ुतिसे कारण परमां 
सत्‌ है, भौर काय॑ अनादि अविच्याप्रयुक्त सदसतुसे अनिर्वचमीय है, यदह 
वेदान्तियोका परमसिद्धान्त है । इस सिद्धान्तके अनुसार अवयवो द्वारा प्रथक्‌ 
यवय॒र्वोका आरम्म नही होता, किन्तु मृतिकाकी विविध अवस्था तत्‌ तत्‌ 
काका भ्यवहार हेता है ॥ ५९ ॥ 

सच्छा पिण्ड गदि मृत्तिकाका कायं है, तो षटाव्स्थामं मी धटकी तरं 
पिण्डका भान क्यो नहीं हता, इस श्ङ्काका निराकरण करते दै-- 
एकस्यां दि इत्यादि से । 

एक ह ृत्तिकामे पिण्ड, कषारु, षट, शकरा; वृण आदि हजारो काय 
होते है, उनम जिसकी भभिन्यक्तिसामभ्री होषी है उस सामग्रीसे अन्य 
कायं आदृत द जते दै, इसङ्ए दूसरेका भान नीं हता । जसे पिण्डशूप 
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पिण्डेनाऽऽत्रियते इम्मः ङम्मेनाऽपि कपालकम्‌ । 
कपाटेनाऽऽबृत म्भ एवमन्योन्यसंबरतिः ॥ ६१॥ 
कायेकी अमिन्यक्तिकी जनक सामभीके रहनेपर पिण्डकी ही अभिव्यक्ति नियमसे 

हेती है, कषारु, घट आदिकी नही होती । यद्यपि पिण्डावस्थामे भी कपार, घट 
णादि दै, किन्तु वे पिण्डरूप का्यसे आदृत दै, इसलिए उनकी अभिव्यक्ति नहीं 
हेती । भभिभ्यक्तिके न होनेसै यह निश्चय करना अयुक्त ह कि उष॒ अवस्थां 
कार्यान्तर हे दही नहीं । यदि उनकी सत्ता न होती, तो उनकी उससे अभि- 
घ्यक्ति कमी नहीं होती । उक्त कारणसे उक्त कार्योकी अभिव्यक्ति होती है, अत 
उत्पत्तिसे पूर्वै तथा नारके भनन्तर अपने कारणम कायं॑रहता है ! नैयायिकं 
मी षटादिका प्रागभाव तथा ध्वस उसके समवायी कारणम मानते है, उनके मते 
अभाव भावसे भिन्नं एक अङग पदार्थे है । अपने मतम अभाव भावान्तरासक ३, 
तत्वान्तर नहीं हे, क्योक्षि यह पद्धान्त है--'मावान्तरमभावोऽन्यो न कश्चिदनिद्प- 
णात्‌ अन्योन्याभाव जैसे मावान्तरासक है, वैसे संसगोमाव मी मावाप्मक ही दै, 
प्रागभाव उस्पस्स्यमान वस्तुकी सूष्ष्मावस्थास्वख्प है ओर ध्वस स्वकारणमे ठीन 
बस्सुकी वुक्षमावस्था दी £, वस्तुसे अतिरिक्तं नदी, भतएवं "घट उध्यस्यते नष › 
इत्यादि परवीति उपपन्न होती है, अन्यथा उक्त प्रतीति ही निरारम्बन हो 
जायगी, क्योकि सतीत ओौर अनागत अवस्थाने जब वस्तु है ही नहीं, तब सारुभ्बन्‌ 
प्रतीति होगी कैसे  इसकिए अतीतादि अवस्थाओसे युक्त विषय ही उक्त 
परतीतिका अवकम्बन माना जाता है; इत्यादि विशेष फिर केगे ॥ ६० ॥ 

"पिण्डेनाऽऽबरियते इष्यादि । पिण्डसे षट आब्रृत होता है, पिण्डावस्थामें 
अनागत धट म॒त्तिकार्मे है, किन्तु पिण्डरूप भृ्तिकाके कायेसे आइत होनेसे अभि- 
व्यक्त नही होता, एव कुम्भसे कपार आवत हेता है, इसङिए ङुम्भकी 
अवस्था कपारुकी अभिन्यक्ति नदीं होती । 

गङ्का--कुम्भसे कारका आवरण कहना तो ठीक नही हे, कारण कि 
$ुम्भकी प्रतीतिके समय कालका भान हेता है। हा, यह बात दूसरी हे कि 
धटके समय पिण्डका मान नहीं हेता, अत उसे पिण्डका घावरण मने । 

समाधान--दो कपालोसे ष्का आरम्म हता है, षट्के आरम्भे पहङे जसे 
वो कपाली पएरथकरूपते प्रतीति होती दै, वैसे धटदशाम प्रतीति नीं 
होती, इस तादर्थे कम्भसे कपारका भावरण का गया है ॥ ६१ ॥ 


६५८ चृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 





छुम्मेनैव कपालाख्याः कुम्भां सा भान्त्यतो घटः । 

न॒ कपाठेराबृतशे्न विभक्तेस्तदाघृतेः ॥ ६२॥ 
यदि पिण्डाव्रतिः कम्भः इटारस्तर्हिं साधनः । 
भङ्ायेवाऽऽवतेयल र्या पटनिमितौ ॥ ६६ ॥ 
एवं चोदयतस्तेऽत्र कोऽभिप्रायस्तमीरय । 

कियति वारयसे कि वा दण्डादिसाधनम्‌ ॥ ६४ ॥ 
आध इष्टो द्वितीये तु मा दण्डादि निवायताम्‌ । 

(@ुम्मेनेव' इत्यादि । 

रङ्का- कुम्भके साथ दी कुम्भके अशमूत कपारुका भान होता दै, 
इसरिए कुम्भ कपारसे आदृत होता है, यह कहना अनुभवविरुद्ध हे । 

समाघान--कपास्म जिस समय घटका ध्वस होता है, उस समय दो कपारेमिं 
धट ठीन होता है । यथपि उस कार्म सुष्ष्मरूपसे षट उक्त कारणम है अव्य, 
किन्तुं कपारुहप कायैसे आवृत ह, अत पूर्वमे प्रतीत नही होता, इसङिए आवरण 
कहना समुचित दयी है, इसी भभिप्रायसे (नाऽसतो विते मावो नाऽमावो विद्यते 
सत › इत्यादि श्रीमगवद्वाक्य है ॥ ६२ ॥ 

(यदि पिण्डाव्रृतिः' इत्यादि । यदि पिण्डका आवरण घंट है, तो कुरस्को 
दण्ड, चक्र आदि साधत द्वारा जावरणके विनारके रिष दही प्रयल करना 
च्िए्‌, षटकी उपपत्तिके छिए नहीं । तारय यह है कि यदि पिण्ड द्वारा उसपत्स्य- 
मान षट आरत है, तो उसकी अभिव्यक्तिके ङ्िए पिण्डके विनाशमात्रका यज्ञ 
करना चाहिए, घंट बननिके छिए नहीं, क्योकि धट तो मृत्तिकामे है दी, 
जत आवरणका भङ्ग करनेसे वह स्वय अभिव्यक्त हो जायगा, पर क्षमे देखा जाता 
टै, तो यदी प्रतीत होताहै करि "ट बनावे एसा सङ्कल्य करके ही घट आदिकं 
निमीणमे कुखरु आदिकी प्रदृत्ति होती है, ्रतिबन्धकका विना कर॒ षटकी 
जभिन्यक्ति करे रेसा सङ्कल्प कर उक्त कायोर्थीं उस कारये प्रस नहीं होता, 
इसङ्िणि सत्कायैवाद्‌ ठीक नदीं हे ॥ ६२ ॥ 

(एवं चोदयत! हप्यादि । इस आष्षैपसे आपक। अभिप्राय क्याहै, सौ 
श्यष्ट किए क्या धटी उत्पत्ति रोकना चाहते है अथवा दण्ड आदि साधनका 
मिराकरण करना आपको अभीष्ट हे " ॥ ६४ ॥ 

(आच इषटो' इत्यादि । परभ्रम धकषम षंटकी उसतिका बारंण तौ इष ही है, 
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धटाभिष्यक्तिदेतुताद्‌ राह्म दण्डादिसाधनम्‌ ॥ ६५ ॥ 
अनेकसाधना यस्मादभिव्यक्तिजेगत्यसौ । 
वस्तुभेदादतो लोकसिद्धं साधनमिष्यताम्‌ ॥ ६६ ॥ 
दीपेन व्यज्यते रूपं मवनीतं तथा धटः । 

दण्डादिना ततः सवं सदेव ष्यक्तितः पुरा ॥ ६७ ॥ 
तमोविनाश्षनायैव दीपशदस्तु तावता । 

सदेव व्यज्यते सर्वमिति नेवाऽपनु्यते । 8८ ॥ 








क्योकि विद्यमान घर आदिकी केवर अभिष्यक्ति अपेक्षित है, भपूर्वोप्पत्ति नहीं । 
द्वितीय पक्ष ै-- दण्डादि साधनका निराकरण, सो भत फीजिष्‌, कारण कि 
अमिष्यक्तिके साधना यह प्रयोजन नहीं है किं आवरणभज्गसे सर्वत्र कार्यी 
अभिव्यक्ति हो, इस विषयमे अग्रिम छोकोंसे अधिक विशद करेगे । यहा यदी 
कहना है कि दण्ड धटकी अभिव्यक्तिका साधन हे, इसङिए षटकी अभिव्यक्तिके 
किए दण्ड भादि साधनका अवश्य अरहण करना चाहिए ॥ ६५ ॥ 


(अनेक ०" इत्यादि । संसारम तत्‌-तत्‌ वस्तुजोकी अभिव्यक्ति अनेक साधरनोसे 
होती हे, इस कारणसे तत्‌ तव्‌ वस्तुजोकी अभिन्यक्तिके रए रोकसिद्ध तत्‌-तत्‌ 
साधन सतकायैवादीको मी अर्मीष्ट हें ॥ ६६॥ 

वस्तुभेदे साधनमेदका उदाहरण देते दँ-- दीपेन" इप्यादि ¦ 

परदीपसे ख्पादिकी अभिव्यक्ति होती हे । दधिसे आदत नवनीत ( मक्खन ) 
प्रथनेसे भभिव्यक्त होता दहै एव घटकी अभिव्यक्ति दण्ड आदिसे होती है, 
इस प्रकार उन उन वस्तुजोकी अमिम्यक्तिका साघन एक प्रकारका नीं है, किन्तु 
वस्तुक मेदसे अभिव्यक्तिके साधन अनेक पकारके द । केवर आवरणभङ्ग 
ही सव जगह सब वस्तु्ओंकी अमिव्यक्तिका साधन दै, यह नियम नहीं दै, 
अतः धरी अभिव्यक्तिके साधन दण्ड णादि दै सत" घटी भभिन्यक्तिके 
ढिब्‌ दण्ड साधन आव्यक दै । असककारयेवादकी अपेक्षा सत्कायेवादमे विदोष 
केवर यह है किं अभिन्यक्तिसे पूर्वै कार्यं सत्‌ है, असच्‌ नदीं है ॥६७॥ 

^तमोषिनाक्च ० इत्यादि । दीप्र तो केवर तमोना्का देतु है, सूपकी 
भमिव्यक्तिका नही, सपक जभिष्यक्ति तो वस्तुत च्चुरे दती दै! अतश्व 
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भावाभावोत्पन्ननष्टजञब्दप्रत्ययभेदधीः । 
अभिव्यक्तितिरोभवदैविभ्यादुपपद्यते ॥ ६९ ॥ 
व्यक्तो दीपेन भावः स्याज्ञातो व्यक्तस्तु दण्डतः। 
पिण्डाध्ृतस्त्वमावः स्यान्नषटस्छनः कपालैः ॥ ७० ॥ 





चद्षुरदित अन्धेको दीप छऊनेपर मी खूपकी अभिव्यक्ति नहीं होती । ठीक 
कि प्रदीप उक्त कायैमात्रका हेतु है ओर नेत्र दी वस्तुत" रूपका अभिव्यञ्जक दै, 
पर नेत्र सत्‌ रूपकी ही तो अमिव्यक्तिका साधन है, अत सतकी दी अभिव्यक्ति 
साधनेति होती है, इस सिद्धान्तमे कोई बाधादीनपड़ी॥ ६८॥ 

(भावाभावो °! इत्यादि । 

राङ्का--यदि उप्पत्तिसे पहले विद्यमान धटी अभिव्यक्ति तथा नाशा- 
वस्थामें भी षटको सक्षमरूपसे वर्तमान ही मानतेषै, तो षट है, घर उत्पन्न 
दुभा, तिरोहित हुभा, नष्ट हुभा हइप्यादि अनेकविध प्रत्यय क्यों होते दै 
विषयके वैरक्षण्यके बिना तो प्रतीतिका भेद होता नही। जिप्त मतम 
अयपूयै उसत्ति तथा विनाश्च मानते है, उस मतम अपूर्व उतयत्तिके बाद घट 
उरपन्र हुभा, तदनन्तर विमान हुमा जौर ॒तत्ाश्चदश्ञामै (नह्यति अनन्तर 
“नष्ट, यह प्रतीतिमेद विषयेवेरक्षण्य होनेसे सपपाद है । उद्यततिसे पूर्व 
तथा ना्चके बाद धट आदि कार्थका अमाव है जओौर वर्॑मानकारमे भाव दै, 
यह व्यवस्था उपपन्न होती है, अतः असत्कार्यवाद ही मानना चाहिए | 

समाधान--उक्त ्यवस्था सत्कायैवादम भी बन सकती है, भतः 
उक्त दोष हमारे मतम नहीं हो सकता है, इसीका अग्रिम शोकसे विवेचन 
करिया जायगा ॥ ६९ ॥ 

म्यज्ञकके भेदसे अभिव्यक्ति भौर तिरोभाव दो भरकारके माने जाते षै, 
यह कहते है--।व्यक्तो दीपेन' इत्यादिसे । 

जव उत्पत्च इभ धट अन्धकारसे आब्ृत रहता है, उस समय उसकी 
अभिव्यक्ति नहीं होती, प्रदीपके प्रका्चसे अभिव्यक्ति होती है, उस समय भावं 
अथीत्‌ विद्यमानताकी प्रतीति होती है 1 भन्धकारसे आदृत धटकी मभिव्यक्तिका 
साधन प्रदीप है, दण्ड आदि नहीं । जौर उत्यत्तिसि पूर्व॑घट आद्रि पिण्ड 
सादिसे आदृत दै, अतएव उनकी जमि्यक्ति नही होती उस्‌ समय घटका 
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एवं व्यक्त्यावरणयोभेहुत्वादेक एव सन्‌ । 

उच्यते बहुभिः शब्दैस्तदुदाहियते पुनः ॥ ७१ ॥ 
कुञ्यावरतस्त्वसंस्पृष्टः स्पृष्टो व्यक्छस्तु पाणिना । 
मोहात्तव विज्ञातो ज्ञातो व्यक्तः भ्रमाणत. ॥ ७२ ॥ 


अभाव है, ठेसा मानते हो । दण्ड आदि द्वारा पिण्ड आदिकी जब निडृत्ति हेती हे, 
तब घटकी अभिन्यक्ति होती है । पिण्डि आदि प्रतिबन्धक निवृत्तिका साधन्‌ 
दण्ड आदि है, प्रदीप नहीं । नष्ट दोनेपर भी धट खपुष्पादिकी तरह अप्यन्त असत्‌ 
नहीं होता, किन्तु कारणम ठीन दयो जातादहै। कपारु आदि द्वारा आत 
होनेसे उसकी अभिव्यक्ति नही होती । 
रङ्धा--यदि कपाल आदि दही षट्के भावरकदैः तो केपाछ्का नाच्च 
होनेपर आवरणका भङ्ग हा ही, फिर धटकी अभिव्यक्ति क्यो नहीं होती 
समाधान--कपारुक्ा नाच्च भी वुर्णस्वखूप है, अत वही रकी 
सभिव्यक्तिम कपारुके समान प्रतिबन्धक है, यह विषय आगे विरोषर स्यष्ट होगा । 
इस पकार व्यञ्जक दो प्रकारके है अर्थात्‌ कारक जौर ज्ञापक । दण्ड आदि कारक 
है मौर प्रदीप आदि ज्ञापक दै । ज्ञापको नैयायिक आदि भी सत्का अभिव्यञ्जक 
मानते हे, पर कारकके विषयमे उनका सिद्धान्त विपरीत है । सत्का्यैवादी दो्नोको 
समानशूपतसे दी सत्‌का अमिव्यज्ञक मानते है, यदी दोनों मतोमे मेद है ॥ ७० ॥ 
एवं व्यक्तया ० इत्यादि । उक्त प्रकारसे अभिव्यक्ति सौर आवरण 
विविध दै, भत एक ही सत्‌ घट आदि मनेक शब्दोसे व्यवहृत होता है । इसका 
उदाहरण पूरन कह चुके दै, फिर भी स्पष्टीकरणके ङिए पुन उदाहरण कहते है । 
प्रकृतमे पुन कथन दोष नही है, किन्तु उक्ताथेो दढ करनेसे गुण ही है ॥७१॥ 
ऊख्यावृत ०' इत्यादि । कुञ्यसे--दीवारुसे--याब्रेत घटादि पकाशक चक्चुरादिसे 
अससृष्ट होता है, इसकिए वह अभिव्यक्त नदीं होता, प्रकाशक स्वसबद्ध पकाश्यकां 
ही म्रकाश्च करता है! षरका प्रत्यक्ष चक्चु मौर वगिन्दिय--इन दोनोंसे होता 
है! अन्धकारसे आदृत षटका त्वाच प्रप्यक्ष होता है । उसमे पदीपादि व्यञ्जक नही 
माने जाते, इसङ्िए कुड्या निदश्च किया गया है । कुञ्च आदिसे अम्यवहित घट 
अन्धकारमे स्थित हेनेपर भी हस्तादिसे व्यक्त होता दै । मोहसे--अ्ञानसे- 
आवृत षट अविज्ञात कदराता हे | पमाणसे उपन्न होनेवारी षराकार इृ्तिक्रे द्वारा 


ट 
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ननूदाहरणेष्वेषु तत्तदाबृतिमङ्गतः | 

अन्या का स्यादभिन्यक्तियेया कार्य नियम्यते ॥ ७३॥ 
अभिव्यक्तेरनन्यत्वे शिरया पिण्डमद्धतः। 
अभिव्यज्येत इम्भोऽय निना दण्डादिसाधनेः ॥ ७४ ॥ 
उच्यते तावदज्ञातक्ञातोदाहरणेऽन्तिमे । 

मेदो विश्चद्‌ एवाऽभिव्यक्षत्यावरणमङ्गयोः ॥ ७५ ॥ 
अज्ञातत्वावमृष्टवर्थमादित्सन्ते हि मानिनः । 

मानानि, मानसम्बन्धादज्ञातस्वं च सर्यति ॥ ७६ ॥ 





विषयावच्छिनन चेतन्यमे रहनेवाले घटके आवरक अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर 
घट ज्ञात तथा व्यक्त कहरता है । तगादि भौर ज्ञान दोनों ज्ञापक ( ग्यश्लक ) 
ह अ्थीत्‌ सामनेके पदाथके ज्ञापक दै, यह उभयमतसे सिद्ध है ।॥ ७२ ॥ 

(ननूदाहगणेष्वेषु" इत्यादि । पडे कटे गये उदाहरणम कुष्य, भङ्ञान 
आदि आवरणोके भञ्गके अतिरिक्त ओर अभिष्यक्ति क्या हे जिससे कार्यका 
नियमन करते हो अथौत्‌ अभिव्यक्ति आवरणमङ्गसे भिन्न है थवा तस्स्व्प ४ 
सतिरिक्तकी उपरुष्धि नहीं होती, अत प्रथम पश्च समीचीन नहीं है ॥७३॥ 

द्वितीय पक्षम दोष देते दै--(अभिव्यक्ते० ईत्यादिसे । भमिव्यक्ति 
यदि आवरणमङ्गस्ठद्प दी होगी, तो पत्थरसे पिण्डका ध्वस होनेपर मी धरी 
अभिग्यक्ति होनी चाहिष, क्योकि आव्रणध्वस दही तो आपके मतसे का्येकी 
सभिभ्य्ति है, अत दण्डादि साधनेकिं जिना मी षटादिकी अभिव्यक्ति होनी 
चाहिए, पर होती नहीं है, इससे द्वितीय पक्ष भी साधु नहीं है, उक्त दो कोयियेकिं 
सिवा तीसरी कोटि हो नदीं सकती, इसकिए भभिन्यक्तिका निडपण ससभवं है, 
अत॒ अभिव्यक्तिवाद समीचीन नहीं है ॥७४॥ 

पर्वशङ्काका निराकरण करते दै उच्यते! इत्यादिसे । 

पेम कहा जा चुका है कि मोहसे घटके आआडृत होनेपरं षह अविज्ञात 
कहरात्रा है जीर भमाण ज्ञानसे ज्ञात होनेपर अभिव्यक्त होता दै। इस 
उदाहरणसे आवरणका मङ्ग ओौर अभिष्यक्ति--इन दोनोमे मेद स्फुट प्रतीत 
होता है ॥ ७५ ॥ 

अन्ञातत्का ९ इत्यादि । प्रामाणिक शोग॒ अविज्ञात विषयमे अज्ञानक्ची 
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निवृक्तिके छिए प्रमाणोका व्यापार करते है । प्रमाणके सम्बन्धसे अज्ञातत्व निद 
होता है | अज्ञातप्वके निवृत्त होनेषर विषयकी अभिभ्यक्ति अर्थत ही हो जाती है | 
सथवा निषयकी अमिव्यक्तिके छिए प्रमाणका व्यापार किया जाता हे । विषयाभि- 
उ्थक्ति होनेपर तदावरककी निवृत्ति आनुषञ्जिक फर है । घटके प्रकाशके रिष 
प्रदीपका प्रकाञ्च करते है । प्रदीपके प्रकाशसे घटकी अभिव्यक्ति होती है ओर 
सन्धकारकी निवृत्ति आनुषद्धिक फरु है । इस विषयमे रोक भी यदी प्रतीत 
होता है कि कार्योत्पत्तिके क्एि दही कारणका व्यापार होता है गौर भावरणकी 
निवृत्ति अथात्‌ होती है । 
शङ्का -- अज्ञानके रहनेपर प्रमाणकी प्रवृत्ति होती दहै या अन्ञाननिवृत्तिके 
बाद्‌ ८ प्रथम पक्षम प्माणकी प्रदृत्तिका उपजीभ्य इञा अज्ञान । इस परिस्थितिमें 
'उपजीव्यविरोध अन्याय्य हैः इस न्यायके अनुसार जव अज्ञान ओर प्रमाण 
जञानका विरोध ही नहीं हो सकता तब निवप्यै-निवतेकभाव तो दूर दयी रहा। द्वितीय 
पक्षम विषयका आवरक अज्ञान यदि नहीं, तो अनादृत चिते विषयका 
प्रका अनायास ददी सिद्ध है, फिर प्रमाणकी प्रवृत्ति व्यथं है । ओौर यह भी ध्यान 
देने योग्य है कि पहले प्रमाण प्रहृ होवा हे ओौर पीठे भज्ञानका ना्च होता है 
अथवा इससे विपरीत, क्योकि अन्यतरा निश्चय स्फुट नदीं हे । 
समाधान--यदि दोनों क्रियाए भिन्न होती, तो पूवौपरका विचार किया जाता, 
क्योकि एकपुरूषकरवैकं दो क्रिये एक समयमे नहीं दो सक्ती, इसङिषए 
पृवीपरमाव नान्तरीयक होता दै, किन्तु एेसा है नदी, क्योकि प्रकृते एक ही 
क्रिया हे, क्रिया ओौर उसके फलका पौर्वापय्य तो व्यवस्थित ही है-- प्रथम क्रिया 
ओर उसके भनन्तर उसका फर । इसङिणए प्रमाण जौर अज्ञानके नाश्मे कौन पूर्वं है 
जर कौन पर है, यह मर्दी नही द्यो सकता । प्रमाणकी क्रियाक्रा फर अज्ञानका 
नाञ्च हे, जसे कि प्रदीपके भ्रकाश्चका फर सन्धकारका नाच है, इसरिए्‌ यापर 
यह शङ्का नदीं हो सकती हे कि पूव प्रदीपका भ्रका्च है या चमका नाच; क्योकि 
प्रथम प्रदीपका प्रकाच्च गौर उसके बाद ॒तमोनाय होता है, यह सबके अनुमवसे 
सिद्ध है। एव प्रहृतर्मे मी पहटे प्रमाणक प्रदृत्ति जौर उसके बाद अज्ञानक्ना 
नाच्च, बह निशित है | 
शङ्का--अच्छातो जो करियाका फक आव्रणभङ्गदै, बह सत्‌ दहै या 
असत्‌ ° प्रथम पक्षम कायं भौर उसके आवरणका भङ्ग-ये दोनो यदि सतू 
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मातुमानामिनिष्पत्तिनिष्पनन मेयतेति तत्‌ । 
मेयाभिसद्भतं तच मेयाभत् प्रपधते ॥ ७७ ॥ 


ठहरे, तो कारकका व्यापार दी व्यथं होगा । दूसरे पक्षम असवकी उत्पत्तिका 
प्रसङ्ग होगा । यदि भङ्गकी भिष्यक्तिके छ्ि कारकका व्यापार मानो, तो 
अभिव्यक्ति सत्‌ है या असत्‌ 2 प्रथम पक्षम पूर्ववत्‌ कारकव्यापार व्यर्थ 
होगा ओौर द्वितीय पक्षम उक्त दोषकी दही आपति होगी । उसकी अभिभ्यक्ति 
माननेपर अभिव्यक्तिपरम्पराका स्वीकार करनेसे अनवस्था दोषकी भापत्ति होगी 
एव कार्थामिन्यक्तिके पक्षम भी यह दोष है । 

समाधान--ठीक है, उत्पत्ति पक्षम भी षरकी तरह उप्पत्ति यदि असत्‌ &ै, 
तौ उसकी मी उप्पत्ति मानियेगा एव उप्यत्तिकी उप्पत्ति भी तो असत्‌ ही 
होगी, पिर उसकी उप्पत्ति, इस रीतिसे उप्पत्तिकी परम्परा माननेसे अनवस्था दोष 
असत्‌ कायेवादीके मतम भी हे । बीजाङ्कर्वत्‌ अनवस्था दोषका परिहार भी उभयमत 
साधारण है, अत श्यश्चोमयो समो दोष परिहारस्तयो सम ' इस ममियुक्तेकि शोकके 
अनुपार उस दोषका एक पक्षम उपन्याप्त करना योग्य न्ष होगा । वस्तुतस्तु अनि- 
वैचनीयक्ायेवादीके मतम वह अनुगुण है, दोष नहीं है । अत॒ निर्वचनीय- 
कायैवादीके मतम ही वह दोष हो सकता हे ॥ ७६ ॥ 

प्रथम प्रमाणज्ञान उसके बाद अज्ञाना नाश फरु दोतादहै, यह स्पष्ट 
कहते है--'मातुमोना ०" इष्यादिसे । 

प्रमाताका--भन्त करणबृत्यवच्छिन्न चेतन्यका--भन्त करण चक्रादि द्वारा 
धंटादि विषयोके देश्मे जाकर धशदिके भाकारमे परिणत होता है, उस 
निषयाकार अन्त करणके परिणामको दृति कदते दै, उस ततिसे अवच्छिन्न चैतन्य 
ही वस्तुतः ज्ञान है, तति ज्ञान नीह, क्योकि वह इत्ति जड अन्त करणका 
परिणामविरोष होनेसे स्वय दी जड़ दै, अतएव वह विषयकी प्रकाद्चक नदीं है, 
किन्तु ज्ञानस्वरूप चेतन्यकी अवच्छेदक होनेसे ज्ञानशब्दसे उसका शाम केवरु 
व्यवहार होता है । षटादि विषयके आकार परिणत वृत्तिम प्रतिबिम्बित चैतस्य 
अथीत्‌ चि्तिफल्ित वृत्ति घटादि निषयके भवरकं अन्ञानका नार करती है । 
अज्ञानका भङ्गं होनेके कारण घटादि विषय अनादृत अपरोक्ष चित्र्म अध्यस्व 
होते है, अत, वे अपरोक्षावभासके विषय होते दै । आवरणभङ्ग एृत्तिका प्रयोजन 
है, इस मतके अनुसार उच्छ विषयाकार मनोद्रतति माण ज्ञान है ¦! अध्य्त- 
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आलतादास्य होनेसे प्रकायवान्‌ अन्त करण ही प्रमाता है । वस्तुत अज्ञानविदिष्ट 
चैतन्य प्रमेय है, किन्तु उपमे तादास्म्यसे अध्यस्त घटादि विषय भी, मेयसदर 
होनेसे, मेय के जाते टै । षरदि वस्तुत मेय नही है, इसे भेयाभ' शब्दसे 
स्वय अन्थकारने हयी सूचित किया है । तादास्याध्यासके अनन्तर तद्धरमेका भी 
विनिमय होता ह, खत मेयसाददइय स्फुट दी है । मेयाध्यस्त होनेसे मेयामल्वप्राप् 
आदृत आसाम वटका अध्यास्त रहता है, अत अज्ञानसे आवृत आत्मा जसे अवि- 
ज्ञात रहता दै, वैसे दयी अज्ञानावरृत धट भी अविज्ञात रहता है, क्योकि अधिष्ठानस्वरूप 
सआस्मामें रहनेवाठे अनज्ञानका अध्यस्त षयदिमे मी ग्यवहार होता है--षरका अज्ञान्‌ 
ह, पटका अज्ञान है इत्यादि । दृत्तिके अनन्तर अनावृत चितम जब घटका भध्यास 
होता है, तब आसमगत अज्ञानके नारका व्यवहार षयादिमे भी दोता है--षरकै 
अज्ञानका नाद्च हुमा तथा आमस्वषप अपरोक्ष भरकोशका घटादि भी भ्यवहार 
होता है-- घटका अपरोक्ष ज्ञान हुमा इप्यादि । इस ताघर्थ्यसे कते दै--मेया- 
भल प्रप्ते" अथीत्‌ विषय भी मेय कहा जाता हे । 

दङ्का-घटाकारमें परिणत अन्त करणवृ्तिसे दी धट आदिक्ना भान हो 
सकता है, फिर उसके किए अज्ञानध्वस माननेक्षी क्या आवद्यकता है 

समाधान- जेते अन्धकारमे स्थित घटका चा्ुष मान कही होता, कारण 
कि अन्धकार व्यवधायक्र है, प्रदीप आदि द्वारा तमोनिदृतिके अनन्तर उसका 
मान होता है, यह छोकमे इष्टै, वैसे ही ज्ञानरूप अभिव्यक्ति ओर 
धटके मध्यमे अज्ञान व्यवधायक है, इसरिए तमकी तरह भ्यवधायक भ्षानके 
ध्वंसके बिना घट भादि विषयी अभिव्यक्ति नदीं द्ये सकती, अत उसकी 
निवृत्ति आवश्यक है । 

दाङ्का--तब ठतो प्रथम प्रतिबन्धकस्वख्प अन्ञानकी निदृत्ति ओर उसके 
अनन्तर विषयकी अभिव्यक्ति; पएेसा क्रम होना चाहिए । 

समाधान-रेस्ा नही दहो सकता; क्योकि कोक पह मरदीपके प्रकाशका 
विषयके साथ सम्बन्ध होता है । धटगत पकाश्च समान देश्च ओर कामे 
स्थित धटगत अन्धकारका निवतेक होता है, क्योकि समानदेशकारुस्थित 
निरोधिर्योमे द्यी निवत्ये-निवर्तेकभाव होता ह, भिन्नदेश्कारुस्थितोमे नहीं । 
एवं प्रमाणज्ञान पूर्वम होता है, पथात्‌ अज्ञानका नाश, क्योकि तम जओौर पकाशकी 
तरह ज्ञान जौर भज्ञानमँ भी विरोध दटै। वधायक तमका अन्य निवत्तक 
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मेयामत्वमभिव्यक्तिनेच्येदज्ञातता तया 
धटोऽबगत इत्येतत्ततः सम्पद्यते फलम्‌ ॥ ७८ ॥ 
एव दीपप्रकाश्ेन सप्रकाशो धटो भवेत्‌ । 
धटनिष्ठप्रकाश्चोऽयं षटनिष्ठ॒तमो उदेत्‌ ॥ ७९॥ 
एवं दण्डादिना भृत्स्थो घटाकारः स्फटो भवेत्‌ । 
पिण्डाकारस्तिरोधत्ते ततो दण्डायपेक्ष्यते ॥ ८० ॥ 
अनुमूत नहीं हे, जत प्रकाश दी उसका निपर्ेक माना जाता हे, इसरिए पूर्वमे अज्ञान- 
हप तमके नाका समव ही नहीं है । व्यवधानकी निदृचिके बिना विषयका प्रकाश्य 
नही हयो सकता, इसलिए पूवे प्रकाश जौर उसके वाद तमोनाश्च; यदी युक्त दै । 
उसी प्रकार पूर्वम घट आदि विषय अज्ञात रहते दै, उसके बाद बह्िन््िय द्वारा 
तत्तदाकार बुद्धिकी वृत्ति होती है ओर उसके बाद ॒तदृष्याप् अतएव॒तद्गत 
अज्ञानके ध्वससे विशिष्ट घट आदि विषयका अपरोक्ष व्यवहार होता दहै ॥ ७७ ॥ 
(ेयाभत्व ० इत्यादि । उक्त रीतिसे मेयतुल्य होनेके कारण षट आदि 
विषयकी जब अभिव्यक्ति होती है, तब उस अभिन्यक्तिते घटवच्छिन्न चेतन्निष्ठ 
अज्ञानकी निवृत्ति कही जाती है । वस्तुत घटम अज्ञान है दी नदी, अत जडमे 
आवरणकाय भी कुछ नहीं रहता, जड तो स्वय अप्रकाशस्वदूप हे, अत प्रकाश्की 
उसमे प्रसक्ति दी नहीं हे । ज्ञानरूप आलम दी प्रकाञ्च है, जत उसके निरोधके छि 
अज्ञान भी उसीमे माना जाता है । ईह, विदेष यह हे कि यक्च्छेदकृतासम्बन्धसे 
धट आदि विषयमे भी उसे मानकर "वर आदिका अज्ञानः इत्यादि विशेष व्यवहार 
हवा है जौर अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर धटोऽगगत इत्यादि ष्यवहर होता है । पहले 
विषयकी मभिष्यक्ति ओौर उसके बाद फर अर्थात्‌ हानोपादान आदि होते है ॥७८॥ 
दाथन्तिकका निरूपण कर दइष्टन्तमे अथात्‌ प्रका ओर अन्धकारमे 
निवत्यै-निवतैकभावका निरूपण करते है-- "एवम्‌ इष्यादिसे। 
उक्त रीति पदीपके पकारासे पहले षट सपकाश अथात्‌ प्रकाश्चविशिष्ट होता 
है, उसके अनन्तर धघटनिष्ठ प्रकास्च घटनिष्ठ तमक्ा निवतैक होता है । विरोधियोका 
निवत्ये-निवतेकभाव समानदेश्कार्मे ही होता है, अत, षटनिष्ठ तमकरा षटनिष्ठ 
प्रफा्च दी निवर्तक माना जाता है ॥ ७९ ॥ 
जञापकके बिषयरमे निवत्य-निवतेकभावका समर्थेन कर कारकके विषयमे 
मी इमी निणेयका रतिदे करते द--“पवं दण्डादिना" इत्यादि । 
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शिक्या पिण्डमङ्ध त॒ व्यज्येताऽन्यत्तदा मदि । 
कायै विदरचूर्णादि तेनाऽप्यात्ृतता धरे ॥ ८१ ॥ 





उत्प्तिसे पूवं कारणम घट विद्यमान है, किन्तु कारणके विशेष आकारसे वह 
आद्रृत है, अत अन्धकारमँ स्थित षटकी तरह उसका च्चुसे प्रत्यक्ष नहीं 
होता । दण्ड आदि साधन द्वारा विरोधी आकारका भङ्ग करनेपर धटकी 
अभिव्यक्ति होती है । अनायाससे समज्नेके ठिए किया गया पिण्डका उपादान 
उपलक्षण है अर्थात्‌ उससे तिरोधायक कायान्तरका मी सदह समञ्लना चाहिए । 
घटकी कारण मृत्तिका ही है, पिण्ड नहीं है, यह, पूर्वमे निणैय कर चुके है । 
मृ्तिकास्थ हुआ षर ओौर सृत्तिकाका काथ्यौन्तर हा पिण्ड । वह पिण्ड मी घटकी 
अभिव्यक्ति प्रतिबन्धक है, अत दण्ड आदि साधन द्वारा गृदिण्डका भङ्ग 
करनेपर मूरु कारण मृत्तिकां रहनेवाडे घटकी अभिव्यक्ति होती है ॥ ८० ॥ 

यदि मृथिण्डके विनाशसे हयी धटकी अभिन्यक्ति होती है, तो दण्ड 
आदिकी नियमसे अपेक्षा नहीं ह्यो सकती, क्योकि पत्थर आदिसे भी पिण्डका 
भङ्ग कर सकते हे, इस शङ्काका निराकरण करते दै--!शिखया' इत्यादिपे । 

प्रमाणका व्यापार अर्थकी समिव्यक्तिके उदेश्यसे किया जाता दै, इसङिए 
जिन साधनोसे कार्यके अनुद्रु जेसा आवरण भङ्ग हो, उन साधनो द्वारा तादश 
आवरणभङ्ग तत्तत्कायीमिन्यक्तिके किए नियत है, अतएव तत्‌ तत्‌ कायंकी अभिव्यक्ति- 
का अभिङाषी पुरुष नियमसे उन्ही साधनोका उपादान करता है, अन्यका नहीं, अतएव 
कारणका सुर्य फर काकी अभिव्यक्ति है, आवरणभङ्ग आर्थिक है, अतएव यह 
शङ्का समुचित नहीं है कि आवरणभङ्ग अथात्‌ पिण्डादिका विनाश्च तो कारणान्वरसे 
भी हो सकता , फिर दण्डादिका ही नियमसे उपादान क्यों फिया जाय * यदि 
कारणान्तरे पिष्डादिका म्ञ फरिया जायगा, सो उससे विदरु, चणोदि जो गृत्तिकाके 
कार्यान्तर ष्टः वेदी होगे जौर वे भी पिण्डके सदश कार्थकी जभिव्यक्तिके विरोधी 
है, इसङिए कारणक व्यापारदी पदति कायैकी अभिव्यक्तिकेङिए दी होती है, अत 
जिस प्रकारके भङ्से कार्यकी सभिव्यक्ति होती हो, उस कायेकी अभिन्यक्तिके 
ङ्ए नियत दण्ड आदिका ही उपादान करना उचित है, अतएव पूर्वोक्त धटकी 
मभिव्यक्तिका साधन आवरणक्षा भङ्ग है, उसके छिए्‌ पकरणव्यापार होता हे, यह 
पक्ष नि सार है, भावरणका मङ्ग तो साधनान्तरसे भी हो सकता है, पर वह शाया- 
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अतो नियतमेवाऽत्र कार्याभिग्यक्तिसाधनम्‌ । 

सदेवं व्यज्यते काये नाऽपूवे जायते ततः ॥ ८२ ॥ 
भाषामात्रविभेदोऽयमिति वेच्दवेदिकीम्‌ । 

त्यक्त्वा माषा कायसचा वद्‌ वैदिकमाषया ॥ ८३ ॥ 


मिव्यक्तिका प्रतिकृरु होनेसे सर्वथा कायोर्थियोंको अनपक्षित दै, अत 
कायैकी सभिन्यक्तिके रए ही यल होत्रा है, आवरणके मज्गके ङिए नही, क्योकि 
वह तो आर्थिक दै ॥ ८१ ॥ 

करत अथैका उपसदार करते है-- अतो नियतमेवाऽत्र' इप्यादिते । 

चूंकि यत्न कारयैकी अभिव्यवितके रिपु है, सावरणके भङ्गके ए नही हैः 
अत, कार्यकी अभिग्यक्तिके ङिष्‌ दण्ड, चक्र सादि साधन नियत हे, अनियत नही 
ह । ययपूर्वोतति पक्षम जसे ओ साधन्‌ नियत है, वैसे दी सत्कायैवादमे भी वे नियत 
हरी हैः अनियत नही ह 

दाङ्ा--यदि दोनों पक्षोमिं समान दही साधनदै, तो सत्कायैवादम ही 
विरोष आग्रह श्यो 

समाधान--मसपकार्थवादमे विशेष दोष आगे सष्ठ होगे ॥ ८२ ॥ 

“माषामात्र ° इस्यादि । 

शङ्का- यदि कायेके किए भ्यक्तिवादीके मवम भी दण्ड आदि साधन 
आवद्यक है, तो उद्पत्ति ओौर व्यक्ति वस्तुत एक द्यी पदाथ इए, केषर गन्द 
का मेद हुञा, क्योकि नेयायिकादि जिसको उपपत्ति कहते हे, उसे वेदान्ती 
छोग भमिव्यक्ति कहते है, अत दोनो मतम अथ एक दही हे। 

समाधान-- यपि अर्थं एक दीदे, तो भी वेदिक शब्दका पयोग उचित 
है । सदेव सेोम्थेदमभ्र आसीत्‌, “आसेवेदमर भासत्‌ इप्यादि शरतियमिं 
प्रक्ष अथेके भभिधायी हद” साब्दसे व्या्त नामखूपात्मक समस्त जगत्‌का निर्दैश- 
कर यह प्रत्यक्ष गोचर विषय स्वोत्यत्तिसे पूवै अव्याकृत नामरूपसे, बीज शक्तिके 
समान, कारणम सत्‌ दी था, यह का गया है, अतएव सद्‌ उत्पत्तिवादके निराकरणके 
छि कृथमसत सञ्चायेतः इपर श्रतिमे असतसे सत्काय कैसे होगा ” कहा गय। है। 
करणम सस्व ओौर अपत्त्वका विवाद दोनेपर मी कायैमे श्रतिे स्वक्ष हयी पभवशचेन 
करिया गया है । तके मी सत्कार्यवाद शी युक्तियुक्त प्रतीत हौवा ह । आग्रबीजसे 
वयप्यय दी चिमे पेदषोत्रा है, प्रन्य दष नदीं, यदि जाम्र बीजे सर 
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भूतमाविषटौ न स्तस्तव सन्तौ सते मम । 
तयोर्ञानं सद्विषयं वतैमानस्य घीखि ॥ ८४ ॥ 











आात्र बृक्षकी उत्पत्ति होती है, तो उसमे शृक्षान्तर भी असत्‌ है, विर उसकी भी 
उत्पत्ति क्यों नहीं होती ‡ यदि फष्टिये किं आभ्रबीजमें आमधृक्षजननकी दी शक्ति 
है, बृक्षान्तरजननकी राक्ति दै नही, इसषिए वृकषान्तर नहीं होता, तो उत्पति पूरव 
मी इृक्ष है, यह मानना पड़ेगा, अन्यथा याने जव वृक्ष ही नहीं देगा, तब उसका 
शक्तिके साथ सम्बन्ध कैसे होगा सत्का स्के साथ सम्बन्ध होता दै; 
असत्के साथ नी, इससे शक्ति द्वारा उप्पत्तिसे पूरव कारणम काय है, यह 
मानना आवदयक हे । 

राङ्का- यदि कायेङी भी सत्ता मानते हो, तो अनेक सत्ताभोके सिद्ध होनेसे 
अद्भितवादका ही भङ्ग हदो जायगा । 

समाधान-- स्वतन्त्र कायकी सत्ता माननेसे उक्त आपत्ति होगी । परन्तु 
कारणसत्ता ही कार्यम प्रतीत होती दै, देसा माननेसे उक्त आपत्ति नहीं हागी, 
अथवा रयम व्यावहारिकं सत्ता है, परमार्थिक सत्ता न्दी, इसङिए उक्त दोषका 
परसङ् दी नदीं है, इस आश्यसे कहते द--अवेदिक शब्दका प्यागकर वैदिक 
दाब्दसे दी व्यवहार कीजिये अथौत्‌ काय सत्‌ होनेसे अपूव उतच्न तो हो नहीं 
सकता, किन्तु कायेकी अभिव्यक्ति दी हनी पडेगी ॥ ८३ ॥ 

(भूतभावि ० इत्यादि । उषयत्तिसे पूर्वं भी कायं सत्‌ दै, बिन्तु आदृत 
होनेसे दृष्टिगोचरं नही होता, इसका तथा भभिव्यक्तििङ्गक भनुमानका मसङ्ग 
समाप्त इजा ¦ अब वतैमान ओौर अतीत घट आदिके प्रप्ययभेदसे भी सत्काय- 
का ही अनुमान होता है, इसका निहपण करते दै--अतीत धड़ तथा भावी घर 
आपके ८ स्यायके ) मतते भसत्‌ दै, क्योकि आप अतीतका ध्वस जौर मावीका 
प्रागभाव मानते है, किन्तु मेरे ( वेदान्तीके ) मतम उक्त दोनों धट सत्‌ है, 
केयोँकरि वतमान षटके ज्ञानके समान अतीत ओौर अनागत टका ज्ञान मी सद्विषयक 
ही हवा है, असद्विषयक नहीं हेता! अभिप्राय यह है कि ज्ञान सनिषयक होता 
है । विषयके बिना सविषयक ज्ञान नहीं होता, अत “अतीतादिषटविषयक 
ज्ञानम्‌ , सद्धिषयकम्‌, धटज्ञानतात्‌ , वतेमानघरज्ञानवत्‌' इस अनुमानसे भूत 
जौर भावी षटका ज्ञान भी सद्धिषयक दी सिद्ध होता है । यदि अतीत आदि दुश्चामे 
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अतीतानागतोऽर्थोऽसन्निति यद्युच्यते तदा । 
अतीतानागतज्ञानै आन्तमेवेश्वर भवेत्‌ ।॥ ८५ ॥ 





धट असत्‌ होता, तो उसका ज्ञान मी न होता । उसका ज्ञान जब आप भी मानते 
ही 2, तव उक्त अनुमानसे यह सिद्ध होता किजेते वर्तमान धरा ज्ञान 
सद्धिषयक है, वैसे ही अतीत तथा अनागत घरज्ञान मी सद्विषयक ही है, अत 
अत्रीत आदि दशाम मी सृष्ष्मषूपसे घट आदि कार्यं रहता है, यह अवश्य 
मानना चाहिए । ओौर भावी षटी इच्छसे पुरषकी प्रवृत्ति होती है अर्थीत्‌ 
!घट बनावे, देसी इच्छासे घटके निरमाणमे कुरारकी प्रवृत्ति होती है, यह सभीके 
अनुमवसे सिद्ध है। यदि भावी घट असत्‌ होता, तो उसकी कामनासे घट 
निमीणमँ कुरारुकी प्रवृत्ति दी नहीं होती, क्योकि खपुष्प आदिकी इच्छे 
तो किसीकी प्रवृत्ति नदीं देखी जाती है । तथा योगियोँको ओर ईश्वरको अतीत एव 
अनागत धट आदिका प्रस्यक्ष होता दै, प्रत्यक्ष विषयके बिना होता नही, 
क्योकि प्रप्यक्ष॒बिचमानग्ाही दी दै, यह सवा सिद्धान्त दै, इसरिए उक्त 
अवस्थामे मी धट आदि कार्यं विचमान दी है, यह माननां छेगा ॥ ८४ ॥ 

अतीता०' इत्यादि । अतीत तथा अनागत पदाथ-षट आदि--भपत्‌ हे, 
यदि यह्‌ कहते हो, तो ईश्वर भौर योगियोका अतीत अनागतविषयक ज्ञान अम 
हो जायगा ओौर उनको अमामक ज्ञान नहीं होता, यह सब आस्तिकोका सिद्धान्त 
है) अम मी भागेके वाधक ज्ञानके बिना सिद्ध नदीं होता ! बाधक अधिक बलवान्‌ 
होता है । ईशवरके ज्ञान निरतिशय माने जाते दँ । $श्वरादिका ज्ञान दुष्ट सामभ्रीपे 
उत्पन्न भी नदीं हाता, क्योकि वह निप्य निरतिशय है, इसङिए उसको भम कना 
तो धसङ्गत ही है, अत उनका परमात्मक ज्ञान ही माना जावा है । यदि अतीत 
सादि दशमे घट नहीं रहेगा, तो उनका ज्ञान प्रमासक कैसे होगा ४ 

दाङ्का-रैश्वरका ज्ञान समीचीन दहै, पिरि भी वह षरकी उत्पत्तिसे पूर्व 
असदुषटविषयक दी है, पेसा क्यो नदीं मानते 

समाधान--उक्त अनुमानसे उद्यत्तिसे पडे भी षट सत्‌ ही दै, यह सिद्ध 
कर चुके ष, इसङिए उसको असद्धिषयक भाननेसे मदी आपत्ति हो जायगी । 
जौर्‌ उसके भागे बाधक ज्ञानकी मी कपना करनी पडेगी तथा बाधक ज्ञानम मी 
नाध्यज्ञानकी चपेक्षाप्ते पराबर्यके नियामक भतिश्यविरोषकी मी कल्पना करनी 
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प्रागभावस्तथा ध्वस इत्याद्या वाद्ुदीरिताः ¦ 
अमावाः ब्रह्मकायत्वास्सदूषाः स्युषटादिवत्‌ ॥ ८६ ॥ 
भावत्वस्याऽविरोषेऽपि यथा जटशुषोर्भिदा । 
भावावान्तरमेदाः स्युः प्रागमाबादयस्तथा ॥ ८४ ॥ 
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पड़गी इत्यादि अनेक दोर्षोकी प्रसक्ति होगी, इसकिए अनागत अवस्था मी 
काकी सत्ताका स्वीकार करना दी शरेष्ठ है ॥ ८५ ॥ 

श्रागभाव ° इत्यादि । प्रागभाव ओौर ध्वस्त अतिरिक्त नही दै, किन्तु 
भपने अपने अधिकरणस्वरूप ही है, क्योकि पिण्ड, कपारादिमे ही वे प्रतीत होते 
ह । शह धटो भविष्यति इस प्रतीतिको नैयायिक प्रागभावविषयक मानते हें । 
विचार करनेपर प्रागभाव पिण्डसे अतिरिक्त कुछ भी दृष्टिगोचर नही होता । एव 
ध्व भी इह कपडे षये ध्वस्त ' इप्याकारक प्रतीतिसे कपारमे रहनेवाले 
घरध्वसको कपाले अतिरिक्त मानते है, विचार करनेपर वह भी पूरवैवत्‌ अधिकरण- 
मूत कपारु आदिसे अतिरिक्त सिद्ध नष हयोता, इसङिए प्रागभाव ओर ध्वस-ये दोनों 
अधिकरणस्वरूप तथा मावाजक है, इसे तक द्वारा सिद्ध करके त्क स्वय प्रमाण 
मषी है, किन्तु प्रमाणका अनुपराहक होता दै, अतएव केवर तकंसे कोर 
पदाथ सिद्ध नदीं होता, ईइसरिए इस तर्कका अनुराह्य अनुमान कहते दै-- 
वादक्त भागभाव आदि अमाव सद्रूप दैः ब्रह्मकाय होनेसे, घर आदिके समान । 
ब्रह्मकाय होनेसे धट आदि जेसे मावस्ख्प दँ वैसे ही पराभिमत अभाव भी 
ब्रह्मकाय होनेसे भावामकं दी है, तदतिरिक्त नही । काये ओौर कारणका तादात्म्य 
सम्बन्ध हयी सथुक्तिक दै; समवाय आदि सम्बन्धान्तरं नही । जब कारण 
मावस्वख्प है, तब तदाला कायं उसे विपरीत जभावातक केसे हो सकता है 
यह्‌ निष्कषे है ॥ ८६ ॥ 

(भावेत्वस्या ० इत्यादि । 

दाङ्ा--यदि धट आदिके समान ्रह्मकायैत्व हेतुसे परागमावारिकी मावस्वद्पे 
कृहूते हो, तो प्रागभाव आदि घट आदिकी तरह भावासमक द्यी क्यो नदी 
प्रतीत होते ” मावसे विरक्षण ही उनकी प्रतीति क्यों होती है * अथोत्‌ विधि- 
मुखसे भावकी प्रतीति होती है ओर निषेध मुखसे अमावकी, यह क्यो 

समाधान- एथिषी जौर जरु--ये दोनों मावस्वरूप दे, यदह तो पमी 
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लोक्प्रसिद्विशह्ठदध्य कि भावस्वदुराग्रहात्‌ । 
कायं तवेति चेते बा फि काय वेदलङ्खने ॥ ८८ ॥ 

मानते दै, फिर भी गन्धवस्वख्पसे ओर शीतस्पशवत्वरूपसे उन्हे विगक्षण मी कहते 
है मथौत्‌ भावप्व सामान्य धम एक होता है ओौर विरेष-- असाधारण धर्म--मित्न 
भिन्न होते है| भावम सवान्तर मेद भीहोतादी हे, क्योकि द्रव्य; गुण कर्म, 
सामान्य, विरोष आौर समवाय--येषछ भेद भार्वोभ मी मानतेदहीदहो। भावक 
अवान्तर भेद अभाव है, मत धटादिसे विटक्षण है, एेसा कहनेमें क्या आपत्ति है 
कुछ नहीं हे, तो भमावको मावाप्मक ही मानना ठीक है, भावसे भतिरिक्त मानना 
व्यथं है ॥ ८७ ॥ 

धट आदिके समान प्रागभाव आदि भावविरोष है, देसा कहनेम भापका 
क्या अभिप्राय है ! क्या अभावको अतिरिक्त पदां माननेसे अद्वितीय आप्माी 
भिद्धि नही होगी" या एकविन्ञानसे सवका विज्ञान दता, इस श्रौत 
परतिज्ञाकी असङ्गति होगी ‡ वस्तुत ये दोनो भय नही ह, क्योकि प्रथिवी आदि 
भावके सश्च अभावकी भी व्यावहारिक सत्ता स्वीकार कीजिये, विविध 
मोगजनक प्राणीके कमोकि ओेदसे भवोमिं वरक्षण्य माना ही जाता है, इस आशयसे 
फते है “लोकप्रसिद्धि०" इस्यादिसे। 

दाङ्का-- प्रागभाव आदिम अमाव शब्दकी रोकं प्रसिद्धि है अथोत्‌ अमाव- 
शब्दसे ही सदा उनका व्यवहार दते आया दहे । आप इस छोकमसिद्धिका उछषन 
छर भावरूपसे उनका भ्यवहार करते है । जो सदासे अभावासमक होते अये दै, 
उन्हे भाप भावात्मक ऊहते दै, एसा कहनेसे आपको क्या काम है फरद्प 
अविशयके भिना रोकप्रसिद्धिका प्याग करना उचित नदीं है । 

समाधान-- सबसे प्राचीन वेद है ओर निष्य होनेसे वे अपौरुषेय है, भत वेदसे 
छोक-परसिद्धिका त्याग करते है । इसमे भापको कौन-सा फठ मिकता है कि फविरोषके 
बिना ही अभाव भावसे भिन्न तच्वान्तर है, एसा कहते हो ' वेदम भावके प्रथक्‌ 
स्वखूपका गिरश्च मी नहीं है, इपर्एि भावात्मक दी जगत्‌ प्रतीत होता हे । अभावका 
ग्यवहार मी वेदम भावस्वरूपते ही किया गया है, परथक्तस्वसे नहीं । इस परिस्थिति 
वेदभसिद्धिका उद्वघन कर भभावको भावसे भिन्न त्व मानते है, इसमे भाप्को ही 
कौन-सा फर भिता है ‡ इसकिए यह भक्षे वेदाम्तियेकि श्प. गू नदी 
होता, भ्रस्यत तैयाधिकेकि किए ही है, अपतत, उन््ीको इसका उत्तर देना, चादि । 
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अभावन्यवहारस्तु भावत्वेऽप्युपपद्ते । 
भावान्तरममावो हि कयाचिच्च व्यपेक्षया ॥ ८९ ॥ 


शङ्का-- वस्तुत प्रतिबन्दी सदुत्तर नदी होतादे, वादीके प्रभका उत्तर 
न॒ देकर उसके प्रति स्वय प्रभ करना अपाप्तकारङ नामका निग्रहस्थान कह्‌- 
राता है, अत पूर्व प्रश्का उत्तर देकरदही भ्र करना उचित दहे । प्रकृतमेँ 
पूरव प्रशनका उत्तर न देकर परतिबन्दी उत्तर दिया है, अत वह ठीक नही है। 

समाधान- लौकिक प्रसिद्धि आधुनिक है, इसक्िए उसमे मूर होना 
चाहिए, क्योकि शोकम्रसिद्धि दो प्रकारकी होती है- एक समूक ओौरं 
दूसरी निभूरु, जेते इस बर वृक्षम यक्ष रहता है । यदि उक्त प्रसिद्धि आधोक्ति- 
मूख है, तो उसे प्रमाण कह सकते है, अन्यथा उसे अप्रमाण दी मानना 
होगा । इस प्रकार प्रकृते कोर मूरुभूत प्रमाण इस रोकप्रसिद्धिमे नहीं देख 
पडता । चाखचारसे मूमूत प्रमाणक्ा अनुमान हौ सकता है । सन जगह 
मूरु प्रमाण प्रत्यक्ष हयी नदी रहता, अतएव मीमासक आदि शाक्ञकार स्मृति 
या सदाचारसे मूकमूत श्वुतिका अनुमान करते दै, यह मी मागै समुचित 
नहीं है, कारण कि मूलका अनुमान वहीपर द्योता दै, जहापर प्रत्यक्ष श्तिका 
विरोध नहीं होता, अतएव मीमासाका सूत्र है- 

“विरोधे त्वनपेक्ष स्यादसति ह्यनुमानम्‌ । 

भावाथ यह है फ यदि प्रत्यक्ष शरुतिसे स्ति आदि विशुद्धैः ती 
समातं अथेका त्याग करना दी उचित है, क्योकि प्रत्यक्ष श्रतिसे विरुद्ध स्ति 
तथा सदीचार आदिसे स्वाथेबोषक शवुतिका अनुमान नहीं होता । यदि श्ुतिका 
विरोधन दहो, तो स्पृति आदि द्वारा तदथेक श्रुतिका अनुमान द्योता है। 
कृतम “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌, इत्यादि शति मावासमक जगद्‌ है यह्‌ 
स्पष्ट बोधन करती है। अत उससे विरुद्ध ॒रोकपरसिद्धिसे श्तिका अनुमान 
नहीं हो सकता । वैदिक प्रसिद्धि वेदमूरक होनेसे सबके किए वह उयादेय दै, 
इसक्िएि फएरविदोषकी जिज्ञासा दी अनुचित है ॥ ८८ ॥ 

(अभाव ० इत्यादि । यथपि प्रागभाव भादि मावस्वख्प है, तो भी उनम 
अभावत्यवहार होनेमँ कोड बाधक नहीदै, कारण कि मावान्तर हयी भावा- 
न्तरका अभाव कहराता है, जसे घट स्वपसे जब व्यवहत होता है, तब 
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सदेव सर्वमित्युक्त्वा व्यावस्यं फिं भवेदद । 

अभावं इति चेच सोऽभ्युपेयो बराखया ॥ ९० ॥ 
बाठमभ्युपगच्छामि शरुल्यतव प्रान्तिकल्पितम्‌ । 
तज्निबर्याऽथ भावत्व युक्तियुक्तमिहोच्यते ।॥ ९१॥ 


वही भावस्वहूप इहराता है ओर जब पटभिन्नपवेन व्यवहृत होता है, तब पटभिन्न 
घट कहा जाता है अर्थात्‌ उस्म अमावल व्यवहार ह्येता है, अतएव “भावान्तरम 
भावोऽन्यो न कथिदनिखूपणात्‌' इत्यादि वचन सङ्गत होते हँ । 
(स्वरूपपररूपाभ्यानिप्य सदसदामके । 
वस्तुनि ज्ञायते किच्ि्रुप दैशिकदाचन ॥' 

गृह शोकं भी उक्त अर्थम प्रमाण है, इस विषयका निरूपण पूर्वमे कर 
चुके है, अत अन्धके विस्तारके भयसे पुनः निरूपणसे विरत होते है ॥ ८९ ॥ 

(सदेव सर्व॑०' इप्यादि । "सदेव सौम्येदमग्र आसीत्‌" इस श्रतिमें एवशब्द दै, 
इसका अभर इतरन्यवच्छेद होता है, सतूसे इतर असत्‌ दी हौ सकता है, उसे 
भाप मानते नही, अपत्का मी खपान्तरसे भावम ही अन्तमाव करते 
इसकिए यह प्रभ्र होतादहैकि एवकारका व्यावप्यदहैया नही यदिहैतो 
सतूसे अतिरिक्त भत्‌ बरत्‌ मानना पद्ेगा । दुसरे पक्ष्म एवकार व्यथं 
होता है, एवकारके रहनेसे यह अथ होता है कि अगे अर्थात्‌ उप्पत्तिसे पूर्वै जगत्‌ 
सत्‌ ही था, असत्‌ नहीं था। यदि असत्‌ पदाथ श्रतिको अभिप्रेत न होता, तो वह्‌ 
प्रसक्त दही न हो सकता, फिर उसके निराकरणके ङिए एवकारकी आवदयकता 
ही क्या थी ” अत ईस विषयमे बद्वेतत्रादी दोनो जरसे फदेमे एसे है ॥९०॥ 

उसीका उर देते दै-- बाढम ०' इत्यादिसे । 

एवकारका व्यावत्यै असत्‌ है, यह अव्य कते जौर मावते है, किन्तु वह्‌ 
भसत्‌ परमतकरिपत शरुन्याप्क दै । चब्द परार्थं है अथौत्‌ दसरेको समक्चानेका 
भपाधारण उपाय है। परमतसिद्ध पदाथकि द्वारा समक्चानेसे शिष्यकी 
शदवापूरवैक भवण भाद्विमे प्रवृत्ति होती दै । अन्यथा अविश्वास होनेका भय रहता है 
ओर श्रत अर्थम पूणे विश्वास नही करता । बिना विश्न श्चुत अथे निष्टं 
होता है, इसकिए श्रोत्ाके अनुग्रहके खयि श्रुतिने परमतसिद्ध असत्‌ पदा्थकी 
लादृतिकै किए एवकारकरा उपादान किया है । बह जगत्‌ सत्‌ है, एेसा कने 
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कि प्रागभावः प्रध्वसाद्धिदतेऽथ न भिचयते। 

अभेदे तेऽपसिद्धान्तो मेदे मेदकशुच्यताम्‌ ॥ ९२ ॥ 
विरक्षणस्वरूपत्व न तयोः शून्यमात्रयोः । 

न चौपाधिकमेदः स्याच्छृन्यस्योपाध्यसम्थपात्‌ ।। ९३ ॥ 


नोता यह भी समज्ञ सकता है कि सत्‌ है मौर भसत्‌ भी है अथौत्‌ जगत्‌ दो रारिमें 
विभक्त है- कोई सत्‌ है कोई भसत्‌ है या उत्पक्तिसे पूर्वं असत्‌ है, उत्पत्तिके 
अनन्तर सत्‌ है अथवा इपमेदसे उभयात्मक यने सदसदात्मक ै, इत्यादि बोध 
न हो यह अपेक्षित है, अन्यथा परम पुरूषाथकी अपराप्ि ओौर अनथेकी प्राप्ति हो 
जायगी, इसठिए परमतकलित असतकी आवृत्तिके ठछ्एि एवकारका 
उपादान किया गया है । इससे यह नहीं सिद्ध होता कि श्ुतिम असद्भ्यादृत्तिके 
तात््यसे एवकारका उपादान है, इसङ्िए असत्‌का स्वीकार अवश्य करना ही 
पडेगा, क्योकि यदि एेसा नियम माना जाय, तो वादीके पक्षका अनुवाद करके 
प्रतिवादीका खण्डन करना हयी असंभव दहो जायगा | केवर अनुवाद करनेसे 
प्रतिवादीका अभिमत दहो जायगा ओर भभिमत पक्षा सण्डन करनेसे अप- 
पिद्धान्तनामक निग्रहस्थानते निगृहीत हदो जायगा, पुन कथाम अषिकिर ही 
नष्ट हो जायगा, पसा होता नहीं । ईइसक्िए आन्तिसिद्ध असत्‌ पदाथेकी 
एवकारसे व्यादृत्ति कर युक्तियुक्त भावप्वका प्रतिपादन सदेव, इत्यादि श्रति 
करती हे ॥ ९१ ॥ 

८ प्रागभावः" इत्यादि ! यच्छा, मव आपसे प्रर करते है--प्रागभावको 
पध्वससे भिन्न मानते हो या अभित ' अन्य पक्षम तो अपसिद्वान्त स्पष्ट है । 
प्रथम पक्षम कौन भेदक ध्म है " अभाव अनुपाख्य है, थत भावभूत धर्मका 
आश्चय तो हो नहीं सकता, भेदक धर्मके बिना एक दुसरेसे व्यादृत्त ्ै, यह कैसे 
समज्ञ सकते हो या किसीको समञ्च सकते हो ' असाधारण धर्मके बिना 
पदार्थोका विवेक होता नीं ॥ ९२ ॥ 

वास्तविक ध्म दी केवरु मेदक नही होता, किन्तु जोपाधिक धर्म भी 
मेदक होता 8 । अभाव वास्तविक दो असाधारण धर्मं नदी है कितु 
ओपायिष् दै, यदि यह किए, तो जौपाधिक धर्म कौन है यही बतरहये; 
इस अभिपरायते कहते ई--“विरक्षण ०” इत्यादिसे । 
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धटस्य प्रागभावो यः स पिण्डोपाधिो यदि । 
तदत्र माम वक्तर्यं प्रत्यकं तु म युज्यते ॥ ९४ ॥ 
तीरूपप्रागभावस्य चाक्षुषत्वमसङ्नतम्‌ । 
पिष्डे श्ट प्रागमायो शष्ट इत्येष ते भमः ॥ ९५ ॥ 
प्रागभाव भौर ध्व ये दोनों शुन्यापमक हे, अत धट ओर पटके सहश्च उनका 
स्वष्प ही परस्पर विरुक्षण है, यह तो कह दी नही सकते । घट, पट आदि 
सावयव टँ तथा अनेक गुण ओर धर्म॑ आदिके आश्रय है, इसङिए उन दोनोमें 
स्वशूपका भेद तो सबके अनुभवसे सिद्धदहै। पर ये दोनो अभाव तो निराकार 
ओर सर्वथा परतन्त्र हँ । ओर जौपाधिक धर्मं उनका मेदक है, यह मी कहना तमी 
बन सकता है, जब उपाधि सिद्ध हो, अत प्रथम उपाधिका परिचय करादये ॥९३॥ 
(धटस्य प्रागभावो! इत्यादि । इस गृषिण्डमँ षट होगा, इस प्रतीतिसे 
सिद्ध घटके प्रागमावक्ा अधिकरण है-- मृयिण्ड । इस कपार्मँ घट नष्ट हुभा 
इस प्रतीतिसे सिद्ध घटके ध्वस्तका अधिकरण है-- कपा ¦ ये दोनों अधिकरण 
ही दोनों अभावोकी उपाधि दे । मूदिण्डदृ्तित ओौर कपाङवृत्तितवरूप उपाधिके 
भेदसे दोनो अभाव भिन्न दै, मृयिण्डमे वटका प्रागभाव जौर कपार्मे घटका ध्वस 
है, इमे परमाण क्या ह ' भरयक्ष पभरमाण हे कहना तो युक्त नहीं है ॥ ९४ ॥ 
(नीरूपप्रागमावस्य! इत्यादि । नीप ( रूप्यमय ) प्रागभावका प्रप्यक्ष तो 
असङ्गत दे । अभिप्राय यह दै कि उद्धूतरूपवलेि षट आदि दभ्यके चाक्चुष 
र्यक्षमे उद्धूतरूप कारण दै, ठेसा नियम दै  प्रागभावमै जब रूप दी 
नीं है, तव उद्भूत रूपकी समावना दी कैसे हो सकती है * अत॒ प्रागमावका 
चा्चुष प्रत्यक्ष नहीं हयो सकता । चाच परयक्षमे उद्धतस्पशेवत्ता नियामक दै, 
इसङिए स्पशश्मूल्य उक्त अभावके ताच प्रघयक्षका मी सम्भव नही है। 
अन्य इन्द्रियो गुणभहक हे । पमायभाव गुण नही है। मन वाञ्च विषयका 
स्वयम्राहक नहीं हँ । इस प्रकार कारणोपर इष्टि देनेसे प्प्यक्षका कोई कारण नहीं 
है। इस अभिपायसे कहते दै प्रत्यक्ष तो ठीक नही है, अत अन्य कोई 
प्रमाण किये । 
चक्ा--यदि उद्धृतखूयवानका हयी चाक्षुष प्रक्ष मानते हो, तो गुणमें 
गुण नदीं रहता इस नियमक्रे अनुसार रूपमे उद्धूत रूप नदीं दै, फिर उसक 
प्रत्यक्ष कैसे होगा ४ 
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प्रागमावव्यवहूतियंदि पिण्डद्श्रस्तदा । 
स एव प्रागमावोऽस्तु कियुपाधितया तय ॥ ९६॥ 





समाधान--उक्त नियम द््यनिषयकर है, गुणादि विषयक नही, इसरिशए 
गुणादिदिषयक प्रप्यक्षम कोई आपत्ति नही है । प्रागभाव गुणादि नही दै, इसलिए 
उसके चा्चुष पतयक्षम उक नियम राग हे | 

शङ्का-- आपके मतते प्रागभाव क्या है " 

समाधान-षटादिकी अपेक्षासे अधिकरण द्भ्य दी को आप ङीग प्रागभाव 
कहते दै, उससे अतिरिक्त पदाथीन्तर प्रागभाव नदीं है । 

शङ्का--"पिण्डे पिण्ड › यह पतीति नहीं होती पर "पिण्डे प्रागभाव ' यह 
भतीति क्यो होती है 

समाधान-उक्त प्रतीति भमाश्रयादि दोषसे नहीं होती, सो ठीक दीष, 
अन्तिम प्रतीति अन्यकी अपेक्षासे मेद मानकर आप रोगोको भ्रमासमक होती दै; 
इस अमिपायसे हते दै--“पिण्डे दष्टे इप्यादि । पिण्डके देखनेपर प्रागभाव 
देखा जातादहै, यह कना धापका भमदहै ओर भमसे किसी पदा्थकी 
वास्तविक सत्ता मानी नहीं जा सकती । काश्च नीद, इस प्रतीतिसे 
ब्रस्तुत आक्रम नीर्पकी सत्ता को नहीं मानता ॥ ९५ ॥ 

प्रागभावं० इत्यादि । मृपिपण्डके देखनेवरका अक्सर यह व्यवहार 
देखा जाता है फ इस पिण्डे कुछ कारके बाद षट होगा, किन्तु अमी नहीं हे, 
अत इस प्रणाङीसे अथौत्‌ इस ग्यवहार द्वारा पिण्डमेँ घटके प्रागभावका भसति 
सिद्ध होता हे, यदि पसा फे, सो इसका उत्तर यदी है कि उक्त व्यवहारतसे पिण्ड 
ही षरटभागभावस्वरूप क्यो न माना जाय क्योकि मषििण्डके दशनके बिना 
प्रागमावका जब दशन होता दी नहीं है तब आवदयक होनेपर पिण्डको ही 
पागभाव मानना युक्तियुक्त है । पिण्ड उक्तं प्रागभावकी उपाधि है एेसा कनेसे 
आपको क्या खम है * अथीत्‌ कुछ मी नही गौर दृक्षरी बात यदै करि जसे 
"वटोऽस्ति' यह व्यवहार होता दै, वैसे ही यदि 'घरभागमाबोऽस्ति' यह व्यवहार 
मानते हो, तो सत्वधर्भितया प्रतीयमान प्रागभाव मी षटादिके समान मावष्ठल्प द्यी 
सिद्ध होगा, उससे विङक्चण अमावस्वख्प नदीं । गौर आधाराधेयभाव जो 
प्रतीत होता हे, उसे तो राहो शिर! के समान कसित मेद मानकर मी मान 

८६ 
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पिण्डलप्रागमावते एकस्याऽप्यविरोधिनी । 
स्वतः पिण्डोऽप्यपेक्ष्याऽस्य प्रागभावत्वमश्तुते ।॥ &७ ॥ 
प्रागमायोऽसित दष्शरेतयेवं तत्सत््वदरने । 
भावस्येोपपधेते न शुन्यस्य निरात्मनः ॥ ९८ ॥ 


सकते है, नि.स्वम अमाव अस्त्यथका सम्बन्ध नही हो सकता, क्योकि वेसा 
मानना 'सदसतोस्सम्बन्धान्पवम्‌' इस न्यायसे विरद ह ॥ ९६ ॥ 

^पिण्डत्व०' इत्यादि । पिण्ड ओर घटप्रागभवव-ये दोनोँ धम एक ही 
पिण्ड उयक्तिम ख्प रस्की परह रह सकते दै, इनम परस्पर कोई 
विरोष नहीं होता । 

शङ्का-- बिरोध क्यो नहीं है ° एक भावामक है ओर दसरा अभावास्मक 

समाधान- परत ओौर धटमिन्नत्व ये दोनों धम जैसे एक पर्यक्तिमे 
र्ते, तैसे दी दो धर्मोकी एक व्यक्तिमे स्थिति विरुद्ध नहीं द। 
वस्तुतस्तु एक ददी व्यक्तिमे सापेक्ष अनेक ॒धर्मोका व्यवहार होताहै । एक दी 
देवदत्तादि व्यक्ति पिता, पुत्र; जामाता, वसुर इत्यादि व्यवहुरसे पितू, 
पुतरष् भादि अनेक धर्मं माने जाते दै । एक व्यक्तिकी अपेक्षासे वे धर्मं विरोधी 
अवद्य द, छेकिन धर्मान्तरकी अपक्षासे विशुद्ध नहींहै। किसीका पिता 
किसीका पुत्र, किषीका जामाता इष्यादि होता दी है। अत उन-उनकी 
अपेक्षा उन-उन धर्मोक्षा एक धर्मामिं व्यवहार होता दहै, वैसे दही प्रङ्कतमे मी 
कहते है--पिण्डत्व जौर प्रागभावत्वका एक व्यक्तिमे विरोध नहीं है, अपिक्षा- 
मेदसे उक्त उभय स्थितियोंका समर्थन करते दै स्वत, पिण्ड है पर घटकी 
खपेक्षासे वह प्रागभाव भी कहा जा सकताहै। जैसे घट अपने स्वह्पसे 


भावासक है ओौर पटादिद्पसे निरूप्यमाण तथा "पटभिन्न' इप्यादिपे प्रतीयमान 
सभावासमक कहा जाता है । अतएव 
स्वहपपरषूपाम्या नित्य सदसदास्मके | 
वस्तुनि ज्ञायते छप किच्चित्‌ कैश्चिकदाचन ॥ 
“भावान्तरममाबोऽन्यो न कशथचिदनिङखूपणाव्‌ः 
इत्यादि वचन संगत होते ई ॥९७॥ 
श्रागमावोः इत्यादि । प्रागभाव 2, जौर देखां जाता हे, इत्यादि परतीतिको 
यदि प्रागभावविषयकं मानते हो, तो षटादिके समान प्रागभाव मी मावाक दी 
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युक्तियुक्तं वैदिकं च मतं त्यक्ता दुराग्रहात्‌ । 
डुत्कसमये मभ; फि भधा परिद्यसि ॥ ९९ ॥ 
भमावस्याऽपि भावत्वे इतः कायंमसद्धवेत्‌ । 
कारणस्य तु भावत्वमविवाद मतेऽपि ते ॥ १०० ॥ 


सिद्ध होता है, सुन्यालक नही, क्योकि नि स्वरूपम कोई घर्मं नही रह सकता । 
यदि किसी मी धर्मका आधार होगा, तो वह नि स्वह्प कैसे हो सकता है ° ॥९७॥ 

युक्तियुक्तम्‌" इत्यादि । दुरागरहसे युद्धि याने तसिद्ध वैदिक 
मतका प्याग कर कतार्िकोकि मतमें फेसर क्यो अपनी मूता प्रकाशित 
करते हो ° यदि षटं आदिके अभावको अधिकरणभूत पट भदिसे भित्र मानते दो; 
तो षटाभावममी तो घट नहीं है, इसरङिए उसमे मी घटका अभाव मानना 
पड़ेगा एव उस्र अमावमे फिर घटाभाव, इस मकार अनन्त घटाभाव मानने 
पडेगे, परन्तु इतने भमाव किसी प्रमाणसे सिद्ध नहीं है। इसश्एि आलिरमें 
अमाव रहनेवाङे अमावको अधिकरंणसे अतिरिक्त वही, किन्तु अमधिकरण- 
सव्य ही मानोगे । फिर उसभ भी यह शङ्का होगी कि अभावको 
भधिकरणस्व्य माननेपर 'वटाभावे घटाभाव ' यह प्रतीति कैसे होगी 
जाधार ओौर भाधेयके भेदके बिना सी प्रतीति नहीं होती । इसका उत्तर काल्प- 
मिक मेद मानकर दी कर सकते हो, दृस्षरा उपाय नदी है । इसी प्रकार घट- 
प्रागभाव पिण्डादिस्वखूप दी है, अतिरिक्त नहीदैः पेसा स्वीकार करना 
उचित है ॥ ९९ ॥ 

अभावस्याऽपि! इत्यादि । किसी तरस्थकी शङ्कादैकि षटरपागभावको 
यदि पिण्डासक ही मानोगे अथोत्‌ भावाप्मक दही अमाव हे, भावसे अतिरिक्त 
दृपरा नहीं, यह मानोगे, तो प्रकृत सतकायेवाद्‌ भाननेका क्या उपयोग इभा 

समाधान--व्रिचारसे यदि अभाव भावापमक ही सिद्ध होता है, तो 
उत्पत्तिसे पूर्वं काय ससत्‌ कैसे हो सकता है " पिण्डे पिण्डसे अतिरिक्त धस्के 
अभावका समर्थेन यदि होता, तो यह सभव था कि असत्‌ षटादिकी उद्यत्ति 
होती है, इसकिर ससक्कार्यैवादकी किसी तरह कल्पना हो सकती, किन्तु भावसे 
अतिरिक्त अभाव अन्य त्व है ददी नहीं । यदि वह मरशरङ्गके समान अत्यन्त 
असत्‌ होता; तो कारणके उयपारसे भी घरादिकी उप्पत्ति नदीं होती । षटादिकी 
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नन्वत स्वतःसिद्धं प्रत्यगरूपमनन्यदक्‌ । 
परित्वष्ट बेदसिद्धान्ते किमथे ायेकारणे ॥ १०१ ॥ 
एषम्पृतात्मबोधाथं ारणादि प्रसाध्यते । 
उपाय, सोऽवतारायेत्याचायैरेतदीरणात्‌ ॥ १०२ ॥ 





उत्ति देखते दै, अत अत्यन्त असतूसे विरुक्षण भावासमक ही वह है, यह मानना 
पडेगा । केवरु मेद इतना हे कि पूर्वम अव्याङ्तनामखूपसे षटादि था, इसछिष्‌ 
उस समय लौकिक कारके दिए क्षम नदीं इभा गौर कारणके व्यापारके अनन्तर 
व्याङृतनामरूप होनेपर रोकिक कायके छिए समर्थं हुआ । जौर कारणको मावापमक 
तो आप मी कहते ही दै, भत, कारणक अशमे तो विवाद दी नही है। हमारे मतते 
कायै तथा कारणका अभेद है, इसकिर मी कायं असत्‌ नहीं होता ॥ १०० ॥ 

(नन्वत्रेकम्‌ इत्यादि । 

शङ्क--“एकमेवाद्वितीय ब्रह्म, यद्भासा भासितमिदस्‌, “अत्राय पुह्ष स्वय॑- 
न्योति › इत्यादि श्रतियोसे द्वैत तरह दी एक त्व है, यह वेदान्तका सिद्धान्त 
सिद्ध होता है, अत॒ इसके विपरीत कारणसत्ताकी सिद्धि क्यों करते हो" 
सा करनेसे वेदान्तियोका गपसिद्धान्त दोगा, इसङिए कायैकारणका विचार 
ही व्यथे दहै गौर कारणकी सत्त सिद्ध करना, तो घपने षरम उवालाप्र्षपके 
सहश अद्वैतका व्याघात करना है, अत वह भष्यन्त अनुचित है ॥१०१॥ 

समाधान--एवभूता ० इत्यादिते । समस्त जगत्‌का कारण, नित्य; 
यदधः बुद्धः युक्तस्वरूपः स्वयपरकाश तथा परष्यगूहधप ब्रह्मातमतत्त्वका बोध 
होनेके र्षि कायकारणका विचार करते दै । यह विचार उक्त बोधके 
अवतार ८ उपत्ति ) का उपाय है, एसा पवाचार्योनि का है, तात्यये यहं 
है कि अद्वैत ब्रह्मा ज्ञान यद्धेतश्ानके निना नहीं दो सकता, अद्वैत्ञानमे 
धट, पट आदि द्वैते सत्यत्वका अण करानेवाखा प्रत्यक्ष बाधक दै, इसलिपए 
यह विचार आवश्यक है कि श्रुतिप्रदर्दित भासेकघज्ञान कैसे हौ सकती है 
जर प्रमाणः प्रमेय आदि लौकिक व्यवस्था मी व्यवहारदशा बनी रहे, इस 
जिनज्ञासासे श्ुतियोमे ध्यान देनेसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि श्तिमे प्रदित सक 
उपाय ही सर्वोत्तम उपाय ह, श्चेति उश्च स्वरसे फहती है कि वाचारम्भण 
विकारो नौमधेय सत्तिकेत्येव सत्यम्‌, अथीत्‌ मृत्तिके जितने घट, श्राव आद्वि काये 
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सत्तन्वकमिदं सवेमिति ससाध्य यत्नतः । 
तस्यापि संविन्मात्रेण पूर्णतैनोच्यते सत ॥ १०३॥ 

बनते है, वे सन-के सब गृक्तिका ही है, उससे अतिरिक्त तत्तान्तर नही दै एव 
सुवणीदिके विकार सुवणीदिसे अतिरिक्त नदीं ह केवर भाकारसे वे भिन्नभित्र 
प्रतीत होते है ओौर घुवणेके सदश स्थायी नहीं होते, अतएव वागारम्भणामात्र 
है अर्थात्‌ केवर कुछ समय तक इनका व्यवहार होता है । उपादान मृत्तिका; 
सुवण आदिका व्यवहार उनके कार्यान्तरोमे भी अनुवृत्त रहता है, अतएव वत्तत्‌ 
काकी अपेक्षा वे सत्य काते दै, इसी भभिपायसे श्रुति कती ६ै--“िके्येव 
सत्यम्‌" मृत्तिका कारणकी उपरक्षण है अथात्‌ कायेकी अपेक्षा कारण परमाथ स्‌ 
है, इसीसे एकविज्ञानसे सब विज्ञात हो जाता है, यह श्रौत परतिज्ञा मी उपपन्न होती 
टै । यदि कारणसे वस्तुत कायं अतिरिक्त माना जाय, तो कारणके विन्ञानसे 
उससे अतिरिक्त कायैका विज्ञान कैसे हो सकता दहै" जो कारणको सत्‌ कहते है 
ओर कायैको उत्पत्ति पूरव असत्‌ कते दै, उनके मतम कार्यं ओर कारणका अभेद 
नहीं बन सकता, अतएव वे रोग उनका मेद ही मानते है जौर उपत्िके वाद 
काको सत्‌ कते दै । उनका मत (समै खद्विद ब्रह्म, नेहनानास्ति किश्चन,, 
(तत्वमसि, 'सवैमाभेवामूत्‌ः इत्यादि सैकड़ों श्वतियोे विरुद्ध ह | ^सदेव सोम्येदमम 
आसीत्‌", शरेतदास्यम्‌ः इत्यादि श्तियोका उपक्रमोपसहार द्वारा द्वित ही 
परम तात्य हे, यह पूर्वमे निरूपण कर चुके हे, अत फिर कहनेकी भावद्यकती 
नहीं ह । "एतस्मादाप्मन आकाञ्च › इष्यादि सष्टिबोधक श्वुतिर्योका वास्तविक तात्य 
सगीके प्रतिपादने नही है, किन्तु अध्यारोपापवादन्यायसे कारणसे अतिरि 
कार्यं नहीं है, इस प्रकार बोधन द्वारा अद्वैते द्यी परम ताप्य है, "यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते येन॒ जातानि जीवन्ति यल्मयन्त्यभिसविशन्तिः इप्यादि शति 
समस्त कार्य ब्रह्से उत्पन्न इद, बह ही मे स्थित है, ओर उसीमे ठीन 
होता है, यह प्रतिपादन करती है, इसका तात्पयै यह है कि ब्रह्म समस्त ससारका 
उपादान जौर निमित्त दोनों भकारका कारण दहै, इससे ईश्वर केवल निमितं 
कारण है ससारका उपादान कारण नही, यह सर्वथा श्रतिविरुद्ध दै, इस 
विषयमे चङ्का समाधानका ब्रह्मसूत्र ओर उसके माष्य आदि विस्तारखूपसे निष्पण 
किया गया है, इसकङिए्‌ विशेष जिज्ञाघुभोको वह दी देखना चाहि९ ॥१०२॥ 

(ससख ० दृष्यादि । उक्तं प्रकरसे इस समस्त ससारमे सतृष्व्प 
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कारणादिनिषेधेन नन्वदेतमभीष्पितम्‌ । 
तथा च नेति नेतीति बोधस्योत्तमता सता ॥ १०४॥ 


परम ब्रह्मी सत्ता है, क्योकि कार्थमात्रका कारण तत्व होता है, सवका कारण 

रहम ही है, इसङिए ससारमे बह्यकी सत्ता मानी जाती है, इस प्रकार श्रुति तथा 
तदनुक्रूर अनुमान आदि प्रमाणोँसे यततपूर्वैक सिद्ध करके कारण भी वास्तविक 
सवितूमात्र ८ बोधमात्न ) अतएव पूर्णं अखण्ड परम ब्रह्मप्वरूप हे, यह कहा जाता 
हे | द्रष्टा इचिमात्र शुद्धोऽपि प्रत्ययायुपदय ' इस योगसूत्रादिसे मी परभामा 
केवर ज्ञानस्वरूप है, यह स्पष्ट है । 

चङ्गा--एक करणसे कोई कायं नही होता, क्योकि रोकम समवायी, 
जंसमवाथी ओौर निमित्त इन तीन कारणोसे ही कार्योकी उपपति देखी जाती है, 
पथा सहकारी कारण भी अनेकविव देखे जाते दै । 

समाधान-किसी रोकिक कारणम पूणं कायानु सामथ्यै नही है, 
सिए सहकारी आदिके द्वार कारणे पूण साम्याधानके र्षि अन्यकी अपेक्षा 
युक्त ही हे । ब्रह स्वत सब कार्योपादनके छिए परिपूण है, अपूणै नहीं है, अत 
किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं रखता, अतएव 'सत्यसकल्प' कटा जाता है ॥१०३॥ 

(कारणादि०' इत्यादि । सभी लौकिक कायं कारणसे अभिन है, कारणकी 
सवस्थराविरोष ही काये दै, मतिरिति नही, अतएव सूत्रसे भिन्न पट 
नहीं है, यह कहना ठीक दयी है । लौकिक कारणमी ब्ह्कायै ही दहै, वेमी 
उक्त न्यायसे ब्रहममिन्न नही । “सर्वै खद्विद त्क्ष इत्यादि श्रुतियोसे भी यदी 
सिद्धान्त किया गया है । “अर्थात अदेश नेति नेति, इत्यादि श्रुतिर्न सकठ 
कायैकारणभावापन्न द्वैतका निषेध कर द्वितामावसे उपरक्षित आस्मश्वङूपका 
ज्ञान ही मोक्षके ङिएु उपयोगी है, यह कहा है | 

शङ्का--नेति नेति, इप्यादि वाक्य द्वारा द्वितनिषेधज्ञान ददी यदि संक्तिका 
कारण प्रतीत है, तो वदी भभुश्चुजको उपादेय होगा, ब्रह्म उपादेय नहीं होगा । 

स॒माधान--हां ठीक दै, द्वेतामावोपरुक्षित ब्रह्मप्वरूपमाभ्न विषयक भिर्वि- 
कर्षक ज्ञानक देतमिषेधज्ञान उपयोगी है, पर उपादेय नहीं है । फलकी प्रा्तिसे 
पूवे छधन उपादेय होता है, अनम्तर वह भी मिथ्या हयनेसे त्याज ही है । क्योकि 
“अतोऽन्यदासेम्‌ (दितीयद्वे भय भवंति) ध्यन्न हि द्ैतमिन भवति तद्वितर्‌ इतरं 


हितौ ब्रह्मण | भषरवादसंहित ६८३ 


धादं किन्तु निषेधोऽयं नोपादेयतयोध्यते | 
फेकात्म्यमात्रमोघेन निषेधस्याऽप्यपदनवात्‌ ।॥ १०५ ॥ 
निषेषबोधसद्रोधौ तयोः काञ्च व्यवस्थितिः । 

उच्यते नेतयोरशमेदेनाऽत्र व्यवस्थितिः ॥ १०६॥ 
यथा चूतफले बीन त्याज्य गाद्यस्तु तद्रसः । 

सैवं जगति बोधाय त्याज्यं ग्राह्य च भिद्यते ॥ १०७॥। 





पकप 





प्यति! इत्यादि श्रुतियोसे निषेध भी रहस अतिरिक्त है, अत बह भी व्याघ्य हयी 
है, उपादेय केवर ब्रह्मामेक्यमात्र है । 

शङ्गा- द्वेतनिषेधका भी निषेध करनेसे पुन दैत उदित शे जायगा, 
निषेध न करनेपर दवेतनिषेषसे दी अद्रैतका व्याघात होगा, अत दवैतका सामान्या- 
भव सिद्ध नहीं हुआ । 

समाधान-- समाव रहे तो भी भवद्वितसिद्धिमे कोई आपत्ति नहीं है अथवा 
उक्त निषेधका अधिकरण बरह्म है, अत उक्त अभाव ब्रह्मप्वखूप ही है, अतिरिक्त 
नहीं है, क्योकि अभाव भधिकरणस्वरूप है, यह मीमाप्तकादिसमत मा ह, आनम्द- 
बोधाचाथैके मतम पञ्चम प्रकार है, इप्यादि विशेष अन्यत्र विस्तृत है ॥१०४,५॥ 

(निषेधबोध०' इत्यादि । 

शङ्का दरैतनिषेधबोध नौर सन्मात्रवोध--इन दोनोमे कौन बोध उपा- 
देय है जौर कौन त्याज्य है 

समाधान--दोनो स्या्य हय है, कारण कि बरह्मन्न प्रपञ्च जसे अद्वैत 
विरोधी तथा कदत होनेसे त्याज्य है, सुभुक्चुगोको उपादेय नही, वैसे दी 
द्ेगामावसे उपरुक्षित चिन्मात्रसविषयक निर्विकस्पक चरम चित्तवृत्ति 
विरोष बोध भी पूर्वोक्तं हेतुसे प्याञ्य दी है, उपादेय नही है । जवतक त्रह्म- 
भावापत्ति नही होती, तबतक दोनों उपादेय है बादमें दोनों त्याज्य दै । 
धनदीपार होनेपर नौकाकी क्या आवद्यकताः इस न्यायसे फरुसिद्धिके अनन्तर 
उसके उपाय अनुपादे होते दयी हे, यह रोक भी प्रसिद्धद्यी षै, अत, 
प्रह व्यर्थहे) १०६॥ 

उक्त अर्थे व्यतिरेकी शष्टन्त कहते दै-- यथा चूतफरे" इत्यादि । 
'आत्ररचूतो रसालेऽसौ" इप्यादि अमरकोश्चसे चूत आमका नाम है । आमका 
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कि तहि सवं सन्त्याज्यञुपादेयं तथाऽखिरम्‌ । 
रज्ञुमर्पऽखिरो त्याज्यं ग्राह्यं चाऽखिलमेव तत्‌ ॥ १०८ ॥ 





फार सावयव है, उसमे जसे बीज-अय बुभुश्चुमेकि डिए प्याज्य है ओौर रस उपादेय 
है, वैसे ही जगत कोई अश प्याञ्य जौर कोई अश आ्य दै, यह भ्यवस्था 
नही हो सकती, अर्थात्‌ जगत्‌का अयुक अश बोधका उपयोगी है अतएव 
आद्य है जौर अमुक अश्च उसका प्रतिङ्क होनेसे प्याय है, एेसी व्यवस्था जगतूमे 
नहीं हो सकती ॥ १०७ ॥ 

“फ तर्हि" इप्यादिसे । 

राङ्का--उक्त दृष्टान्त उ्यतिरेढी क्यों ° जेते आभ्रफल साश्च है, वैते ही 
जगत्‌ भी तो साश ही दै, इसकिए अश्मेदसे ससार भी त्याज्य ओर ह्म 
हो सकता है । 

समाधान- नही, यदि जगत्‌ है नही, तो कौर्मोके दृतिकि गिननेके समान 
उसके साशच निरशका विचार भी व्यथं दी है । 

शङ्का-- तो प्रतीति कैसे होती है विषयक बिना तो ज्ञान होता वीं । 

समाधान--तो क्ष्या रण्जुरमे सैप्रतीति होनेसे रज्जु वस्तुत सपद! 
नही, यह ज्ञान तो मिथ्यादहै। मिथ्या ज्ञान कल्ितव्तुविषयक होता दै, 
इसङिए उसका विषय पारमार्थिक नदीं कहा जा सकता; बस तो इध प्रकार 
जगत्का भान भी भ्रमापमक ही है, अतएव बह जगप्सत्ताका साधक नही होता । 

शङ्खा--उक्त जञाने भमस्वसाधक अभ्रम “नाय सप, रज्जूरेषाः इत्याकारकं 
वाधक ज्ञान दै, इसङिए उक्तं ज्ञान मिथ्या माना जाता है। बाधिताथैज्ञान 
मिथ्या ज्ञान होता है, इसङिए्‌ वह विषयसावक नहीं माना जाता । बाधक ज्ञानके 
बाद उसके विषयक अवमांस भी नहीं होता । प्रङ्ृतमे संसारका न तो बाधक 
ज्ञानहीहोताद्ै, भौर न संसारकी अननुवृत्ति दी होती दै, किन्तु उत्तरोत्तर 
संसारका ज्ञान होता ही रहता हे, इसङ्एि संपारज्ञानकफो भम कहना 
ताहसमात्र है । 

समाधान- स॑सारविषयक ज्ञानका भी बाधक नेह नानास्ति किञ्चन" इत्यादि 
श्रौ ज्ञान स्पष्ट ही है ओौर केवकं अनात्मक्षको संसारी अनुदृत्ति उत्तरोत्तर 
रोती है, मात्मको नही । नत्र तस्य सवैमासेवाभूतु तत्केन क पश्येत्‌, इत्यादि 
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न शिरोभागयुत्युस्य पुंच्छमाग प्रगृहणते । 
निखिलां सपतां त्यक्वा निखिलां रज्जता षिदुः ॥ १०९ ॥ 


तियत स्पष्ट परतीत होता है कि आसज्ञानिरयोको परमाथत प्रपञ्च भासता ही है, 

यह कहना साहसमात्र दी है । बात यह है कि अपरोक्ष भरम अपरोक्ष प्रमासे निवृत्त 
होता है, परोक्ष प्रमासे नही, इसङिए श्रुति द्वारा संपारिथोको परोक्च परमा होनेपर 
भी संसारका अपरोक्ष अम निवृत्त नहीं होता । भ्रवण; मनन भादि द्वारा आतमया- 
थास्यका ज्ञान होनेपर पूर्वत्‌ संसारकी अनुद्त्ति नहीं होगी । कदाचित्‌ बलवान्‌ 
संच्छरोके बश्चसे बह प्रतीत होगा मी तो मिथ्याह्पसे ददी प्रतीत होगा, सत्य- 
स्वखूपसे कभी प्रतीत नहीं दोगा । 

शङ्का- तो क्या संसारे स्याज्य ओर उपादेय भाव ही नहीं है " 

समाधान--क्यों नदीं हे, अवश्य है, किन्तु अशभेदसे नदीं है, पुरष- 
भेदसे ै । कैसे ° सुनिये- जिनको आमाका यथार्थं ज्ञान नहीं, उनको 
सांसारिक फर्म हयी परेम होताहै, अत वैसे पुर्षोके किए जगत्‌ सर्वथा 
उपादेय है गौर जिनको आलन्ञान है, अथवा उसका साधनभूत विवेक ज्ञान दै, 
उनके किए जगत्‌ सर्वैथा प्याज्य है । वस्तुत संसार अविदयासे कषित है; 
वाप्तविक नहीं है ओौर फर्ित पदाथ सावयव नहीं होता, अत उसमे 
अमुक अद ग्राह है यौर भमुक अश त्याज्य है, एेसा नहीं कह सकते, मरा 
बतलाईए कि कखित सर्पमँ कौन-सा अश त्याज्य गौर कौन-सा उपादेय कहा जा 
सकता है " भर्थात्‌ उसे या तो प्याज्य ही किये या आद्य ही कषटिए्‌ । जसे आन्त 
पुरुषको शुक्तिरूप्य उपदेय ्ै जौर भभरान्त विवेकी पुरूषो अनुपादेय है, उसी 
प्रकार ज्ञानी जौर अज्ञानी पुरुषेकि भेदसे ससार हेय जओौर उपादेय दहै, अद्यभेदसे 
सही, यह निर्णीत इ ॥ १०८ ॥ 

(न शचिरोभाग०? इत्यादि । 

दाङ्का--क्या ससारम मश्चभेदकी प्रतीति नदीं होती " 

समाधान-रज्जुपर्षमे मी तो पूष; सिर आदि अकी प्रतीति 
तो होती दीष किन्तु सविषं शिरोभागका त्यागकर निर्विष पुच्छभागका 
को अहण नदीं करता, क्योकि खिर पुच्छभाग मी तो सविष सपेका ही 
सङ्गविरोष है| पुच्छमागका महण करनेपर संमव रहता है कि कदाचित्‌ रिरोभागका 
मी चारीरके साथ सम्बन्ध हो जाय ओौर उसके द्वारा मरणादिषख्ष महान्‌. अनिष्ट 





६८६ बृहदारण्यकवारतिकसारं [ १ अध्याय 


लग्गा क चान नानक मपो पनन पम्‌ कना क क क क लक) 
ण क 








जगद्धाम त्यक्त्वा बरह्मतेनेति पूर्णताम्‌ । 
ततः पुरुषचित्तस्य भेदाद्रोधौ व्यवस्थितौ ॥ ११०॥ 
दश्याभिपुखमेवेतचित्त वेत्तनिधृत्तितः । 
दृड़मात्रत्वविरोषाय निषेधोऽयं प्रशखते ॥ १११ ॥ 
हो जाय । इस विचारे फलित यह हज कि परम्परया पुच्छभाग भी अनिष्टसाघन 
होनेते सर्वथा उपेक्ष्य ही है ठीक कहते हो, इसी प्रकार ससारको भी समक्षे । 
विवेकी पुष साक्षात्‌ या परम्परासे सम्पूण ससारको अनिष्टफर्प्रद समज्ञ कर 
उसका सर्वथा त्याग करता है ओौर जसे सर्के अधिष्ठानमूत रस्जुफो प्रमाथं 
सत्‌ समह्षता है, वैसे दी प्रपश्चका अधिष्ठानमूत परत्रह्म ददी परमार्थं सत्‌ होनेसे 
उपादेय है ओर प्रपञ्च तो रल्जुसर्के समान टेय दी है, यह समञ्जता हे ॥१०९॥ 
जगद्धाव ° इत्यादि । शुक्तिरजतफे समान ब्रहम जगत्‌का रहना 
अमात्मक ह, अत' उसका स्यागकर, ब्रह्मको वास्तविक परमाथ सत्‌ समञ्च कर ओौर 
जपनेको ब्रह्मसे अनतिरिक्त मानकर (अहं ब्रह्मासि इस विकेकसे स्वय भी 
पूर्णं हो जाता है । अत विवेकी ओर अविवेकी पुरषरके चित्तके भेदसे संसारमे 
हेय भौर उपादेयका बोध व्यवस्थित है अर्थात्‌ भविवेकीको ससार दही 
उपादेय प्रतीत होता है ओौर विवेकी पुरुषशरष्ठको वह सर्वथा गौर सर्वासना 
अनुपादेय ही प्रतीत होता है । वस्तुत कलित कोई अश्च पारमार्थिकं नहीं 
होता, किन्तु उसका अधिष्ठान दी पारमार्थिक रहता दे, यद्दी रज्जुके इष्टन्तसे 
स्फुट करिया गया है । अत समी कलित वस्तु रज्जुस्ैके समान इष्टसाधन भी 
नहीं हाती, ग्रह तात्ययं इभा ॥ ११० ॥ 

(इहयाभियुसख ०' इत्यादि । “नति नेति" इत्यादि श्रुतिसे द्वितनिषेधका ज्ञानं 
भी अन्तत हेय दही है, अत यह्‌ मी प्रपञ्चके समान सुर्य उपादेय नहीं टै, 
किन्तु जिनका चित्त द्वैतम भप्यन्त आसक्त है, उनके चित्तको दस्य विषयसे 
बिुख करनेके ठि इस्यका निषेध साधन है, मत अन्य साधनोंकी अपेक्षा यह 
उत्तम साधन कहा गया है। जब तकं ससारके अभिमुखं चित्त रहेगा 
तव तकर भ्रवण आदि वास्तविक साधनोंका यथाथ अनुष्ठान नही होगा, 
कारण कि तिने स्पष्ट धोषिति किया है कि 'पराम्चि सानि व्यतृणत्‌ स्वयम्भू ' 

इत्यादि । गथौत्‌ इन्द्रियोका . उत्पादन करके बरहमाने यह आदेश्च विया है कि 
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ननाताख्यग्रहरस्त चित्तमदेतवस्तुनि । 
प्रवेशयति विन्तेय कायेकारणसरच्गा ॥ ११२॥ 


तुम ॒रछोर्गोी स्वभावत पराग्‌ याने आतलमातिरिक्ति विषयमे प्दृतति हे, इसख्ि 
इन्दियोकी बहि्ुख प्रवृत्ति होती है । विशेष यल करनेपर अन्तथख प्रवृत्ति 
मी होती है, इसक्िए इन्दियोके विहार देशका निषेध करनेपर इन्द्रियो विव 
होकर अन्तरग साधनके सम्रहके ठिएु प्रवृत्त होती दहै। पराग्‌ विषयेकि 
निषेध द्वारा इन्दियोको बाह्य विषर्योसे पराड्युख करके जबतक द्रशद्य जास- 
मात्र अवशिष्ट न हो, तब तक निषेधका व्यापार भवदहइयक दे। अन्तरञ्ज 
साधनम भ्रदृत्त पुरषको पराचीन-विषय-मोगजन्य सस्कारके वश इन्द्र्यो फिर 
विषयमवाहमँ आङ्कष्ट करनेके किए सन्ञद्ध होती है, उस समय निषेध दी 
उनको किर समञ्चाता है किवे विषयतो हे नही, फिर इसे कटा छे जाओगी 
इस्यादि रीतिसे पुन पुन परबोधनकी आव्रयकता होती ३, इसकिश्‌ यह निषेध 
मशस्त हे, एसा कहा है । वस्तुत सुडुश्ुओंको बह उपादेय है, इङ नहीं 
कहा हे, क्योकि असर वह मी ससारके अन्तगेत होनेसे अनुपादेय ही है, 
अत उस उपादेयलम्यवहार गौण है ॥ १११ ॥ 

शङ्धा-- यह दीक कदा कि उक्त रीतिसे द्वैठनिषेध अद्वैतातमावबोधके हिणं 
आवश्यक है, परन्तु कायं ओर कारणके सतव ओौर असत्त्वे विचारका प्रङ्घतसें 
क्या उपयोग है 

समाधान--नानात्वाख्य ०” इस्यादि ! काये ओौर कारणके सस्व ओर 
अंसस्वका उक्त विचारं घट, पट जादि भेदोंका हण फरनेवाले चित्तां 
उद्वत वस्तुमे प्रवे कराता है । भाव यह दहै कि अन्य प्रमाणका उपजीव्य, 
तथा सर्वजयेष्ठ होनेसे अति विडवसनीय प्रस्यक्ष सम्पूरणं विश्वको तासिक यतखाता है 
सौर नेह नानास्ति" इत्यादि श्रति दवैतमेदको मिथ्या कहती है अत्‌ शद्रैत 
आत्मतच्वको ही परमार्थं सत्‌ कहती है । अब इन दो प्रमाणौके विवादको सुनकर 
दुरामदीवित्तवार पुरूष पर्यक्षमदरीत भेदको ही तास्तिक मानता है जौ 
यह ठीक ही है कि दुरामरहरस्त पुरूष सद्पदेरको असत्‌ ओौर असर्दुपदेकी 
ही सत्‌ समक्षता है । एसी परिस्थितिमे जब तक दुराग्रह नही हटाया जाय, तबतक 
सदुपदेश्चफा श्रवण ही भसमव-सा हो जायगा, अत॒ 'यक्षानुख्पो बेड, इसं 
स्थायके अनुसार अज्ञानख्प दुराप्रहके भगनेके लिए कायिके सत्तवासस्वका विचार 
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स्वम्पदार्थधुखेनाऽय तत्पदार्थमखेन वा । 
पर्णोऽवर्िष्यतां विद्ानित्येतच्छरतिहृद्रतस्‌ ।॥११३॥ 
तस्मात्‌ सत्कायंमखिलं कारणेन सताऽऽवृतम्‌ । 
जगतः प्रागवस्थायां नामरूपे नहि स्फुटे ॥ ११४॥ 





आवश्यक ३ । उक्त विचारानुद्घक अनुमान दि परमाणो द्वारा शरष्य्थका सवाद 
होनेपर चित्तके द्रामदख्यं दुभ शान्त दोनेपर चित्त शान्त होता है । तदनन्तर 
शरुतिकी सहायतासे उक्त विचार परिशुद्ध चित्ता अद्वैताम वस्तुम प्रवेश 
कराता है । इस परम्धरासे उक्त विचार घावश्यक हे ॥ ११२॥ 

(त्वम्पदार्थगुखेना० शइत्यादि । तपदाथ जीवके स्व्पके प्रतिपादनं 
हारा ओर ततपदाथे ब्रहमके स्वरूपके मतिपादन द्वारा सकर दवैतका 
निषेध करनैपर अवरिष्ट ॒ब्रह्माममावको जानकर अर्थात्‌ उसका साक्षाकार 
करके स्वय पूरण ब्रह्मस्वरूप हो जाता है, यह श्रतिका हार्दिक भाव है। तारय 
यह है कि "तत्त्वमसि इस श्रतिसे जीव जौरं ब्रह्मका अभेद प्रतीत होता , किन्तु 
परत्यक्ष आदि भमाणोँसे कती, भोक्ता, सुखी, दु खी शइप्यादि विविष सासारिकि 
धरमोसि उपप्छत जीव ओर उससे विपरीत परमापमाके अभेदका सम्यक्‌ बोध 
योग्यतके न रहनेपर नहीं होता, अत योग्यता होनेके छिए तत््वपदार्थका 
परिशोधन करना भवदयक हे, इसङिए नेति नेतिः इप्यादि वाक्य द्वारा 
द्वैत वास्तविक नही है, य जाननेपर एव कढरैल, मोक्तत जादि निखिक धर्मोका 
निरास करनेपर केवरु आभ्मा अवशिष्ट रह जाता है । आत्माका निषेध हो नहीं 
सकता, क्योकि असाक्षिक निषेधका सम्भव नहीं है । अनेक आमा है नही, जिससे 
किएक आस्के निषेधका साक्षी घन्य भामा हो सके | नान्योऽतोऽस्ति 
ष्टा इत्यादि श्रतिसे अन्य आप्माक्षा निरास स्फुट है) श्यन्यवादके 
निराकरणके किए सदेव सोम्येदमगम भासीत्‌ इप्यादि श्तियोंसे तथा जगदूभमा- 
धिष्ठानके लिए परमाथ सत्‌ आताकी या्रद्यकता है, इस प्रकार तत््वपदार्थका 
परिशोधन करनेसे भमेदबोधकी जयोग्यताके निवृत्त होनैपर (तत्वमसि' भादि 
वाक्योसे भप्रतिवद्ध आभेकतविन्ञान होता है, यह निष्कर्षं है ॥ ११३ ॥ 

सकायवादका उपसहार करते द--^तस्मात्‌' इत्यादिसे । 

चकि कारणस्वरूप दी कायं है, भतिरिक्त नदीं हे ओर क्रारण सदा सत्‌ ६, 
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प्रागवस्थायुपक्रम्य बह्वयुत्पस्यवसानया । 
सृष्टया स्तोतुमिमं बहनि सा सुष्टिरिह वण्यते ॥ ११५॥ 
यत्सुद्रूपं प्र ब्रह्म संविन्मात्रं सतच्कम्‌ । 
अविज्ञातात्मयाथात्म्यं जगतः कारण हि तत्‌ ॥ ११६ ॥ 








इससे सम्पूणं कायं अथात्‌ घट, पट आदि मिसिर प्रपञ्च अपनी-अपनी 
उत्यत्तिसे पूर्य भी सत्‌ ही है, असत्‌ नही है । किन्तु पूवीवस्थासे उत्यन्नावस्थामे 
अथीत्‌ अनमिग्यक्त्यवस्थासे अभिन्यक्प्यवस्थामे अन्तर केवल इतना दीद कि 
पूवोवस्थामे कायं सत्‌ कारणसे भादृत था अतएव नाम, ख्प जौर तत्‌-तत्‌ कार्यका 
स्फुरण नहीं था अथौत्‌ द नाम इद पम्‌, यह नाम है जौर यह ख्य है, यह 
ग्यवहार जसे उत्प्तिके बाद होता दै, वैसा पठे नदीं हो सकता था, 
यी दोनों अवस्थाभोम विरोष हैः अत न्रशरङ्गादिकी तरह उत्पत्ति 
पूर्वै कायं अघ्यन्त असत्‌ नही है, यह निष्करषे निस ॥११४॥ 
श्रागवस्था०' इत्यादि । जगत्‌की प्रागवस्थासे केकर भग्युत्पत्तिपयैन्त 
अन्थसन्दभेसे अग्िकी स्तुतकि लिए जो सृष्टि कदी गर है, उस यष्टिका यदौ 
वर्णेन किया जाता है ¦ सष्टिके प्रतिपादन तात्य नदीं है, केवर अग्निकी स्तुतिमे 
तायै है । इससे जो यह कहते &ै कि सृष्टि पारमार्थिक दी है, श्ुक्तिर्प्यके 
समान आविधिक नहीं दहै; अन्यथा उनकी भक्रियाकी प्रतिपादक श्रतिया 
अप्रमाण हो जार्येगी, विषयके बाध ओर भवाधसे दी वाक्यम प्रामाण्य जौ 
भप्रामाण्य होता है, सो मी ठीक नदीं है, कारण कि इन श्रियो परम तापय 
सृष्िपकरियामे नदी है, किन्तु प्रस्पुत भगनकी स्तुतिं है । स्तावक वाक्योका 
परम ताययं स्रामे नहीं रहता, किन्तु स्तुतिमें दी माना जाता दै, अतएव 
"तादय्यविषये अथे शब्द्‌, प्रमाणम्‌" यदी शाल्लकारोका निणैय साघु माना जातां 
है । तिजो रसो निरवतेतागि › यदह तकके प्रन्थका तास्ययै अग्निकी स्तुतिं दै 
अथत्‌ पेसे विशिष्ट कारणसे भननिकी उत्पत्ति हुई है, अत॒ अनि प्रशस्त दै॥११५॥ 
यत्सदूषम्र्‌' इत्यादि । सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म" इत्यादि श्रुतिसे प्रद्ित सद्रूप 
जो बरहम टै, वही अविज्ञात आतमयाथात्य अर्त्‌ स्वाश्रय ओौर्‌ स्वबिषयक अविघयासे 
होकर जगत॒का कारण है । सविन्मात्र सतस्वकका तात्ययै स्वप्रकाच ज्ञानमात्र 
स्वरूपमे है । ज्ञानवान्‌ भासा हे, यह प्राभ्पित सिद्धान्त शरतिसे भनुङर नदी दै, 
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स्वाज्ञानादेव सद्र ग्रसिष्णु प्रभविष्णु च । 
विनाज्ञानमसङ्गस्य इतः स्यात्‌ सर्वशक्तिता ॥ ११७ ॥ 


तात्पयं यह है किं केवरु ब्रह्म जगत्‌का कारण नहीं हो सकता ओर नित्य तथा 
निरवयवे त्रहमका परिणाम तो असमव दी है। अद्वितीय श्रतिके अनुसार घन्य पदायै 
तो कोई है नही, जिसके द्वारा ब्रह्म ससारका निमित्त कारण है, यह कह सके, 
अत, अज्ञान द्वारा ब्रह्म जगव्‌का कारण माना जाता ह । 

शङ्का--अन्ञान भी तो ज्ञानके समान सविषयक ओर साश्रयदहै, भत, 
बताइए कि वह किविषयक ओर्‌ कनिष्ठ है 

समाधान ब्रह्मविषयक ओर अ्रह्मनिष्ठ अज्ञान प्रपञ्चक मुरु है, क्योंकि 

'आश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागवितिय केवह । 
प्ैसिद्धतमसो हि पश्चिमो नाश्रयो भवति नापि भोचर ॥ 

रसा सृ्षेप्चारीरकका सिद्धान्त है । इस विषयमे शङ्का समाधान पूर्मं 
कह चुके दै, इसरिए यहा विशेष कटनेकी आवर्यकता नदी दहै । केव 
इतना ही कहते दै कि उक्त अन्ञानसे वियिष्ट ब्रह्म दिरण्यगरभीदि ससारका मूर 
कारण है ओर कूटस्थ ब्रह्य दी मृद्यु शब्दका अर्थं वहां विवक्षित है । इन्हीसे 
जगत्‌ आदृत था, इूटस्थ चिन्मात्र भ्रह् अज्ञान द्वारा जगत्‌का कारण दै, थह 
निष्डृष्ट र्थं हे ॥११६॥ 

स्वाज्ञानादेव' इत्यादि । 

शङ्का मायासहित दही त्र जगतका कारणहै, केवरं नहीं हे, यह 
कहना ठीक नही है, क्योकि ब्रह्म सर्वज्ञ तथा समी शक्तियोसे सपनन है, अत्‌, 
केवर भी कारण हो सकता है । 

समाधान-ह्माभित अज्ञान ही अनेकं आकारसे परिणत होता रहता है । 
अव कमी कपारके आकार परिणत होता है तवं घटकायक्षा नाच करता है, 
जब पिण्डाकारम परिणत होता दै तब धटप्रागभाव कहाता है एव धटाकारमे 
उसका परिणाम होनेपर घट कहकाता है, इस प्रकार जितने कायं॑देखे जाते 
है, वे स॒ब वस्तुत भविद्यके दी परिणाम दै एव सहार करेवा भी अज्ञानं 
ही है ! उसी अ्ञानके द्वारा त्र मी उत्पादक भौर मादक कहता है, वस्तुत. 

उदासीन ब्रह न उधाद्क दै जौर नु नाक टै वह तो स्वत, भसङग 
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अक्रारण सदज्ञानात्‌ कारणत यथा भजेत्‌ । 
बह्ाकारत्यमित्येवं निराकारमपि स्तः ॥ ११८ ॥ 
स्चिदाभासमा्भेण स्मात्माज्ञानजवर्ष्मघु । 

प्रविष्ट एको बहुधा वियद्‌ यद्वद्रटदिषु ॥ ११९ ॥ 





हे, क्योकि “अपङ्गो ह्यय पुरुष ', “असङ्गो नहि सञ्जते" हत्यादि श्रुतियोंषे उदासीन, 
अनायेयातिरय तथा अनुमवस्वद्प ही वह निशित होता हे, अत, अज्ञानकरे 
बिना सर्वशक्तिमत्व ब्यम बन दी कहीं सकता, इसङ्ए अज्ञान मानना 
आवश्यक है ॥११७॥ 

अकारणम्‌! इत्यादि । वस्तुत अकारण ब्रह्म जसे अज्ञानवश् कारण 
कहङाता है, वैसे दी यद्यपि वह बरह्म स्वय निराकार है, तथापि अज्ञानके वश्चसे 
अनेकाकार करता है । तादय यह है कि आसा भसङ्ग है, यह उक्त श्रुति 
कहती है, पर "सच्च र्यच्चामवत्‌' इस श्रतिसे बह्म ही ससारख्पमें इभा दै, यह भी 
प्रतीत होता है । इससे तो तरह्म परिणामी प्रतीत होता दहै, इस श्रौत विप्रति- 
पत्तिसे वास्तविक ब्रहमस्वषूपका निर्णय करना कटिन है । पेसी परिस्थिति दोनों 
ुतियोकि भामाण्यक्की रक्षके हए स्वामाविक ओर ओौपाधिक स्वरूपका प्रति- 
पादन करनेके ङिए व्याख्यान करना युक्त दी है । ब्रहम सङ्गत स्वाभाविक है 
ओर कारणख आदि अज्ञानोपाधिक है, इस प्रकारकी भ्यवस्था करनेसे दोनों श्रुतिया 
सङ्गता हो जाती हे ॥ ११८ ॥ 

स्वचिदाभास°' इत्यादि । 

शङ्ा-- प्वेवनात्मक ओर थचेतनासक्‌ सपूर्ण जगत्‌ यदि मायिक है, तो बन्ध 
जौर्‌ मोक्षकी म्यवस्था कैसे होगी " बन्धको तो मायिक कह मी सकते दै, 
पर्‌ मोक्च तो मायिक नदीं कहा जा सकता, अन्यथा मोक्षके उदेश्यसे बिद्वारनोक्टी 
प्रवृत्ति ही नहीं होगी । सथारके सुख मायिक है अत वे सुखाभास है ओौर 
मोक्षयुल स्वामाविक जर परमाथ सत्‌ है, यह सिद्धान्त मी असङ्गत हो जायगा । 
इसङिए जीवम परस्पर भेद तथा जीव ब्रह्मे भिन्न है, यह मानना आवश्यक दै । 
देसी परिस्थितिमे जीवम परस्पर मेद॒ जौरं उनम बहमेद जेसे ताच्िक माना 
जाता है, वैसे ही कारणतवको भी ब्रह्मम ताच्िक दयी मानना चादिए, भौपाषिकं 
भाननेका भाग्रह व्यथं दी है। 
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घटेषु ये धटाकाश्चा वास्तवं वियदेव ते । 
धटस्थेषु अकेष्वन्ये स्वाभासाः प्रतिमिभ्बिताः। १२० ॥ 











समाधान--'स्वचिदा०' इत्यादिसे। भथ-- स्वका याने अ्रह्मका चिवाभापष 
चिदमतिनिम्ब ह, जिसके द्वारा वह अज्ञान ओौर तजन्य शरीर, इन्दिय यौर अन्तकरण 
आदिं पविष्ट हुआ, एक ब्रह्म ही नेक देव, मनुष्य, पश्च ओरं पक्षी आदि 
दारीरोका अभिमानी होकर भनेक कहा जाता है । जसे एक दी आकाश षर, 
शराव ओौर करक आवि उपाधिसे घटाकाश; शरावाकाश, तथा करकाकाश इत्यादि 
रूपसे भिन्न-भिन्न शब्दों द्वारा भ्यवहत होता है, षटाकाश्चके उपाधि रदित 
होनेपर भी शरावाकादयं सोपाधिक हयी रहता है, वैसे दी तत्‌-तत्‌ शरीराभिमानी 
विदामास बद्ध कहकाता है, एक ॒चिदामासके उपाधि रहित होनेपर अर्थात्‌ 
मुक्त होनेषर दुसरे चिदाभास जीव सक्त नही होते, भतणव बद्ध दी कह 
जाते है । इस प्रकारे बद्ध जौर मोक्षी व्यवस्थाकी उपपत्ति होती है, अतणए्व 
जीवादि भेद भी ताततिक नहीं ै किन्तु जौपाधिक दही, वैते दी कारणव्व भी 
ताक नदीं है ॥ ११९ ॥ 
“धेषु यै--इत्यादि । 
शङ्का--जेसे दैणमँ सुखा प्रतिबिम्ब अर्थात्‌ सुखामास करित है, वैसे 
ही अन्तःकरणमे चिमतिविम्ब यदि जीव दै, तो वह कलित ही है, वास्तविक 
नही, भत उसकी वास्तविक स्वद्पावस्थानलक्षण मुक्ति तो असमव ही है । 
समाधान-हा ठीक है, अन्त करणम जो चितमतिविम्ब ह, बह कलित है, 
किन्तु उसक। अधिष्ठानस्वख्प साक्षी तो पारमार्थिक है, भतएव जीव भी बही 
कहा जाता है । एषा समक्ञिए- जेषे घटम काश्च 2, उसमे जर है, जरमे 
आकाश्का प्रतिनिम्ब है, जरुष्थ भाकाशका प्रतिबिम्ब कलित है, यह ठीक है, 
किन्तु षटस्थ जो आकाश टै, वह तो वास्तविक ही है, वैसे अन्त करण जिस 
चैतन्यम अध्यस्त है, बह चैतन्य उसका अचिष्ठान चैतन्य का जाता है भौर 
बह साक्षी मी है | चेतन्याषिष्ठित सन्त.करणमेँ जो चैतन्या भतिनिम्ब दै, 
वह चिदाभास होनेसे कित दै! उसीमे आमास द्वारा करवै, सुल; 
दु खं आदि सासारिक धर्मं आरोपित होते हँ । भज्ञानवश्च साक्षी उन भरोपित 
,.धरमोको भपनेमे बाप्तविक मानक स्वय पुल, दु ल भाविते युक होता नौर उन 
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तथेव बुद्धिदर्टारो जीवा ब्रह्मैव वास्तवम्‌ । 
जलौष्ण्यवच्िदाभासा; प्राप्ता ुद्धिस्ररूपताम्‌ ॥ १२१॥ 
अङ्ारतापसान्निष्या्यथा ईम्भजरादिषु । 

तापाभासा उदेत्येबं चिदाभासोऽपि बुद्धिषु ॥ १२२॥ 


1 


दु सोसे छुटकारा पानेकी चेष्टा करता है ओर उसीके लिए उसका मसष्टी स्वरूप 
(तस्वमसिः आदि वाक्य निहपण करते दै यह इस प्रकरणका निचोड 
भथदहै॥ १२० ॥ 

(तथेव बुद्धि” इत्यादि । बुद्धिम चित्के पतिबिम्बका दृष्टान्त द्वारा समथेन 
करते ्ै। अभिप्राय यह है-- ज्म वस्तुत शेष्य गुण है, जौष्ण्य गुण नहीं है, पर 
अभ्रिसयोगसे जरम आरोपित ओौष्ण्यकी प्रतीति होती दै एव घुख ओौर इ ख 
आदिसे युक्त बुद्धिम प्रतिबिम्बित विदामास, बुद्धिके साथ तादातम्यापत्न होनेके 
कारण, सुख आदिते युक्त हआ, एेसा रक्षित होता है । उसी भकार बुद्धिका साक्षी 
भविष्ठान चैतन्य भी अपने स्वूपके अज्ञानवश उसका आश्रय-सा होता है । 
बुद्धिका अधिष्ठान चेतन्य त हयी है जौर वदी जीव मी है, उससे भतिरिक्त नही 
है, इसीसे यह कहा जाता है कि वास्तविक दुख आदि जीवम नदीं हैः किन्तु 
अपने स्खूपके अज्ञानसे ही जीव दुख दिक्षा आश्य होता है । आभासकी 
अनेकतासे जीवम जओौपाधिक अनेकताकी प्रतीति होती दहै। वास्तविकं 
साक्षिस्वख्प ही जीव है, इस तायर्यते अद्वैत-वेदान्ती जीवभेदणो वास्तविक नहीं 
मानते एवं जीव भौर ब्रह्मके श्तिबोधित अभेदम हद विश्वास रखते 
हँ ॥ १२१॥ 

उकतार्थको विशद करते दँ--“अङ्घार ०” इत्यादिसे । 

अङ्गारमे रहमेवाटी मभिके सापसे उसके समीप रहनेवाङे वटम विधमन 
जरु आदिम जसे तापके भाभासकी याने आरोपित उष्णताकी प्रतीति होती है, 
वैसे दी सुख, दुखं आदिसे विचिष्ट बुद्धिके सम्बन्धसे उसमे प्थित विदामास भी 
सुखादिसे विशिष्ट सा प्रतीत होता है इसङिए जब चिदामासमे वास्तविक घुख 
आदि है ही नही, तब साक्षीभे उनकी वाप्तविक सत्ताकी सम्भावना दी 
कैसे हो सकती दै : ॥ १२२ 
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चिदामासेषु नानात्व दुःखित्वाद्यवभासनात्‌ । 
ुद्धिरष्टषु दुःखादेरारोपो शहयतां णाम्‌ ॥ १२६ ॥ 
अन्ञानानुपमर्देम यत्युष्टौ हेतभासनम्‌ । 
स्वप्नविज्ञानवनेद वस्तुतच्वावभासकप्‌ ।॥ १२४॥ 


(विदाभासेषु" इत्यादि । एकजीववादमे जो यह आक्षेप फषिया जाता है कि 
सुख, दु ख आदिकी तथा बन्ध ओर मोक्ष आदिकी अयवस्था नहीं बन सकती । तात्य 
यह ह कि अनेकजीववादम तो सारम एक समय जीवभेदसे को$ दुखी है, कोर 
दुखीदै, कोईज्ञानी हैः कोई मूढैः कोरे बद्धहै जौर कोई युक्त दैः 
इत्यादि उयवस्था शाख ओर ठोकमे दीक-दीफरूपसे बन सकती है, पर एक- 
जीववादः उक्त व्यवस्था ुसङ्गत नही हो सकती, कारण कि एक कर्मे एक दी 
जीव परस्पर विरुद्ध धर्मोका अनुभव कैसे कर सकता है ° सो भी अविचार- 
मूख है, क्योकि चिदाभासोंमे नानात तो एकजीववादी मी मानते ही है । 
अन्त करणके भेदसे तदुपाधिकं चैतन्य भी भिन्न दही है जौर उक्त सुख, 
दुख भादि भाव बिदाभासमे मानतेदी हैः किन्तु साक्षीमै किसी धर्मको 
वाप्तविक नही मानते । आरोपित धर्मोका निषेध भी उसमे नहीं, भत 
चिदाभासे रहनेबले द खादिके अवभाससे उसमें नाना इष्टै ही नही, देस 
कौन कता है ! तथा मूढ पुरुष बुद्धिके साक्षी जीवम मोहसे ( भविवेकसे ) 
बुद्धिगव धर्मो सुखः दुख आदि धर्मोक-भारोप कर दुख आदिमे 
युक्त होते दै, जैसे मछिनि दर्षणभे मुख देखकर दुर्पणगत मारिन्य प्रतिनिम्बमे 
प्रतीत हता है, ओौर प्रतिबिम्बको दही वस्तुत मुख समञ्करदुखी होता 
हे गौर कहता है कि मेश मुख न जाने क्यो मखिनि हो गया ग्वैसे दी प्रृते 
मी समञ्चना चाहिए ॥ १२३ ॥ 

“अज्ञानासुपमर्दन' इष्यादि । 

शङ्ा-“अह सुखी, दु खी, इत्यादि प्रतीति सबके अनुमवसे सिद्ध दहै, 
पर केवरु विवाद इस अमे है कि यह प्रतीति आसाम वस्तुत, युव 
आदिकी बोधक दहै अथवा आरोपित सुख आदिकी ° नैयायिक भादि 
कहते दै कि “माऽह सुखी इत्यादि वाधक ज्ञान है नही, इसरिए उक्त प्रतीति 


वस्तुत भात्मसमवेत सुख जादिकी ही बोधक है, अगर पसा दी माना 
जाय, तो प्रहृत क्या क्षति है 


4 
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अथाऽपि तख विज्ञानहैतत्वं दैतमृच्छति । 
निद्रा हित्वा यथा स्वापानिमित्तादपि बुद्धयते ॥ १२५॥ 


समाधान--माततस्वकी अज्ञानदशामे जो जो पतीतियों होतीं दै, 
वे व्तुतत्वकी भासक नहीं हेती, जसे निद्राकार्मे जो स्वप ॒देखा जाता है, 
वह॒ यथार्थ॑वस्ुविषयक नही होता; किन्तु कषपितवस्तुविषयक दही 
हेता है, वैसे हयी जाप्रतकाङ्मे जो घट, पट आदि विषर्योका अवगाहनं 
करनेवाले प्रत्यय हेते है वे भी स्वभ्नपत्ययके समान परमाथंविषयक नहीं | 

दाद्भा- स्वस-प्रत्ययोका तो पवोधदश्चम स्पष्ट बाध होता दै, इसङिए 
वे कट्पितविषयक माने जाते है पबोधदशके प्रप्यय तो वैतैटै नही, 
फिर वे कलिपतविषयक कैसे हा सकते है 

समाधान -तार्कालिकि बाधामावे तो स्वापिक प्रत्य्योम मी समानं दी 
है अत उस विषय तो कुछ कहना दी नही है, हयं प्रबोध-म्प्ययका 
कालान्तरमे बाघ नहीं होता है, यह तो नही कह सकते, क्योकि यत्र हि द्वैतमिव 
भर्वति" इत्यादि शतिं भात्तच्व-ज्ञानदश्चाम निखिरु परपञ्चका बाध स्पष्ट 
कहतीं हे । असरु आत्मतच्वके भज्ञानखूप उपादानसे होनेवाश जगत्‌ » बं 
भसतत््वके ज्ञानसे जगत्के उपादान अज्ञानके उच्छेदसे उच्छिन्न होता दै, 
तन उन विषर्योका भान नदी होता, क्योकि यत्र त्वस्य सर्वमासेवाभूत्‌ तसकेन 
कं पर्येत्‌" इत्यादि श्रुति द्यी इस अर्थम भ्माण है, इससे अक्ञानकार्मे प्रत्यक्ष 
आदिसे अबाधित होनेपर मी द्वेत परमाथ सत्‌ नहीं है" यह सिद्धान्त अकायं 
सिद्ध इभा ॥ ३२४ ॥ 

(अथाऽपि तश्च ° इत्यादि । 

रङ्का--स्वामिक ज्ञानके समान प्रबोधकारुके प्रत्ययको मी यदि मिथ्यां 
मानते हो, तो शस्यादिविषयक प्रत्यक्ष मी मिथ्या ही होगा, मिथ्या प्रप्ययके 
विषय श्ुस्यादि मी मिथ्या ही मानने पड़गे, एसी अवस्थामे मिथ्यामूत श्रति द्वारा 
ज्ञान दी कैसे होगां 

समाधान--मिथ्यामूत दैत मी वेदाम्त तच्छज्ञानका कारण होता षैः जैसे 
स्वापकारम स्वागनिक व्याघ्रको देखकर मी भय होता दै, उस भयसे मनुष्य 
जाग उटता दै । 
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अकारणमक्षायं सत्‌ का्यकारणतामगात्‌ । 

मोहादेव, ततः शास्र मोहोच्छिच्ये प्रषतेते ॥ १२७ ॥ 
नामरूपादिना येयमसत्येवाऽवभासते । 

माया तखाः पर सौक्ष्म्यं मोहशब्देन भण्यते ॥ १२८ ॥ 





श्रुतित द्वैतकी निन्दा ही उपरून्ध होती है, किसीकी निन्दा व्यथे नही की 
जाती, किन्तु निन्दा करनेका ताद्य स्यागमे रहता है, इस तायर्य॑से कहते दै- 
कायेका तत्व ब्रहम दी है, उसका वेदान्तोनि भतिपादन किया है ॥ १२६ ॥ 

(अकारणमकायैमू' इत्यादि । सत्‌ बरह्म न किसीका वस्तुत कारण है गौर 
न किसीका काय ही है, किन्तु उदासीन होनेसे असंग चिन्मात्र है, भत, मोहसे 
दी कायेकारणमावापन्न प्रतीत होता है, इसङिए कायकारणमावके प्रसंजक मोहके 
उच्छेदके छिए दी वेदान्तश्ाकं प्रत्त होता दै ॥ १२७॥ 

मोहशब्दाथेका विवेचन करते दै नामरूपा ०” इप्यादिसे। 

लोकम उक्त नामशूपादिके आदि शब्दस कर्मका सग्रह होता है । केवरं 
कार्यरिङ्गक अनुमानसे ही गम्य माया नहीं है, किन्तु अनुभवसे मी सिद्ध दै, 
इसे फट करतरके छिए “इयम्‌” चाब्दका हण है । 

दाङ्ा- तब तरो प्माणसिद्ध होनेसे माया वष्वासभकं दी सिद्ध होगी 

समाधान--इसीङिए तो इरोकम 'असती' मी का गया है, अत सत्‌ ओौर 
असतसे अनिर्वचनीय माया दै, क्योकि तस्त्र मानगभ्य नहीं है, प्रतीति तो 
आमाप्तसाधारण है, इसकिए वह वप्तुकी साधक नहीं है । माया ओौर अविाका 
कोद रोग मेद मी मानते दै, पर बह प्रामाणिक नही है, क्योकि मैदमें प्रमाण नहीं 
मिक्ता भौर एेसा माननेमे प्रयोजन मी नहीं है, इसरिए भाया सौर अविधा 
दो पदाथ नहीं है, प्रस्युत उन दौ चाब्देसि एक ष्टी थका अभिधान करिया 
जाता है । इसङिए्‌ केवर (माया, शब्दका उपादान किया गया है । अव्यक्तनाम- 
रूप अतएव प्रस्यक्षके अयोग्य पश्चीङ्ृत पञ्च महामूतावस्थासे अतिरिक्त 
मायाक्ा स्वरूप दै, इसी सुदुष्षमा अशको मोह कहते है। मावा -यहं 
इभा कि असती याने अनिर्वचनीय माया नाम; खूप ओर कम रूपसे 
न होनेसे अनुभवकी विषय दै, इसीके युपूष्ष्म भयको मोह कहते 

॥ १२८ ॥ 
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निगीणारेषसंसार छदधं संस्कारसंश्रयम्‌ । 
अग्यादङृतमिति ब्रह्म मोहयोगेनं भण्यते ॥ १२९ ॥ 
एतस्माज्ञायते प्राणो मनः सर्वेद्दियाणि च । 
ख वायुरज्योतिरापश्च भूमिरविंवसख धारिणी ॥ १३० ॥ 
शरुतिः । नेवेह किचनाग्र आसीन्मृत्युनेवेदमाव्रृतमासीत्‌ अश्चनायया 
अशनाया हि मृ्युस्तन्मनोऽदरुताऽऽत्मन्वी स्यामिति सोऽचेन्नचस्तस्याचैत 
आपोऽजायन्त । 





भनिगीर्णां०' इप्यादि । 

रङ्वा--^तद्धेद तद्यव्याङ्ृतमासीत्‌' इप्यादि श्रते तिद्ध होता है फि भ्था- 
कृत ही जगत्‌का कारण है, फिर आप ब्रहमको कारण कैसे कंहतै द 

समाधान - निगीणारोषसमार--अपनेम उपसहत अरोष मपडच--मरथात्‌ 
स्भरूपसे समस्त ससार जिस्म विद्यमान है, एसा शुद्ध तथा सस्कारोका श्रय 
ब्रह्म ही अव्याङ्घतद्चब्दसे कषटकातां ह, वही जगतका कारण माना जाता है । शध 
मुक्तिका आङुम्बन जो ब्रहम है, उसकी व्याृत्तिके छिए सस्काराश्रयः विरोषण है 
जौर ससार ब्रह्मकी व्यादृत्तिके छि शुद्ध" विरोषण दिया गया है | बहापर यह 
भात भी ध्यान देने योग्य है कि अन्तयामी मी यदी कदराता है । मत्याङकृत ओर 
अन्तर्थामी्मे केवर मेद्‌ इतना ही है कि उपाधिप्रथान भव्याङ्कत है भरथीत्‌ 
अब्याङ्घतमे दोनो विरोषण प्रधान होते है ओर अन्तयीमी उपहितभधान दै । पूर्वोक्तं 
विदोषणसे विशिष्ट ब्रह्म अव्याकृत है ओर उक्तं दो विरोषणोसे उपरक्षित त्रहम 
अना्यामी है, यह फल्यं है ॥ १२९ ॥ 

मूर कारणसे ही सपण सषटि होती है, इसमे अथ्वैणश्चुतिको भमाण देते 
द- एतस्मात्‌” इत्यादि । 

शङ्का- यदि इसी मूर कारणसे शष्ट मानते है तो प्रथमं जकाशकी 
ृष्टिका निर्देश करना चाहिए, प्राणकी सृषटिका निर्देश मही करना चाहिए । 

समाधान-दो प्रकारका ष्टिनिदश शुतियोम पाया अता है--एक 
क्रेमविचिष्ट यष्टिका जरं दृष्रा क्रमद्मन्य केव सुष्टिका। द्वितीयके 
अनुसार अथर्वेणश्ुतिक्ा मन्म उदाहरण दिया गया है । 'एतस्मात्‌' भरात्‌ 
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तत्राऽऽदौ सुज्यवस्तूनां प्राणादीनां विचारणे । 
द्वं मनीऽयूजतचेन वेदे घुज्यं व्यचारयत्‌ ॥ १३१ ॥ 





सर्वज्ञ तथा स्वैशक्तिवि्चिष्ट बहस प्राण; मन; सव इद्धया, आकाश, 
वायु, अभि, जल ओर प्रथिवी आदि उव्यन्न हए । माव यहे कि सृष्टि 
रमसे ही मानी जाती है, युगपत्‌ नही, परन्तु खष्टिपक्रियके निर्देशका 
ओर को$ प्रयोजन नहीं है, किन्तु मूरु कारणका ज्ञानदीहै जिसका कि 
फर परम पुर्षा्थकी प्राप्ति है । इसरिए मूर कारणके बोधनके हए किया 
गया सषिमात्रका निर्दे्च अनुपयोगी नहीं हे । 

शङ्ा-- ठीक है, पर प्रङ्ृत मन्थम तो सवैभरथम मनकी उयत्ति वतरा 
गरई है, इसका क्या अमिप्राय है 

समाधान-- स्ट सकद्पपूर्वैक होती है, सकल्पका अप्ताधारण कारण मन 
है, इसि प्रथम मनकी सष्टिका दी निर्देश युक्तियुक्त दै । 

शङ्का-- मनसे पहङे तौ को$ विषय है दी नी, तो मन किस विषयका 
सकस्प करेगा । 

समाधान- मादस ह्येता ह, आप नैयायिकोके कुचक्र मेँ पड़ गये ह, यहा 
सत्कार्यवाद है, असत्कार्यवाद नहीं हे । अन्य श्रतियोते सिद्ध भक्षाचादि रमसे युक्त 
सृष्टि अनव्याकतन।मद्प होकर सस्कारखूपसे मूर कारणम वतमान है, इसीका 
अभिव्यक्त नामूपावस्थके ङ्एि मनको पययारोचन करना है, इसरिए वद्य 
मन सकस्पका विषय है, अतएव 'तन्मनोऽकुरत' इसते प्रथम मनका निर्देश 
करिया है । 


शङ्ा-- मन मी तो इन्दियोम भा जाता है, फिर उसका एथक्‌ उपादान क्यों हे 

समाधान-- वेदान्ती छोग॒मनको इन्द्रियोसे अतिरिक्त मानते द, इसमे 
यह शति हयी परमाण है, मनको इन्द्रिय मानना श्रुतिविरुद्ध है ॥ १३० ॥ 

मनकी सृष्टि योर उसका फर कहते है-- (तत्रादौ इत्यादिसे । 

तिमे तन्मनोऽकुहत' यापर "तत्‌, शब्दसे कारणका परामरी नहीं हो 
सकता, कारण कि भृ्युखूप कारण पुदधिज्ग शब्दसे कहा गया है, अत॒ उसके 
परामैके तादयर्यसे “सः यह निर्दे होना चादिये, इसकिए "तत्‌, शब्द मनका 
पराम करता है । ततरको' अथीत्‌ सृन्यमान वस्तुके विचारभे दक्ष मनको उतयक्न 
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च चाऽस्य मनस सृष्टये प्रसज्येत मनोऽन्तरम्‌ । 
सहीदमतिगम्भीर शक्य ॒तक॑यितुं नृभिः ॥ १३२॥ 
स तेन मनसा स्वस्मिन्‌ दीनान्‌ वेदाननुस्मरव्‌ । 
समन्वारोचयेदेवो वेदोक्ता सृष्टिपद्तिम्‌ ॥ १३३॥ 





किया । मनसे यथाक्रम स्थित छस्यमान आकाशादि पदार्थोका स्मरण किया मीत्‌ 
इस क्रमसे इन पदार्थोकी दृष्टि की जाय, यह सङ्कल्प किया । 

शङ्का--किसने 

समाधान- मूर कारण आसमाने । अथवा मन शब्दका अर्थं है- सङ््प, 
तूत्रातमाने विराड्खूपसे आत्मष्टिके उदेश्यसे हम विराडात्मा ह, इस ॒तात्प्ैसे 
सङ्कटप किया । सङृश्पस्वहूप मनकी उष्टि होनेपर सष्टा हिरण्यगमे इस मनसे 
हम मनस्वी हो इस अभिपरायसे विशिष्ट इए । ब्रह सिका कारण है तकारणका 
हिरण्यगभ हए, अतएव "हिरण्यगम समवतता भूतस्य जात परति › इत्यादि 
तिका निर्देश भी है ॥१२१॥ 

न चाऽस्य मनसः इत्यादिसे । 

दाङ्का-- यदि सकरपात्मक मनके बिना ष्टि नहीं बन सकती है, ईइसङिए 
सष्टसे पूव मनकी खष्टि की, यह आप कहते दै, तो मनकी सृष्टि कैसे इई 
क्योकि इसकी सृष्टिके र्ट मी मनकी अपेक्षा होगी, इस प्रकार मनकी सृष्टि में 
अन्य मनकी अपेक्षा बनी रहनेसे अनवस्था होगी ° 

समाधान--श्रतितासयेगोचर अर्थम तक नही करना चाहिए, यह 
विषय भतिगहन है अथात्‌ केवरु श्रुतिसे दही गम्य है, तर्कगम्य नहीं है, 
तके अविषये तर्कके प्रयुक्त होनेपर कुतकं कटा जाता है, अतएव मनु आदि 
ऋषिरयोनि कषा है कि "तक्यैता मा कुतक्यैताम्‌' । अतः सङ्क्पसे अतिरिक्त कारयोमिं 
सङ्कटप पूरवैकत्वका नियम मानना चाहिये । सङ्कपके बिना मी सङ्द्प होता है, 
अन्य नही यह श्ुबि-सम्मत अर्थं है ॥१३२॥ 

(स तेन मनसा" इत्यादिसे । मनकी सष्टिक्षा प्रयोजन कहते है सल्यमान 
पदार्थेके प्योचनमे समथ मनसे भआत्मामे छीन वेदोका उसने स्मरण 
करिया, शमरणके बाद उस्म क्रम्य स्थित सञ्यमान पदार्थोका सक्रम 


स्मरणं हुभा, अनन्तर त्-तत्‌ कृमसे वतेमान्‌ सम मी तत्‌-तत्‌ पदार्थो चुष्िकी 
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सृष्टिः सवा मनस्यस्य प्रादुरासीचथायथम्‌ | 
हिरण्यगमे एषोऽभूदीश्चो मानससूष्टितः १३४ ॥ 


पद्धति याने माग अथीत्‌ समी तरहके मकारो का उसने सरण किया ॥ १३३ ॥ 

शयुष्टिः सर्वा इत्यादि । आप्माके समान मनस्वी होनेके कारण वेद- 
प्रतिपादित कमविरिष्ट सम्पूणं सृष्टि इसकी स्एतिविषय इई अथात्‌ यथास्थित 
भसिंङ सुञ्यमान पदार्थोका स्मरण इ ओौर मान्त सृष्टिसे स्ज्यमान 
पदार्थविषयक स्मरणक्लाटी होनेसे यदी हिरण्यगमे ईच इए ॥ १३४ ॥ 

धुति- नैवेह किश्चनाग्र आसीत्‌ इत्यादिसे लेकर (अजायन्त यहातक । 
मनकी उप्पत्तिसि पूर्य इस समारमण्डर्मे कोद मी विभक्तनामङ्पवास 
नहीं था | 

रद्धा-तो क्या शरुन्य था ' अथीत्‌ कायं या कारण कु नही था! 

समाधान--अविमक्त नामखूपासक था, किन्तु गृयुद्पसे आदृत था 
यदिकुडन होता तो, किससे कौन आवृत कहा जाता * वन्ध्यापूत्र आकाश्चके 
पुष्पसे छिपा है, पसा तो कोके नहीं कहा जाता, प्र यहा शति 
स्पष्ट कहती है छि यह सव कायं मूलकारणभूत सृ्ुसे भावत था, इसकिएु यह 
मानना आवश्यक है किं खष्िके पूर्वं आदृत जौर आवरक-ये दोनों पदाथ ये 
अथात्‌ कारणके समान कार्यं मी था, इससे स्पष्टतया सका्यैवाद्‌ सिद्ध हेता है । 
सतएव भसत्‌ कायं उस्न होता है, यह नैयायिक मत, श्वतिविरुद्ध होनेसे; 
वेदके अनुयायि्योको मान्य नहीं है । केवर श्तिसे दी नदीं पूर्वोक्त 
अनुमानसे मी उत्यते पूर्वं काथेकी सत्ता सिद्धकर चुके दै। गृदयुका क्या 
स्वरूप है ” इस जिज्ञासासे श्रुति मृम्युका रक्षण कहती है, भदनाया-- 
बुभुक्षा-अर्थात्‌ खानेकी इच्छा--दयी मृदु है । 

शङ्गा कैसे 

समाधान-- जो पुरुष खानेी श्च्छा करता है, वह हिसा फरता है । 

चहा--खाना तो प्राणका धर्महै ौर प्राण उस समयमे भादी नदीः 
अतएव श्रति कहती है--“पतस्माज्ञायते प्राणो मन सर्वेन्द्रियाणि च । 

समाधान-दीक है, यहा प्राणश्चब्दसे रक्षणा द्वारा प्राणका कारण त्र 
विवक्षित है । अशतायावान्‌ पराणक्रा दतु ब्रह है,। काये जीर कारणका जमेद 
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ति; ॥ अथैते वै मे कमभूदिति तदेवाकंस्यार्कब क<ह वा अस्मै 
भवति य एवमेतदर्कस्याकैतवं वेद ॥ १ ॥ 


माना जाता है, अत उसका कारण व्रह्म मी अश्चनायावान्‌ है । वस्तुत बाग्‌ आदि 
इन्द्रियों भराणभै टीन होती है, इसलिए प्राणम ग्रप्युराब्द परसिद्ध 8, 
अतएव प्राणके कारण ब्रहम मी मृयुशब्दका ओौपचारिकं प्रयोग होत्र 
है) तात्य गहै कि मुश्षब्दसे रक्षित जगत्‌-कारणमे सम्पूण जगत्‌ 
सुक्षमख्पसे स्थित था, उम मूष क्ारणने सङ्क्ष किया कि हम मनसी हौ, 
तदनन्तर बह मनस्वी इभा । मनस्वी होनेपर अचेन्‌--अचयन्‌-- आत्मानम्‌ 
अथात्‌ अपनेको उसने छृत्रषय ८ पूजित ) माना । सष्टिके विषयमे हम समर्थ 
है, इस प्रकार अपनी सामध्यैका आलोचन ही प्रहृत पूजा है। अचयु 
स्वसे पूजाका साधन जरु उपत्न हभा। 

शङ्का--अन्य श्रतिमे तो प्रथम आक्ाशचकी उयत्ति कदी गर है जौर 
यप्र प्रथम जगकी उप्पत्ति बताई जाती है, इससे सन्देह होता है कि 
किसकी पह उत्पत्ति टीक्‌ मानी जाय ? 

समाधान--मन्य श्रुतिके उक्त विरोधके परिहारके ङि वर्धकी श्रुतिका 
आकाश, वायु, अभि--ईन तीरनोकी खष्टिके वाद्‌ जक उथन्न हुआ; यह अथं 
करना ठीक है, भ्योकि वस्तु विकल्प नही होता ओौर दोषरहित हेन 
ाध्यवाधकभाव भी श्रतियोमे नही हयो सकता । 

अश्वमेषाज्ग भौतिक अयिकी अककैनामसे मी उपासना होतीहैः यह 
कहनेके क्एि अनिभ अर्कशन्दके प्रयोगका बीज श्रुति कहती है 
अचेतः इष्यादिसे । 

यहं षष्ठथम चतुथी है । परन्तु भाष्यकारने चतुथ्यैथे दी मे चतुर्थीको 
मानकर ॒भ्याख्यान क्रिया है। पूज! करते दी जर उपपन्न हभ, पसा उक्त 
मृत्युन माना, इस कारण अश्वमेषधके साधन अग्निम अकत प्राप इआ, भत, 
यदी उक्त भथग उक्त शब्दकी प्रवृत्तिका बीज है । “अर्‌, (अच) गौर (क! के 
सयुक्त होनेपर (भकै' शब्द्‌. बनता है, अर्था भी-पूना यर जरका मी-सम्बन्ध 
शरतिने स्पष्ट दी कहा है--“क रिरो जरमाख्यातम्‌ः इस कोश्चसे ओर “क ब्रह्म 
इत्यादि. श्रतिसे क शब्द सुख ओौर जरु दो्तोका वाचक है । अपनी प्रचसाके 
समय ख जौर॒ जक दोनों हुए, इसङ्यि अर्थं जौर छब्द दोरतोका सम्बर् 
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आपो वा अर्कस्तद्यदपा< शर आसीत्तत्समहन्यत सा परथिव्यमवत्तस्या- 
क (५ 
मश्ाम्यत्तस्य तपनस्य तेजोरसो निखत्तताभि ॥ २॥ 





स्पष्ट है। पूजनसे तथा सुखहेतु जख्के सम्बन्धे मी अनिक्रा भअर्क' 
यह नाम गौण है । अकैशब्दके निर्वैचनका प्रयोजन क्या दहै अपूर्वं नाम 
केरणका प्रहृते अन्य प्रयोजन न होनेसे उपासना ही उसका प्रयोजन हे । शतिं 
उक्त ह भौर वा-ये दोनों शब्द्‌ निश्वयाथफ़ ह । उपापनाका फर यह है--जो 
इस प्रकार अन्नम अकेष्व जानता है अथात्‌ इस नामसे उक्त अमिकी उपासना 
करता है, उसको अवदय ही सुख होता है ॥ १ ॥ 

भन अन्य तिमे सिद्ध पञ्चीकृत मूतोसे सूत्रकतरक विराड्की उप्पत्तिको 
कहनेके ङि उक्त सूत्रा अनुवाद करते दै-- आपो वा! इत्यादिसे । 

आङृाश्च, वायु ओौर अभिके सहित जर--ूत्र है, इसी सूत्रको 
अफ कहा है । उन पञ्चीङृत मृतान्तरोसे ( आक्राशादिसे ) युक्त जर्का जो 
(रर्‌ इव शर › अथीत्‌ ङोकप्रसिद्ध माड था, वह सहत हुआ याने अशिसतयोगसे 
बाहर-भीतर पक्रकर धनीमूत शाद” इमा! शरशब्द्‌ पुष्धिग है, जत 
नपुपक 'तत्‌/शब्दसे उसका पराम कैसे होगा " बेदम एसी रका व्यथ है, 
क्योकि बहुरु छन्दसि, यह परिहार प्रसिद्ध है । वह सधात प्रथिवी हुभा । यहा 
परथिवीश्ब्दका अण्डेमे तात्पर्य है । पाच भूतोते अण्डा हुआ, यह निष्के 
है । एथिवीकी सुष्टिके अनन्तर प्रजापति आरान्त इए यने थक गवे । अव मीती 
लोग कायै कर थक जाते दै, अत, प्रजापतिका मी थक जाना कोई नद बात नहीं 
थी! परथिवी इष्ठिङ्प काये महान्‌ हैः ईइसकिए उनका श्रान्त होना दीक 
दी है । उसके बाद क्या हभ ' सो कहते दँ श्रान्त--भप्यन्त सतघ्ठ--प्रजा- 
पतिका नतेजोरसः "तेज एव रष ' अथौत्‌ तेज स्वरूप रस इभा । रसका अथे 
परङृतमे सार है । प्रजापति सार है-- ज्ञानक्रिया । इसछिएु यहा तेजोरसका अर्थे 
हआ- ज्ञानक्रिया । वही रस-भभि-तीनों रोकेकि शरीरोका आला 
हुजा । सुक्ष्म-मपञ्चासमक सूत्रसे स्थूरु प्रपन्चासक विराड्‌ उदच् हुआ । 
व्माङृतनामरूप आकाशादि प्र्चमूत विराड्का शरीर है । यदी विराड्‌ सोनेके 
अण्डेसे अगिस्वर्प होकर आविभूत इभा हे | यही प्रथम चरीरी है, क्योकि “स 
वै शरीरी प्रथम. इत्यादिसे प्रसिद्ध है | 
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स॒ प्रेधाऽऽत्मान व्यङ्कुरुतादित्यं तृतीय वायुं वतीय स एष प्राणल्ञेधा 
विहितः तस्य प्राची दिक्‌ रिरोऽसौ चासौ वेमो अथास्य प्रतीची दिष्‌ 
पुच्छमसौ चासौ च सक्भ्यौ दक्षिणा चोदीची च पाश्वं द्यौः पृष्ठमन्तरिभृयु- 
द्रमियघरुरः स एषोऽप्सु प्रतिष्ठितो यत्र क चैति तदेव प्रतितिषठस्येव 
विद्वान्‌ ॥ ३॥ 


प्रथम मन्त्रका तादर्य-इस पक्रिथामें है--भव्याकृत-पपश्चविधिष्ट मूर 
करण ब्रह्मफे सक्ृट्पके अनन्तर अपश्चीशन आकरा आदि पोच मूत इए | वे 
ही सूत्र मी कहे जते दहै । उसके बाद अपञ्चीङत-पञश्चमूतोपाधिक दिरण्यगमे 
इए, उनपे पञ्चीृत पञ्च॑भूतोपाधि क समस्त प्रपचशरीराभिमानी विराट्‌ हुए, उनसे 
खण्डा, अण्डेसे विराट्‌ जौर विराटूसे समस्त खष्टि इई ! हिरणगभमेसे विराड्रूप 


अग्नि हुई । अभिस्वखूम विराड्‌ दी अश्वमेधाङ्ग सस्रत अमि दै, इस बुद्धिस 
उपासना प्रकृते विवक्षित है ॥२॥ 


सि त्रेषा' इ्यादि । 

शङ्का--यहा 'स' शब्दसे विराडामा प्रजापति अथवा सूत्रासा हिरण्यगभे 
इन दोनो से किपक्ा परामश है? 

समाधान--सूत्राा हिरण्यगभका परामश है, क्योकि उनका चरीर भप- 
श्वीकृतूत्रासक होनेसे भ्यवहारके योग्य नहीं हे ओौर स एष एेसी भाष्य 
कारकी व्याख्या है । 'स' से उक्त पूर्वकारुप्थ जौर (एष! से उक्त वदमानकारस्थ- 
इन वोरनोका अभेद प्रतीत होता है । इसकिए “एष! इस वाक्यरोषके अनुरोषसे 'स' 
शब्दस हिरण्यगभका ही परामश ठीक दै, विराड्का परमै ठीक नदीं, 
उत॒ “एषः पद्‌ व्यथे हो जायगा। विभागका एर प्रकृतमे उपासनामक 
प्यवहार ही हे । 

गङ्का-- विभागका प्रकार कैसा है 

समाधान--ब्रायु ओौर अभिकी अपेक्षा तीसरा आदिष्य तथा जननि जौर मादि- 
व्यकी अपेक्षते तीसरा वायु तथा वायु जओौर मादित्यकी भपेक्षासे तीसरा अगि, इस 
भकार विभागं समञ्नना चाहिए । यद्रि श्रुतिमे आदित्य भौर वायुका ही 
माम है, जनिका नहीं है, तथापि तृतीयत तीसरेके बिना नहीं हो सकता, 
ईसङिप तीसरा सभि ही समञ्लना चाहिए । 

शङ्का--यह बिभाग विराद्के शरीरका. उपमरदेन करके ही क्षिया गया 
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होगा, क्योकि एक काके रहनेपर फिर उसमे दूसरा कायं नहीं होता । जिस 
सुवर्णसे कुण्डर बना है, उसी सुवणसे कुण्डर्के रहते पुन देयुर नहीं बन सकता 
अथात्‌ कुण्डरु ओर वेयर एक समयम एक उपादाने नदी रह सकते । 
समाधान-- नहीं, जसे एक दही मृ्तिकामे कपार भौर षट दोनों कायै 
साथ रहते दै, उसी प्रकार विरा रहते दी इन कार्योका जारम्म हुभा । बासवमे 
कोई कायं अविरुद्ध होनेसे पूरवे कार्थके साथ दही एक कारणम रहता दी दै, 
जसे कपार ओर षट । जो विरुद्ध कार्य होता है, वह कार्यान्तरके साथ एक 
कारणम नहीं रहता, जैसे पिण्ड ओर घट । प्रक्ृतमे विरोध न होनेसे पू्वीकायैके 
स्वखूपके उपमदैनके निना ही उत्तर कायै होता है। इस प्रथमो्न्न अश्वमेषाङ्ग 
अक्रूनामक अनिभ अशममेधाज्ग अदवदृष्टिके समान इष्टिका विधान करते हैँ । यहं 
सब पूर्वोक्त उप्पत्ति अग्निकी स्तुतिके रए हे, यह नहीं मूरना चाहिए ! इस प्रकार 
दद्धजन्मा अगि है, अत उसकी उपाष्ठना कश्याणके ठि९्‌ अवक्षय करनी चाहिए, 
यह तात्पये है । दृष्िका विधान कहते दै इस उक्त अगिनमेँ पूर्वं दिचा सिर है, 
ईयान जौर अगिकोण बाहु दै, पशिम दिशा पुच्छ दै, नैर्रप्य जौर वायव्य दोनों 
पडा है, दक्षिण जौर उतर दोनों पाच है, चौ पृष्ठ दहै, उदर आका्च दै, उर 
(छाती) प्रथिवी हे । यह अगि जर्मे प्रतिष्ठित है, अर्थात्‌ रोकाप्क अग्नि भाक्ा- 
शादि सहित जछ्मे प्रतिष्ठित दै, क्योकि पञ्च महामृत सव जगत्के कारण दै 
काय कारणम प्रतिष्ठित रहता है, यह ॒वेदान्तसिद्धान्त है! इस उपासनाका 
फर यह है कि उपासक जहा कही मी जाताः वही दुभ प्रतिष्ठा पताहै। 
यहापर वार्तिकिके अनुसार प्त्रियाका निर्देश सुखावबोधक्रे लिए ल्खिते दे- 
द्ध तथा संसारीसे व्यावृत्त सस्काराशभ्रय अतएव अपनेमे उपसंहार कर रक्ला दै 
निखिरु प्रपन्नका जिसने एेसा ब्रह्म अयात है ओौर उसते उपहित अन्तर्यामी है । 
हन दोनेमे मेद इतना ही है कि संस्कारविशिष्ट व्याकृत कहलाता है ओर संस्कारो- 
पलक्षित अन्तर्यामी कष्टङाता है । 
व्यक्त-नामद्प म्रत्यक्षायोग्य अपश्चीकृतमहाभूतावस्थातिरिक भपन्ची. 
कृतमहामूतोपादान मायाका सृषटमर्प मोह दैः यदी सामास चिदज्ञान मी कद- 
काताहै। यी वस्तुत मद्युश्चब्दका अथ प्रकृते विवक्षित है। अपश्ची- 
तमृतान्तरसर्दित अणुतर जस माया कहसाती है । पूर्वोक्त मोह भी 
मायाका सूकषमरूप होनेसे मायासक ही है । भेद इतना है फि वह अपञ्चीकृत 
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मूतान्तरका उपादान दै, अतएव उसकी अपेक्षा माया स्थूर है । इसीसे अनुभवकी 

तिष्य भी होती हे । पूर्वोक्त मोदसे अपञ्चीकृत पञ्चमूतात्मऊ़ सूत्र हुभा, सूत्रोपाधिक 
भपश्चकृत मृतशरीराभिमानी हिरण्यगमै हुआ, वदी सूत्रामा मी कदराता है । 
उसने सकश्प किया कि हम मनस्वी हँ, अत सकस्पापमक मन हुआ । मनसे वेदोका 
स्मरण किया, तदुपरान्त सकरम सृष्टिक परिज्ञान हुआ । उसके बाद भाकाञ्चादिकी 
मृष्टि की, अथवा उक्त दहिरण्यगभे विराङ्की पृष्टिके ठ्एि सङ़ृल्पामफ 
मनकी इच्छा की, अनन्तर मनस्वी हए । सृष्टम हम समथ ह, इस पकार स्व 
सामथ्य॑श्ा आलोचन किया । अच करनेके समय जर उत्पन्न हु । प्रङ्ृतम जर 
पलक्षण है-पश्चीहृत मृतमात्रका । ये पञचीङृन पश्चमूत सके सूत्र फटे जाते 
है । मृत्यु जसे सत्रासा हए, वैते अर्कं मी हुए । 


अन्य श्ुतिमे प्रका दसरा प्रकार मी है, उसे (भापो व इत द्वितीय 
मन््रसे कहते है । पश्ीङृत मृतान्तरसहित जरु सूत्र कराता दै, उपसे 
विराङ्की उप्यत्ि पटे कह बके द वस्तुत रृष्टिम ताप्यं नहीं 
है, किन्तु अमिकी स्तुतिमे है, इसरिर शतिभ परस्पर विरोध नही है, 
यह निष्करषं है । सूत्रसे विराडकी उपयत्ति अथर्वेण श्वुतिमे स्पष्ट है- तथाहि, 
आपो ह वा इदमग्र सु सङ्रमेव ता अकामयन्त कथन्नु प्रजायेमहीति ता 
अश्राम्यस्तास्तपोऽतप्यन्त ताघु तपस्तप्यमानादु तास्वन्तर्हिरण्यमण्ड सबभुव यह्‌ 
बृहदाण्यक ओर शतपथ श्ुतिकी प्रहृत अथ्मे एकवाक्यता है । सूत्रालमा, 
नानारस है । प्रथम सूष्ष्म शरीरी खष्टि की पश्चात्‌ स्थूङ शरीरकी । स्थुरुदरीरा- 
मिमानी विराड्‌ प्रजापति है । प्रजापति सरष्टा कराता है, इसछिए सूत्रासा तथा 
विरा दोनों प्रजापति है । पर्त प्रजापति अथात्‌ सूत्राप्मा प्रजापति क्रियानिज्ञान- 
राक्तिस्वरूप ह, अत॒ उसका कायै विराड्‌ मी उक्त शक्तिद्रयहप ही हे | सूत्रामा 
विराड्‌ इए, इसका अभिप्राय यह है कि जैसे षरकी उत्पततिसे "वराकाशो जात ' 
यह व्यवहार होता है, वैसे ही पिण्डकी उत्यततिसे तदषच्छिन्न बिराड्भे मी (जात ! 
यह्‌ व्यवहार सम्जना चादिए । सूक्ष्म जौर स्थूर--इन दो शरीरोसे अवच्छिन्न 
भविद्यासवृत परमेश्वर ही रोकत्रयशचरीरसपत्त अभि करति दै । 

शङ्का--प्रमेश्वर ही यदि शरीरद्वयावच्छिन्न होकर सूत्र जौर विराड्‌ दैः 
तो पुत्रको ही विराद्छषी तरह व्मष्टि्यखूप मामिमे विराडकी क्या 
भाकामकता है 8 
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वा या मा-पा पान वान पापा वय गानाय ण्य नवनन कका 


सोऽकामयत द्वितीयो म आत्मा जायेतेति स॒ मनसा वाचं मिथुनः 
समभवत्‌ अश्चनाया भृत्युः तद्यद्रेत आसीत्स संवत्सरोऽभवत्‌ ॥ 





समाधान-जेसे आक्राद्च कुम्मावच्छिन्न ओौर कूपावच्छिनन होकर कुम्भाकाश्च 
कूपार कहता है गौर स्वमावसे आकाश्च कृटखाता है, वैसे ही सत्रप आप्मा विराड्‌ 
देह की उघत्तिकर घौर तदवच्छिन्ने होकर अध्यास, अधिमूत ओर अधिदैव-- 
इन उपाधियोमे प्रविष्ट हकर व्यष्टि कदराता दै । विराड्‌-शरीररहित समष्टि 
कहा जाता है । साराश यह इभा कि सूत्र सृक्ष्षसमष्टि है ओर विराइ स्थूल- 
समष्टि ६ै॥ ३॥ 

जिस मृप्युने पश्चीड्कत पश्चभूत ओौर उनके काके क्रमसे विराडात्ाकी खुष्टि 
की है, उसने किंस व्यापारसे सृष्टि की, इस आकाक्षाकी शान्तिके किए चतुर्थ 
मन्तरका अवतार है अथवा अत्ता अमिकी सृष्टि कहकर अत्ताङी स्थितिके डिप्‌ 
अन्नकी खष्ट जाकाक्षित है, इसकिए उत्तर॒मन्तरसे अत्रकी पृष्ट कहते दै- यह 
वार्विकिक्त सङ्गति दहै । 

(सोऽकामयत इ्यादि ¦ म््युकी इच्छा हुदै कि मेरा दूसरा शदीर हो; 
जिससे मे चरीरी हो जाऊ । यहा आपा शरीरके ताययैसे कहा गया दै, 
क्योकि आममेद तो बद्वतमें है नदीं । एसी कामना फरनेपर मनसे बेदवाणीका 
स्मरण किया अथात्‌ बेदस्थित सष्टिपक्रियाका स्मरण किया । 

दाङ्का-- किसने स्मरण किया 

समाधान --अदानायासे रक्षित मूदयुने, वयोकि अशनाया ही सयु है, 
स्वय शुतिने सृतयुका यइ रक्षण बतराया है, इससे मव्यवहित पू विराड्‌ 
हे, जौर प्राय अत्यवहित पूरवेका परामश्च सवेनाम "तत्‌, चब्दसे होता है, इस 
जमके निवारणके छ्िए पुन, मृस्युशब्दका प्रयोग श्ुतिमे भाया है । मन ओौर 
वाकूके मिथुनसे जो रेत-बीज-हुआ, वही प्रथम-दरीरी प्रजापतिकी उत्यत्तिका 
कारण हभ, खोकम्रसिद्ध वीय्यके अमकरे वारणे शिए क्तम ज्ञानकर्मरूप बीज 
विवक्षित है, यह भाष्यकारने स्पष्ट किया है | 

शङ्का--परजापति तो अमी उत्पन ही नहीं इए, फिर इनका ज्ञानकर्म दी 
कृ जिसका करि देन मृष्युने कर पाया । 

समाधान--मजापतिके पूर्वैजन्मकी शञानक्रियाका दर्चैव किया, ससाद ` 
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अनादि ै, जिन ज्ञानकर्मोकि अविष्ठ रहनेपर प्रख्य हो जाता षै, वै 
बने ही रहते है कल्पके आदिमे जिनके जसे ज्ञानकमै रहते ४, उन्दीके 
अनुसार उनका श्युभाञ्चुभम जन्म होता, यह शासा सिद्धान्त है। अतः 
प्रजापतिके जन्मके किए उसके ज्ञानकर्मका पयरोचन करना आवदयक है | 
जिसका सबसे उक्तम ज्ञानक होगा, वही प्रजापति हो सकतादहै। योग्य 
स्थानके खिएि योग्य ज्ञानकर्मकी समीक्षा उचित दही है। वह बीजङ्पपसे 
जरम प्रवेश कर अण्डाहपसे गभगत होकर सवत्सर हा । सवप्सर कार बनाने 
वाला प्रजापति सवप्सर हइ । सवत्सरकास्के निमीता पजापतिपे 
पव कारु नहीं था अथोत्‌ प्रजापति दी आदिप्यासमक है । प्रजापतिसे पू आदिष्य 
ही नही था। आदित्ये ही सवप्सर बनता है, बारह राशि्ोम सूथका 
परिभरमण पूणं होनेसे सवत्सर होता है । यदि प्रजापति नहीं ये, तो आदित्य भी 
नहीं था, रेसी अवस्थामे सवत्सर नहीं था, यह स्पष्ट ही है 

शङ्का--कितने कार्म जण्डेसे गमे हुआ 

समाधान--एफ वर्षमे अर्थात्‌ जितने कालका सवप्सर होता है, उतने 
कारके वाद्‌ अण्डा फोडा, उससे पजापति उपन्न हए । मृत्युने जातमात्र 
अमि्वरूप प्रथमशरीरी कुमारको द्ग्धोद्रकी पूर्सिके ङिएि खाना चाहा, 
वह॒ ऊुमार मृदयुकी ईइस क्रियासे, स्मामाविक भअवि्यासे, मयमीत इ भौर 
उसने (भाणः एेसा शब्द किया । वदी शब्द हज | 

शङ्का--अविवेकिर्योकी निन्य कर्म प्रवृत्ति भ्छेद्ीषहो, पर प्रजापति वो 
विवे टै, अत उनी अपने पुत्रे भक्षणदूप निन्य कर्ममे पदृत्ति कैसे हुई 

समाधान--पश्वादिभिश्चाविरोषात्‌ इत्यादि भाष्यसे स्पष्ट किया गयाहैकि 
ग्यवहारदश्चाम विद्रानोकी मी प्रवृत्ति भविद्वानकि सदश होती है । श्चुयिपासा- 
कुर पुष क्या नहीं करता ° यह इतिहासोमे स्यष्ट है । अत्ता भौर अन्न--इनका 
यह स्वभाव ही दै, इसङ्िए पाणकी अच्भक्षणम प्रवृत्ति उचित ही है, भत्ता 
सन्नको देखकर खानेके षि ह बाता ही है, यह स्वभाव रोकपमसिद्ध है । 

राङ्ा--भच्छा तो प्रजापतिने भक्षण क्यों नहीं किया 

समाधान--कुमारके भाण श्वब्दसे वे इर गये, विरोष आगे करगे । 
भाण ही शब्द्‌ इभा अथोत्‌ शब्दका सग इुभाः इस उपनिषदृका यह्‌ वारतिक- 
साराबषारी षथं ह । 
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मि 0 


क्रियाविज्ञानशक्त्यात्मा क्ष्मादष्टश्षरीरभृत्‌ । 
स्थूरभूतानि सृष्टऽ रेतो विन्यदधात्स्रकम्‌ ॥ १३५ ॥ 
हवतेकत्वात्मकज्ञानकर्मणी पूर्वसिते । 

भावना च तयोरेतत्‌ त्रय रेतोऽभिधीयते ॥ १३६ ॥ 
भूतानां सार एकतर सद्गभूयाऽथ रेतसा । 
यतोऽण्डममभवत्तेन विधाता गभेवानभूत्‌ ।॥ १३७॥ 








^क्रियाविज्ञान ०” इत्यादि । ज्ञानक्रियाश्चक्तिस्वरूप होनेसे अदृष्ट शरीरको 
धारण करनेवाले अथवा धममदिश्रीरवाटे प्रजापतिने स्थूरु मूर्तोकी सृष्टि कर 
उनमें स्वरेतका- जपने वीयका-- निषेक किया ॥ १२३५ ॥ 

प्ङतमे रोकमसिद्ध रेतका अथं वीयै सगत नहीं हो सकता, अत श्रुतिमें 
अभिपेत रेत शब्दके अथैका प्रदशन करते &-- (&ैतेकत्वा ०” इत्यादिसे । 

दैव नानारस है, अत उपासना मी अनेक दै, क्योकि उपास्यके 
भेदसे उपासनार्पं मी भिन्न भिन्न होती हे, इसमे किसीका विवाद नही है 
यह उपास्य ऋय है, उसकी विविध उपाधियोसे अनेक प्कारकी यवसथ 
रति जर स़्ति्योम भसिद्ध है । य्छोपर दवैतका ताप्यै उसकी उपासनामे 
है । उपासनाजन्य भआत्मेकल विज्ञान, ज्ञानसमुचित--ज्ञानसहित--कर्म॑तथा 
इन दोनोकी भावना--ये तीनों ही रेत श्वब्दके अर्थरूपसे प्रकृतमें विवक्षित दँ 
अथीत्‌ ये तीनों रेत करते ३ ॥ १३६ ॥ 

“भूताना सार' इत्यादि । उक्त त्रितयासक रेतके द्वारा पांच भूतोके सार एक 
जगह सहत याने इकट्म इए । वे ही अण्डेके छपसे प्ररिणत इए । उसीसे विधाता 
हिरण्यगभे गभवान्‌ इए । 

शङ्धा- ज्ञान, कर्म ओर उनकी भावना--ये तीनों अपनी सत्तामात्रसे सष्टिके 
हेतु है " अथवा उन तीनोका केवर दैन सृष्टिका कारण है ‡ प्रथम पक्षम 
वेद्‌ द्वारा षिका आलोचनं व्यथं होगा । द्वितीय प्रक्षमं किंस समय उसे 
दशन इथा, यह कहना होगा । 

समाधान प्रजापतिकी फटव्थाम अथात्‌ सष्टिके आरम्भकारुमे हेतु- 
मृत क्ञानके लिए वेदोका स्मरण किया, उस समय जन्मान्तरमे संचित 

९१ 
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दिरण्यगभगमो यः स संवत्सरतामगात्‌ । 
श्रतिः ॥ न ह परा ततः संवत्सर आस तमेतावन्त कालमविमर्याबान्‌ 

संवत्सरस्तमेतावतः कारस्य परस्तादस्यूजत त॒ जातमभिव्याददाप्स भाणम 
करोत्सेव वागभवत्‌ ॥ ४ ॥ 

हिरण्यगर्भः कारेन हीनोऽण्डं कालसंयुतम्‌ ।॥ १३८ ॥ 

अण्ड भिखान्तरम्रजदिराञ पुरुषं प्रथः । 

करियाविज्ञानशत््यात्मा विराजोपदितो भरत्‌ ।॥ १३९ ॥ 

नामरूपादिमदेहसम्बन्धात्‌ तद्विटक्षणम्‌ ¦ 

अरूपोऽपि हि धरत्रात्मा रक्ष्यते रूपवानिव ॥ १४० ॥ 





सकष्मरूपसे स्थित ज्ञान आदि तीनोंक्ा सरण हुभा । आविर्भूतं ज्ञान आदि 
तीनि विशिष्ट प्रजापति उन वीनाँसे पश्चीह्त मूतोँकी सृष्टि कर स्थावर भौर 
जङ्गम सृष्िके हेतुमूत अण्डेते गभेवान्‌ हए अर्थात्‌ पाच मूतोके उतपादककी 
सृष्टि कर उसी अण्डमं पविष्ट हुए । इसीके अनुसार यह मनुका वचन है- 
“अप एव ससजाऽऽदौ तायु बीजमवाखजत्‌ । 
तद्ण्डमभवद्धेम सपसाञ्चसमप्रभम्‌ ॥ 
तस्मिन्‌ जज्ञे स्वय ह्या सर्वरोकपितामह । इत्यादि ॥१३५॥ 
शङ्का-हिरण्यगभे कितने समय तक गर्मैवान्‌ रहे 
समाधान--धहिरण्यगभेः इत्यादिसे । हिरण्यगभके गभ्की, उक्त पश्च 
मूतात्मक अण्डेकी, जो कि मदित्यासमक विरा्की उत्पत्ति द्वारा संवप्सरका 
सारम्भक हभ, सवत्सरके बाद खि इद । हिरण्यगभे सवप्सर रहित ये, 
कारण कि आदित्यकी उत्यत्तिसे पूर्वै सवत्सर था दही महीं । सवत्सर सूरयके 
उदय तथा अप्तसे होता हे, अत॒ वह सूर्यके अधीनः इस समयमभी 
एक वर्षं बारह मापका होता है यह परसिद्ध है, इसी प्रसिद्ध ॒परिमाणसे यह उत्त 
देना संभव है कि एक वषै तक हिरण्यगम गभवान्‌ ये ॥ १३८ ॥ 

(अण्ड भित्वा इत्यादि । क्रियाविन्ानशक्तिति उक्त दिरण्यगभने 
सवस्सरफे बाद अण्डको बीचसे फोड़कर विराटनामक पुरूषका उत्पादन 
किया ॥ १३९ ॥ 

“नामरूपादि०' इत्यादि । यद्यपि सत्रासा स्वय नाम भौर सपसे रहित है, 


| गमी {० [र =) 
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पुषष्मस्थरक्षरीराभ्या विदाभाभ्यामविद्यया । 

युतः कूटस्थ ईशोऽपि सश्चरीरो बभूव ह ॥ १४१ ॥ 
स वै च्रीरी प्रथमः स वै पुरूष उच्यते । 
आदिकर्ता स भूतानां ब्रह्मोपास्य इहेरितः १४२ ॥ 


तथापि नाम जौर खूपवानके देहके सबन्धसे नामरूपवानके सद रक्षित होता दै, 
अत नाम ओौर रूपके ओपायिक होनेसे वह वस्तुत अनाम खपामक दी है ।॥१४०॥ 

शषष्मस्थृङ ०” इ्यादि । “चित, अभिष्यक्तिययोप्ते ताभ्या चिदामास्याम्‌' 
अर्थात्‌ चेतन्यपतिविम्बित स्थूरु ओर सुक्ष्म दो शरीरोसे कूटस्थ परमात्मा भी 
शरीर सहित होकर शरीरीके समान रक्षित इए । हिरण्यगभका शरीर सपश्ची- 
कृत भूतात्मक नेसे सृक्ष्म शरीर है ओर विरा्का पश्चीकृतपश्चमूतासक शरीर दै, 
जत वह स्थूर शरीर है, उन दीनम परमातमा दी प्रतिष्ठित है । यदा अपि 
दाञ्द एवकाराथक है । इसे परमापमा दी भतिष्ठित है, सन्य प्रतिष्ठित नदी हैः 
यह्‌ फडिताथे हआ । 

शङ्का--तो क्या ब्रह्म वास्तविक संसारी 

समाधान--अनिधसे दी उसका शरीरफै साथ सबन्ध इभा है, इसङिए वहं 
ररीरवानके समान का जाता है, वस्तुतः वद शरीरवान्‌ है नहीं । आरोपितं 
व्तुमे रहनेवाङे गुण ओौर दोषका अधिष्ठाने कु प्रमाव नदीं पडता यह अनेक 
बार कद चुके है ॥१४१॥ 

(स॒ वे शरीरी" इत्यादि । वदी सूत्रात्मा विराडभावापन्न अर्थात्‌ विराड्‌ 
होकर प्रथम शरीरी, पुरूष तथा समस्त मूतोका कत करता है जौर 
उसी बह्मा यहा उपास्यलखूपसे निर्देश भी किया गया है । 

वार्तिकमे “ह्ममे समवतैतः एेसा "चतुथं चरणः ङा है ओौर उसकी दीका 
उक्ा्थकी पुष्टिके छिए्‌ पराणवाक्यको परमाण ख्पसे उद्धृत करते दहै “स वै' 
इत्यादिसे। इससे यह प्रतीत होता है कि वार्दिफकारने पुराण छछोकका जविकर निर्दशं 
किया है, किन्हु वार्तिकसारकारने प्रकरणके अनुसार चतुथं चरण बदरू दिया है । 
अतत अपनी व्याख्यामे दोनों अर्थोका समवे कर यह ङ्खिना अनुचित नहीं 
है कि वह उतच्र हुभा जौर वही उपाश्यत्रूपसे निर्दिष्ट दै । 

शद्का--विराड भी कूटस्थ तहहीदैः यह पूर्वमे कह चुके दै; फिर 
उनकी उत्पत्ति कैसे 
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आश्नायादिमन्ात्‌ स स्वभावबरचोदितः । 
हिरण्यगभेस्तं पुत्रमन्न॒ दारितवान्‌ शुखम्‌ ॥ १४३ ॥ 
भिनत्ति सर्वमर्यादा नान्वयाधप्यपेक्षते । 

अस्य द्ग्धोद्रस्याऽ्थैको न इयांदषाभ्प्रतम्‌ ॥ १४४ ॥ 





समाधान~-जेसे धटके उत्पन्न होनेपर षंटकाशकी उप्पत्तिका व्यवहार 
होता है, वैसे दी शरीरस्वरूप उपाधिकी उत्पत्तिसे उससे उप्ित उक्त पुरुषमे भी 
उदत्तिका जौपचारिक प्रयोग होता है ॥१४२॥ 

अद्चनाया ० इष्यादि । असनस्वभाव मृ्युस्वरूप हिरण्यगमे श्चुधा ओरं 
पिपौपतासे आकुरु होनेके कारण हिसाश्वभावसे भरित होकर ज्येष्ठ पुत्र विराडंका 
भक्षण करनेके शिए प्रदत्त हए ओर उन्होने मुख बाया । 

शङ्ा- त्रहप्वरूप प्रजापति (भरघयु) विराट्‌ विवेकी दै, इसमे तो 
सन्देह हे नही, फिर मयीदा भज्ग करनेके छिए्‌ उनकी देसे भतिनिन्य कर्भमें 
प्रवृत्ति क्यों हद 

समाधान--श्चुधा जौर पिपासरासे व्याङ्कुर पुरूष कौन सा जवन्य करम नहीं 
करता । विश्वामित्र आदि महर्षियोकी मी अभक्ष्यके भक्षणे प्रवृत्ति हुई थी, यह्‌ 
पुरणपरिचीरनपरायण व्यक्तिसे छिपा नही है । मौर सदसत्‌-कार्यमात्र जगतका 
कारण ईश्वर है, अन्यथा सर्पादिमे वह स्वभाव कासे आता? इसपर भी 
इष्टि दीजिए ¦ अत्ताने याने मृध्युशब्दसे पुकारे जनेवाे प्रजापतिने अपने 
मक्षणके ङिए्‌ अल्लकी चष्ट की । अन्तके बिना अन्नाद स्थिति द्यी भसम्भव दै, 
अतएव अन्न देखकर अत्ताका मुख बाना ठीक ही है । इस तासपर्वसे श्रुतिने का 
है--एबक्षा प्राण अन्न ह ॥ १४२ ॥ 

उक्ताथेका ही स्पष्टीकरण करते ह 'भिनत्ति, इत्यादिसे । श्चुषिपासासे 
ध्याकुरु मनुष्य प्राय सदाचार-मयीदाका भङ्ग करता ह । 

राङ्का-फिर भी भत्ताको अपना स्वरूप तथा अन्नका स्वह्प तो देखना 
दिए । 

समाधान-- नहीं, वह यह्‌ नदीं देखता कि यह अपने वशका है या वंदान्तरका 
है, केवरु यदी देखता है कि वह अन्न है जौर मे जक्ाद ह । अघ्ादकी तुष्टे 
किए अन्न है, इस जभिपरायसे इदते दै--*कछो न कुयादसाग्रतम्‌ । कौन रुषा 


)॥ 
६, 
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स्वमावप्रेरितो शेष प्राण्यदृष्टवशानुगः । 
रोदनोत्थरवत्रस्तः स्वभावं चिच्छिदे भयात्‌ ॥ १४७ ॥ 
अत्यन्तमपि शूराणां स्स्वभवेकदेतुतः । 
तित्तिरादिशयुत्पाते वेषथुर्जायते मयात्‌ ॥ १४८ ॥ 
इत्थं विचारयामास विरतः पूत्रमक्षणात्‌ । 
अन्नबीजं विराददेहस्तन्न भक्ष्य फएला्थिना ॥ १४९ ॥ 
विचार्यं तेन बीजेन भोक्तभोग्ये ससजे सः । 
अ्रयाद्या इह भोक्तारो वेदयज्ञादि भोग्यकम्‌ ॥ १५० ॥ 
न अर्थम विशवास करनेके र्एि इस इतिडृत्तका उद्धेख श्रुतिने किया 
॥ १४६ ॥ 

व्याघ्र जेते पञ्युओका भक्षण करता ३, वैसे मृ्युने कुमारका भक्षण क्यों 
नही किया " इसपर कहते हे--स्यभाब्‌ ० इत्यादिसे । 

प्राणियोकी जन्मान्तरङ्ृत श्म ओर अञ्युभम क्मकि अनुप ही वतेभान 
न्मम प्रवृत्ति शेती दहै, इसर्ए मष्युने भी पूरवैजन्मङृत कर्मवासनानुसारी 
हि ्स्वमावसे प्रेरित होकर मी कुमारके रोदनशब्दसे भयमीत होकर अपने 
हिसास्वमावको त्याग दिया ॥ १५४७ ॥ 

अत्यन्त ° इप्यादिसे । 

दाङ्-अतिश्रर वीर प्रजापति मृघ्युको मय क्यो इ 

समाधान--्ुर्वीरको मी अतर्कित शब्द घुनकर भय होतादहै, यं 
भरकृतिका स्वमाव है । तित्तिर पक्षिविरोषकैे अचानक शब्दसे वीरको भी भय 
होता है मौर वह काप उठता है, इसी प्रकार प्रजापतिने कुमारके अचानक शब्दे 
भीर होकर अपना हिषाप्वमाव तत्कार्मे ठोड दिया ॥ १४८ ॥ 

इत्थम्‌" इत्यादि । पुत्रके भक्षणसे उपरत होकर प्रजापतिने यन्रका बीज 
मूर कारण विराड्का देह है, अच्रर्थियोको उसके मूखक्षा भक्षण नहीं करना 
चाहिए, यह विचार किया । अभिप्राय यह है कि बीजते प्रचुर अन्न होगा जौर 
उपसे अधिक कार तक तृचि होती रहेगी । ओर बीजके स्वल्प होनेसे बहुत 
थोडे समय तक कुछ तृपति रहेगी । इषिए प्रचुर भन्न चाहनेवारखेको मूडका भक्षण 
नदीं करना चाहिए थौर न छोग करते ही है ॥ १४९ ॥ 

"विचाये' इत्यादि । कुमारके सुखके शब्दसे मीत ॒प्रजापतिने विरा््पी 
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सखूपानुपमरईदेन स विराद्‌ देवतात्मभिः । 
आत्मानं व्यभजत्‌ स्थूरेल्लिधा बायधिभासुभिः ॥ १४१॥ 
श्रतिः ॥ स एेश्षत यदिवा इममभिम\स्ये कनीयोऽन्नं करिष्य इति 
स तया वाचा तेनात्मनेद सर्वमसृजत यदिदं किथ्चर्चो यजूषि सामानि 
च्छदा५सि यज्ञान्प्रजाः पञ्चन्‌ स॒ यद्यदेबास्यूजत तत्तदन्तमधियत सववा 
अत्तीति तददितेरदितित्व, सर्वस्येतस्यात्ता भवति सर्वमस्यान्न मवति य 
एवमेतददितेरदितितवं वेद ॥ ५॥ 


यीजसे ओर उसके मुखसे उतपन्न शब्दसे वाच्य-वाचकासमक जगत्‌की ष्टि की । 
अग्नि जादि भोक्ता हैँ जौर वेद, यज्ञ आदि भोग्य ह, इन दो वर्गोमिं जगत्‌ अन्तभूव 
हे ॥ १५० ॥ 

(स्वरूपायुपमर्देन' इत्यादि । विराट्‌ सब देवतार्ोका आत्मा है, भत 
विराटृने स्वासमूत अभि, भानु तथा वायु देवता द्वारा पना चरीर पूर्वैवत्‌ रखकर 
अपने तीन विभाग किये अथात्‌ अभि, वायु मौर आदित्यकी सृष्टि की ॥१५१॥ 

(स एेक्षत' हप्यादि । कमारश्चन्दसे भयभीत परजापतिने कुमारके भक्षणसे 
विरत होकर विचार किया करि यदि इसकी हिसा करेगे, तो थोड़ा दी अन्न होगा 
इसलिए इसके द्वारा अधिक अच्र उत्पन्न करं, इस अभिपरायसे कुमारकी बाणी 
र्द नामी जौर उप कुमारसे वाच्य अथजातकी सृष्टिकी | नाम- 
ख्पात्मक दी सब प्रपञ्च है | 

राङ्गा--विराडकी खष्टि करनेपर स्थावरजगमाप्मक निखिक प्रपश्च्टी सष्टि 
तो हो ही चु्ी, फिर “इद सर्वम्‌ इस्यादिसे पुनः खष्टि प्रतीत होती ३, 
सो क्यों" 

समाधान--यहा सर्वच्चब्दका सकोच कर उससे ऋगादि वेद; यज्ञ-कता, 
पशु आदि विवक्षित ह । प्रजापतिने स्वसष्टमात्रके मक्षणकी इच्छा की! इसीसे 
'अदिति, चब्दका निर्वेचन श्रुति स्वय करती है--"यस्मादत्ति तस्माददितैरदितित्वम्‌" 
परजापतिम प्रजापतित्व है, अतएव अदिति ' इत्यादि मन्त्र है । पजापति 
अदितिनामत्वखूप गुणके ध्यानका फक श्रुति कहती है-सव उपासकका अन्न 
होता ै, जो उक्त पकारसे परजापतिम भदितिलको जानता है अर्थात्‌ प्रजापति 
होनेपर स्वासा दोकर सब अनन खाता है ॥५॥ 
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इत्थ महाभाग एष वहिस्तेन विराद्धिया । 

उपास्य इति संस्तौति ध्येयोऽ्वः स्तूयते तथा ॥ १५२ ॥ 
स॒ विराडह्ममेधेन यजेयेति व्यचारयत्‌ । 

विराजः प्राण उत्रन्तो विचारभरमकर्ितात्‌ ॥ १५३ ॥ 





इत्थं महाभाग" इत्यादि । इस प्रकार भमि प्रतिष्ठित है, साक्षात्‌ विराङ्के 
शारीरसे अभि उपत्न हुई हैः इसङ्एि विराड्बुद्धिसे अथिक्टी उपासना 
करनी चाहिए । इसीर्एि श्रुति अभिक्री स्त॒ति करती है। इसी प्रर 
ज्वी प्रजापतिबुद्धिसे उपासना करनी चाहिए, अत अद्वी भी स्तुति 
ध्याना दयी है। 

शङ्का--उपासना ओर उसके फर्क निरूपण करनेके अनन्तर इस 
परकरणकी समापि ही उचित है, उत्तर ग्रन्थी क्या आावदयकता है 

समाधान-सप्रतिष्ठितप्व ओौर भदितिख--इन दो गुणोंसे विशिष्ट 
प्रजापतिकी उपासनाके विधानके अनन्तर प्रजापति दही अश्यादि नामपरवृत्तिकरे 
बीज दै, इस अथका प्रतिपादन करनेके किए उत्तर अन्थका आरम्भ करते 
दै ॥ ३५२ ॥ 

“व विराड्‌' इप्यादि । उस विराट्ने विचार किया कि भूयान्‌ यागसे याने 
अश्वमेधनामक यज्ञस फिर याग करे। इतर यागकी अपेक्षा अदमेय यागे 
दक्षिणा अधिक देनी पड़ती है, इसङिर्‌ अश्वमेध भूयान्‌ याग कहता है । 

राक्का-अमी तो भरनापतिने कोई याग किया दी नही, किन्तु करनेवाछे ३, 
फिर भूय, शब्दका प्रयोग क्यों जाया ” द्वितीय बार फिर उसी कार्थक्रो करनेके 
तास्येसे उक्त शब्दका प्रयोग होता है । 

समाधान-- प्रजापति अतीत जन्मभे भद्वमेध कर चुके है वटी यजमान 
सपति हिरण्यगभकी अवस्थे है, दोनों अवस्थाथोमें भपनेको एक ही मानकर भूय - 
चाब्दका प्रयोग क्रिया दैः सो ठीक दही ्ै। अतीत कार्की अद्वमेधवास्ना 
हिरण्यगभेकी अवस्थामें मी जभिग्यक्त हुदै, तदनुसार मूय.लब्द प्रयुक्त हु, 
क्योकि कतौ जौर मोक्ता धमिन्न नहीं माना जाता है । 

दाङ्का- वह तो देदवर है घौर कष्ट फर्म" इस न्यायसे -क्म दु.खामक है, 
निष्य सुखी दडषरफ़ी दु सालक कर्म करनेको इच्छा क्यो इई 
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प्राणोत््रान्तौ विराजोऽस्य देह उच्छरनतां गतः । 

श्रुति" ॥ सोऽकामयत भूयसा यज्ञेन भूयो यजेयेति सोऽश्राभ्यत्स 
तपोऽतप्यत तस्य॒ श्रान्तस्य तप्तस्य यशोवीयुदक्रामत्‌ प्राणा बै 
यश्लोवीयं॑तत्पराणेषूतरान्तेषु शरीर \< श्वयितुमधियत तस्य चरीर एव मन 
आसीद्‌ ॥६॥ सोऽकामयत मेध्य॑म॒इद < स्यादात्मन्ग्यनेन स्यामिति 
ततोऽश्वः समभवद्यदश्वत्तन्मेध्यमभूत्‌ इति तदेवाश्वमेधस्याख्वमेधत्वम्‌ । 

यतोऽ्वयत्ततोऽश्वाख्यां वैराजो देह आप्तवान्‌ ।॥ १५४ ॥ 

समाधान-- व्यवहारदशामे कायेभात्रप्रकृतिके अधीन रहता है, इसरिपए परकृति- 
वञ्च सूत्रात्माफी भी कर्म करनेकी इच्छा इई । फलभोक्ताकी पृववस्था ( तकतर्म- 
कतु अवक्था ) ही प्रकृति कदी जाती है । पूवोषस्थाम अश्वमेध किया था, अत 
फलावस्थामे भरजापतिकी भरवमेधके अनुष्ठानकी इच्छा हई । अतएव "हति 
यान्ति मृतानि निमरह फं करिष्यति यह मगवद्वाक्य मी सगत होता है । प्रजापतिने 
तप किया, विचारश्रमसे चिन्न प्रजापतिके प्राण निकर गये । श्रतिमे प्राणको 
यञ्च ओौर वीयं कहा है, क्योकि य घौर वीर्या हेतु प्राण दै, प्राणे बिनां 
कोद यरास्वी अथवा बली नही हो सकता ॥१५२॥ 

श्राणोत्क्रान्तौ' इत्यादि । माण निकठ जानेपर विराट्का देह एर 
उठा ओर अपवित्र हो गया । शरीरसे अङ्ग होनेपर मी प्रजापविका मन उसी 
शरीरम सरभ्न था । जेसे कोई आसक्त पुरुष दूर देश चछा जाता है, तो भी उसका 
चित्त परिय वस्तु लगा ही रहता है, वैसे प्रजापतिका मन उक्त शरीरम था। विरायृकषा 
देह ( यतोऽद्वयत्‌ , अत ) अश्व नामक इआ । प्रजापतिके दारीरमे अर्वशब्दवी 
भदृत्तिका बीज यदी निर्वचन है । देदतादात्यसे प्रजापति मी अश्व कहे जाते है । 

शङ्ा- प्राण मिकर्नेपर प्रजापतिका मन चरीरमें क्यों सलग्न था ? 

समाधान--त्वज्ञान तो उसे था नही, इसलिए फिर ॒ शरीरम आनेके डिए्‌ 
= ही मै मनं लगा रह गया, अतयव मगवानने कहा है--'सदा तद्धाव- 
भावित › । 

दङ्ा--पिर भी स्यक्तका पुन" परिग्रह करना वो उचित नहीं है । 

समाधान--असमीचीन ज्ञानसे पसे कार्यमिं पदति होती है । 

शङ्खा-- अच्छा, मान ख्या कि प्रजापतिका मन उस शरीरम सरन 
था। रिरि क्या हुभा ?॥ १५४॥ 
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सोऽकामत मेध्य मे शरीर स्यादिति प्रथः । 

कामयित्वा विवेश्चाऽस्मादमेध्यं मेध्यतामगात्‌ ॥ १५५ ॥ 

अश्वयन्मेध्यममवदरयमेधस्ततो विराट्‌ । 

अश्वार्वमेधौ स्तूयेते ज्ञानकरमप्रदृत्तये ।॥ १५६ ॥ 

अरवारवमेधवह्वीनाम्थवादेन संस्तवात्‌ । 

ज्ञानकर्मंविधानेन तस्य स्यादेकवाक्यता ॥ १५७ ॥ 

इति वार्िंकसारे प्रथमाध्याये द्वितीयमभित्राह्मणं समाप्तम्‌ ॥ 
समाधान-- सोऽकामयत इष्यादिसे । उस प्रभु ॒विराड्की इच्छा हद कि 

मेरा शरीर पवित्र हो जाय, एेसी कामनां फरके वे फिर उसी शरीरम प्रविष्ट हुए । 
प्रजापतिके पुन प्रवेश्से अपवित्र उक्त शरीर फिर पवित्र हौ गया । भद्चरीरको 
कामना कैसे इई " यह शङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योकि प्रजापति समथ है, इसङिषए 
अदरीरको भी कामना होनेमँ कोई आपत्ति नदीं है । प्राहत प्राणियों दी 


उक्त नियम है । अश्वी परजापतिख्पसे स्तुति की गई है, इसङिए. वह उपास्य 
दै, यह फक्त अर्थं हुभा ॥१५५॥ 


शङ्का--उक्त निर्वचनसे अश्च प्रजापतिखख्प हो सकता है, फिर भी 
भदवमेष यज्ञ प्रजापतिस्द्प केसे कहा जा सकता है 

समाधान--अश्वयत्र' इत्यादिसे । शरीर जौर प्राणके वियोगसे “भश्वयत्‌' 
प्राणके प्रवे्से मेध्य इ, अत प्रजापतिका शरीर अवमे कहा जाता है। गौर 
देहके तादात्यसे प्रजापति भी अद्वमेध कराते है । भदवमेध याग भौर 
अइवकी उपास्ना--इन दोनोँमे पुरुष की प्रवृत्ति हो, इसलिए अइवमेव याग 
ओर उसके भङ्गमूत अशव--इन दोनोकी स्तुति की गद है । 
' शङ्ा--उक्त यागका अङ्ग अश्व ओौर अहवमेधयागासक भमि--इन 
दोनी स्तुति ओर उपासना पूर्वमे कह चुके दैः फिर “एष ह वा ज्वमेषम्‌ ' 
इत्यादि उत्तरं अन्थका आरम्भ क्यों हज 

समाधान --उक्त अइवकी उपासना तथा "नैवेह इत्यादिसे उक्त अग्निकी उपा- 
समा-ये दोनों मि्-मिन्र क्म नहीं टै, किन्तु एक ही कर्मं है, इस अरथेकी सिद्धिके लिए 
उक्र भन्थका आरम्भ है जथीत्‌ "एष ह से (भवति, पन्त श्ुतिका भारम्म है ॥१५६॥ 

(अद्वाच्वमेध ०” इत्यादि । अश्व, जध्मेष ओर भब्दि--ईइन तीर्नोकी 
अथैवादसे स्तुति की गद दै, भत ज्ञान ८ उपासना ), कम ( अश्वमेघ याग ) इन 
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शतिः ॥ एषं ह वा अश्वमेध वेद्‌ य एनमेव वेद्‌ तमनवरुद्रचेवामन्यत 
तर< संवत्सरस्य परस्तादात्मन आलभत पञ्चन्‌ देवताभ्यः प्रत्यौहत्‌ त- 
स्मात्सर्वदेबत्य प्रोक्षित प्राजापत्यमारभन्ते। 


दोनोँका विधान है, इसङिए्‌ दोनों जाक्षणोकी एकवाक्यता है । यदि भिन्न 

वाक्य होते, तोये दो कर्म॑स्वतन्तर होते। एकवाक्यताके न होनेपर दी तो 
अनेक वाक्य माने जाते प्र | प्रकृतमे एकवाक्यता होती दै; ईसरु 
एक दी उपासना मानना समुचित दै । 

शङ्का-- दोनों उपासना स्वतन्त्र क्यो नही है 

समाधान- पूर्वं वक्योमे विधायक पद नहीं है, इसरिएु पर्दी सगति 
नही बनती । इसछिए विधिविशिष्ट उत्तर वाक्यकी प्रवृत्ति इद । 

राङ्का-- पूर्वं वाक्यम भी तो “अदितित्व वेद्‌" यह विधि स्पष्ट दी है, फिर 
विधि नही है, यह क्यो कहते हो 

समाधान- हाहे, कितु गुणविधिमाघ्न है, प्रथानविधि नदी है। प्रान 
विधि ।अश्रमेष वेद, यही है । पूर्वं वाक्यम विपि नही है, यह कहनेका 
तात्पर्य यह है कि वह प्रधान विषि नही है| “एष ह वा' इत्यादि श्तिका स्थ 
यह है--जो कोई उपासक प्रजापतिर्य अश्च जौर अभ्निको वक्ष्यमाण 
्रकारसे पृणैतया जानता है, वही अश्वमेध जानता है, अतं विहित प्रकारसे ही 
जानना चादिए । अशवदशन इस प्रकार है प्रजापति ने पने श्चरीरकी सकलकाट- 
छोकादि धमे विशिष्ट अश्वष्पसे कल्पना की । 

दङ्का-- श्यां एेसी कल्पना की 

समाधान--फिर धश्वमेष यज्ञ करे, इस सकषपसे अपने देहम अश्वकी 
श्यना की । 

शङ्का- धश्वमेध तो प्रजायतिदेवतासक है, प्रजापति स्वय देवता दै 
उनसे अन्यं दसरा प्रजापति देवता है दी नही, इसङिए उनका उक्त यागम भषि- 
कार्‌ ही सही, पिर उनकी प्रवृत्ति क्यों हुड 

समाधान--उपासनाके छिए यह अथेवाद दै, वस्तुत उक्त थाग करनेमे 
वृत्ति हई, यह तात्पथं नदीं है । 

शङा--मच्छा तो उक्त स॑कल्पके वाद उन्होने कया किया 
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समाधन-सकणर्डोकाप्मक उक्त अश्वको बे-रोक-टोक एक वषे तक 
छोड दिया । 

दाङ्का-- फिर " 

समाधान-एक वेके बाद आसाके क्षि उसका आङ्म्मन किया ओर 
उक्त प्रजापतिने स्वा्चभूत अन्यादि देवताओंको ओाप््रविधिके अनुसार ्रामीण 
पु ( अजा आदि ) ओर आरण्य ( जङ्गटी गवय जदि) प्ड्ुदिये। भाव 
यह है कि जैसे प्रजापतिने उपासना की है, वैसे दी दृररोको भी उपासना करनी 
चाहिए । पर विरक्त ओर सुमुश्च इस उपासनाके अधिकारी नहीं हे, क्योकि वे 
प्रजापतित रूप फएङरकी प्रापिते भी विरक्त हे ओौर परतीकेमे अषमहके मी अधिकारी 
नहीं है । प्रजापतिकी उक्तिके अनुसार ही यागिक लोग मी प्रनापतिके कार्य ही 
ह, हसक प्रोक्षित ( मन्त्रपूत ) जरते संसृत घोड़को सरवदेवप्य तथा भाजापत्य 
मानकर उसका आरम्भ न करते दै । सर्वदेवप्य होनेमे हेतु है- पाजापत्य- प्रजा- 
पति सर्वदेवात्मक हे । इस प्रकार उपासना कहकर उसका फर कहते दै- जो 
उपासना द्रा मनसे संपादित उक्त अरव ओर अमि--इन दो साधनोसे अश्चमेष 
होता है ओर जो बाह्य अध ओौर अमि--इनसे मी अधमेष होता है, इन दोनों 
मानसिक ओौर कायिक यज्ञोके फल सनिता ( सूय ) ही ३ । उक्त सूर्यं हीकी 
सवस्सररूपसे भावना करनी चाहिए 

राङ्का--अश्वमेषका फल रूपं सविता कौन है " सूर्यमण्डक अथवा 
इसके देवता । 

समाधान--देवता | 

शङ्का--रघव्सर आदित्या आसा कैसे है 

समाधान--तूयं काते परिच्छिन्न है, अतएव कासे भिन्न नहीं है । 
धादिप्यके उद्य यौर अस्तसे क्रमश दिन ओौर रात्रि बनती है मौर तीस दिनका 
माप दहोता है ओर तीन सौ साठ दिनिका संवप्सर होता है, हस परपरासे 
सवप्सरका निभोता सूर्यं है। निर्माता भौर निर्मेयका तादात्य उचित 
हीदहे। जश्वमेष जके, यह कहकर अग्नि मी अफ, यह श्रति कती 
है । “भयमग्निरकं › इति--भमिप्राय यह है कि पार्थिव ससरत अगि क्रतुका अङ्ग 
है, यह '्िजोरसो निरषतैतानि › इस श्वतिने कहा है, तो भन्न फलात्मा अक 

ही हे भथवा भषशब्दसे भग्ना दी निर्देश हे, भनि दी रविता ह । 
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एष ह॒ वा अश्नमेधो य एष तयति तस्य संवत्सर आत्मा 
अयमभनिरकैस्तस्येमे रोका आत्मानस्तावेतावकश्वभेधौ सो पुनरेकैव देवता 
भवति मृत्युरेवाप पुनभरत्यु जयति नेन श्रदयुराप्नोति भरत्युरस्यात्मा भवति 
एतासा देवतानामेको भवति ॥७॥। 


इत्युपनिषदि दितीयमभिन्राह्मण समाम्‌ । 


दङ्धा--पूर्वोक्त भगिको आदित्य क्यो कहते हो " सस्छृत अग्नि अन्य है 
जओौर आदित्यखूप अमि अन्य है, यही क्यों न कहा जाय ! 

समाधान--^तस्य प्राची" इत्यादि वाक्यसे रोकालक अगन्म जिस चित्यवक्का 
पूर्वमे निर्देश किया गया दै, उसी रोकराप्मकष्वको यहा मी कहते दै, इषि इसी 
अभिरम आदित्यघ्व इष्ट है, यह श्वतिवाक्यसे स्पष्ट प्रतीत होता है, अत बही 
गरद्य हे, अथोन्तर र्य नहीं है । 

दाङ्ा-- आदित्य अद्वमेध है, यह पूर्वम कहा गया हे, अश्चमेषका हेतु 
अनि है, इस प्रिस्थितिमे आदित्य भौर अगि-ये दोनों साध्य-- साधन 
स्वरूप ही होंगे अथौत्‌ अदममेषका साध्य फलमा आदित्य है ओौर साधन 
सुस्त चिप्य अभि है, फिर इन दो्नोका अभेद कैसे 

समाधान--क्रतुफलत्मा सविता ओर क्रतुसाधनासा वित्य भगि-ये 
दोनो उपासनाके छिए भिन्नन्यापारयीर हे, यह कनेपर मी वस्तुत दोनों प्राणाख्य 
देवता एक दी दै, भिन्न नहीं ह, इस अमिप्रायसे श्रति कदती है--“सा पुनरेकेन 
देवता भवति ।' 

शङ्का-- कौन एक देवता दै ° 

समाधान~-श्रयुरेव' ृष्युको ही भशनाया जौर पिपासासे युक स्थूरु प्रपश्चैका 
सहारं करनेवाषी जो प्राणाख्य देवता उपासनाके किए पूर्वमे की गई है, वही 
उपासनावान्‌ पुरुषकी आत्मा है । 

सङ्का--्चुषा जौर पिपासासे संयुक्त प्राणाख्य देवता यदि उपासकषी भाला 
होगी, तो श्चुविपासायुक्त पुरुष अतिदु खी होगा, इसख्पि यह उपासना ही अनथे- 
करी है, अत इस उपासनामे किसर सचेताकी प्रदृतति होगी ° अर्थात्‌ किसीकी नहीं 
होगी, भत, यष उपासना व्यथे है । 
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अथ तृतीय ब्राह्मणम्‌ 


ठृतीयबाह्ये प्राणः श्ुद्धयादिगुणसंयुतः । 
हिरण्यगमेप्राघ्यर्थयुपास्यः प्रतिपाद्यते ॥ १ ॥ 





शङ्का--“मृप्युमतिक्रन्तो दीप्यते इत्यादि तिने ज्ञानसमुचित कमसे 
मृतयु़ी विजय स्पष्ट ही कदी है, इसरिए युक्तिके साधन भा्मतत््ज्ञानका उपदेश 
व्यथे हे" 

समाधान - चास्मे जितनी उपासनाए विहित दै, उन-उन उपासनाओसे समु- 
चित कर्मोका या केवर उपासनार्ओंका मृष्युपातति फर है, इससे अधिक नहीं है, 
अत' आत्यन्तिक मुक्तके लिए तच्वन्ञानकी अपेक्षा है, इसङिए्‌ उसका उपदेश 
आवश्यक दहै, 'ृद्युमतिक्रान्त › इप्यादि उक्तं श्रतिने स्वामाविक भासङ्गूप 
मुुकी विज्ञय कदी है, सो गौण मृद्युशब्दाथे है | 

शङ्का--अदवमेध सहित उपासना या केवर उसकी उपासनाका फर 
मूपुमावकी प्रापि कहा है, अन्य उपासनाका नहीं 

समाधान- यह कथन उपरक्षण है, उपासनान्तरोमे भी यष्टी निर्णय हे, 
जो सबसे बड़ा कर्म ओौर उपासना है। यदि उसका भी एर संसारे दी 
अन्तरत दहै, तो दूरे कम तथा उपासनाभोके फर भी कैसुतिक न्यायसे संसरान्त- 
मैत ही सिद्ध हेते है| 

शङ्गा--पर ब्रा्मणकी उत्तर ब्रह्मणके साथ क्या सङ्गति है 

समाधान पूरव॒ब्रक्षणसे ज्ञानसदित कर्मका ससार दी फर दै, अधिक 
नहीं है, यह कषा । द्वितीय ब्राह्मणसे ज्ञान भौर कृमका उद्धावक जो प्राण दै, 
उसके स्वरूपका निहपण करते । इसते भ्रदयुभाव फर पूर्वका है जर भृ्युका 
अतिक्रमण उत्तरका फर है, अत ॒भि्ने-मित्न फएरुवारे दोनों बराह्मण हँ, यह शङ्का 
पूर्वमे ही निराङ्त हो चुकी हे । उत्तरम स्वामाविक विषयासङ्गस्वरूप मृद्युका 
अतिक्रमण कहा गया है । दिरण्यगभरक्षण मृस्युका नदरी, भत, पूर्वोक्त ज्ञान मौर 
कम समानविषयक ही है, उत्तर ॒ज्ञानक्मं है । उद्वीथ ज्ञानकर्मका अग््यादि 
देवताममाव ही फक आगे फेगे, ओौर पूर्व ्राह्मणसे ।एतासा देवतानामेको 
भवति' यह्‌ कदा ही गया दहै, इसङ्िए स्ानकमेके उद्भावक प्राणस्वरूपके 
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आध्यात्मिकपरिच्छेदं परित्यज्याधिदेषिके। 
रूपे स्वरूपवुद्धिरया सा तत्मािरितीयते ॥ २ ॥ 





निणैयके छि ही उत्तर ब्राह्मणका अवतार दै--इन दोनोमे हेतुहेतुमद्भाव 
सङ्गति है । 

तृतीये" इप्यादि । हिरण्यगमभकी प्राधतिके र्षि शुद्धि सद्वि गुणसे युक्त 
धाणकी उपासनाका तृतीय ब्राह्मणमें निहपण करते हे ॥ १ ॥ 

(आध्यास्मि०' इप्यादि । देहपरिच्छेदके अभिमानका प्याग कर आषि- 
देविक अशन्यादि देवताके स्वरूपम अपने स्वखूपकी इद्धि ही तस्प्ा्ि' शब्दस यदा 
इष्ट है । तार्यं यह है कि उक्त प्रजापतिकी दो प्रकरी सन्तान है--एक देवता 
ओौर दूसरे अघुर । पजापतिके पराण ओौर वागादि दश्च इन्दिया मन, बुद्धियेदी 
अपप्यलद्पसे विवक्षित दै। चाखजन्य ज्ञान ओौर क्मसे मावित वागादिवृचिया देवता 
| ओर वे ही स्वाभाविक कर्म ज्ञानसे भावित घुर दँ । “अयुषु स्वेषु रमन्ते इति 
सघुरा ' यह अर शब्दकी ग्युखत्ति है । इन देवाुरोको शाखीय ओर लौकिक 
कर्थम परस्पर स्पद्ध होने र्गी । देवतानि चाहा कि शास्त्रीय कर्म करे ओर्‌ 
अयुरोने चाहा कि जिस का्यसे वतमान कार्म सुख हो वही करे, यास्नरकी इसमे 
क्या आवदयकता है * इसपरिस्थितिमे कमी देवता विजयी होते ये, तो चाक्लीय 
कर्मानुष्ठान होता था गौरं जब केवर ठोकिक सुखा प्रवृत्ति होती तो अघुरोकी 
विजय होती थी । दैवोँकी विजयका ञचासे-ऊचा फर प्रजापतितकी प्राति है 
भौर अघुरोकी विजयक्रा फर नीचेसे नीचा स्थावरत प्रापि है। दोनेकि 
समान होनेपर मनुष्यत्वकी प्राति होती है । किन्तु देवता थोडे थे ओर अघुरोकी 
सख्या बहुत अधिक थी, इसङिए देवतार्ओंका अधिकं पराजय होता था । 
बार-बार पराजय होनेपर देवतान विचार करिया कि बिना प्रकृषके हम रोग 
विजयी नहीं हो सकैगे, अत॒ उद्रीथ कर्म द्वारा अदुरोका पराजय कर्‌ अपने 
वास्तविक देवस्वरूपको प्राप्त करे, इस प्रकार देवताभोका प्रस्यर परामश 
निशित इथ । उदीथ कर्मेसे यहा मन्तर-जप विविक्षित है, जो भागे कहेगे । 
तदनन्तर वागभिमानी देववासे देर्बोनि कहा किं हम ोगोके इस्याणके हए 
जटति कर्म करो । वागने कहा अच्छा, ओौर उद्धान किया । 

शङा--किंसका उद्भान किया ! 
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समाधान- -जिस वदनादिष्यापारसे वागादि समुदायक्रो सुखविरोष होता दै, 

उसीका उद्रान किया । किन्तु केवर देवताथे उद्धान न कर अपने स्वाथेके र्षि भी 
उद्रान किया । नौ स्तोत्रौका पवमान होता है । तीन पवमाने सवके भोगके किए 
गान किया ओर्‌ नौ स्तोत्रे केवर अपने फरक हिए-वाचि यो मोगस्तम्‌” इत्यादि 
्रतिलिद्ध कल्याण भोगके शिए--उद्धान किया । वाक्‌ इन्द्ियने स्वाथेके रिप 
उदान किया था, इससे अघुरोको विन्न करनेका अवसर मिख । असुरोनि आपसे 
विचार किया कि देवता छोग ॒श्ास्रजनित कर्मवासनासे हम असुरोका अतिक्रमण 
करना चाहते है, इससे हम रोगोका बड़ा अनिष्ट होगा, अत॒ इसका प्रतीकार 
अवय करना चाहिए । वैसा विचार करनेके बाद उद्धान फरनेवारी वाक्के पास 
पहुच कर उन्होने स्वामाविक स्वविषयासङ्गरक्षण पापसे उसको विद्ध किया, तः 
वाक्‌ तेदिक क्मैसे पराम इई । वार्‌ करमन्धियमात्रका उपलक्षण है । एव 
प्राण सदि ज्ञनेन्दियोने मी पूर्ववत्‌ पापविद्धं होकर अपने-भयने श्रेय.कर्मका 
व्याग कर दिया । यहा इन्दियोदी निन्दाक्ा तात्य यह हे कि कस्याणार्थि्योको 
इन्द्रियोकी उपासना न करनी चाहिए ' इस प्रकार इन्द्ियसे निराश होकर 
उक्त देवता्ओंने आसन्य प्राणसे कहा ओौर आसन्य प्राणने उद्धीथका गान किया । 
उप समय भी अघुरगण प्राणको पापसे सयुक्त करनेके र्षि पहुचे, पर 
पप्थरके उपर फेके गये मिडधीके देकेके समान स्वय अयुर ही वूर्‌-चूर हो गये । 
अयुररोका नाश्च होनेपर वागादि इन्द्रिया मपनेको अग््यादि देवतास्वरूप समश्चने 
गीं । देवताख्प तो पडे भी थी, किन्तु पापके ससग॑से पिण्डामिमानी होकर 
अपनेको भूक गई थीं | प्रतिबन्धककी निदत्त होनेपर उन्हे अपने वास्तविक 
स्वरूपका परिज्ञान इआ । जेते वागादि इन्दरियसमुदायख्य यजमान प्राणात- 
भावनासे अपने पिण्डमात्रपरिच्छि्ाभिमानका त्यागकरं विरार्‌प्वरूप हो जाता 
है, वैसे प्राणोपासकं मी प्राणात्ममावनासे पिण्डपरिच्छेदके अमिमानका त्याग कर 
विरादूस्वूष होता हे । 

शङ्का--विराड्‌ तो शोकसमष्टि होनेसे अचेतन है, इसरिष वह उपास्य 
नहीं हो सकता जर अविराड्माव फर मी नदीं हो सकता, क्योकि चेतन उपासक 
भचेतनाला केसे होगा 

समाधान--देवताविग्रह ८ सकर्देवनासमक ) विराडात्मा क्रेयाच्चक्तिङी 
प्रचानतासे प्राण कहटता है ओर ज्ञानशक्तिकी प्रधानतासे हिरण्यगर्भ 
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अश्याग्न्युपासनस्याऽपि फलमेतन्र चेतरत्‌ । 

तथाप्युपास्यमेदेन भिन्नेवोपास्तिरिष्यते ॥ ३॥ 

एकतवेऽपीश्वरस्याऽस्य गुणभेदेन मिनता । 

स्थृल्षष्मशरीराख्यौ विराद्प्राणौ हि तौ गुणौ ॥ ४॥ 

पूर्व॑स्य स्थूमुख्यत्वमिह मस्य मुख्यता । 

तथा च दरक््मदेहोर्थाद्धवेत्‌ स्थूराहिवेचितः ॥ ५ ॥ 
कहा जाता है, वह चेतन्याभासविचिष्ठ दहै, इसकिए उपासमा ओर 
तथाकथित उसका फर यहां टीकदहै। उक्त फल्प्रापि भी ओपचारिकि 
है । वस्तुतः ब्रह्मप्वरूप जीव अज्ञानवश्च अपनेको भिन्न मानता है। तच्व- 
ज्ञानसे अज्ञानका नाच होनेपर ब्रहमष्वरूपका अनुभव करता है । यह प्रकार 
जीव ओौर हिरण्यगभेके स्वरूपके विषयमे नहीं हे । यह विषय इसङिए 
सक्षेपसे ङ्ख है कि इसपर आगे विचार किया जायगा ॥ २॥ 


(अश्वाम्त्य °! इप्यादि । अश्व ओर भनी उपासनाका भी यदी फरुहे, 
अतिरिक्त नहीं । 


शङ्का--यदि दोनों उपालनार्ओक्ा एक हयी फरु है, तो उपासना्भोका 
भेद क्यो मानते ह्यो 1 

समाषान--उपास्य प्राणासा दिरण्यगभ ओर अश्वाभिदचयरीर विराडामा- 
ये दोनों उपास्य भिन्न है, इसङिए्‌ उपासना भी भिन्न है, अतएव सायुज्य फरक 
प्राति समान होनेषर मी मनोमयत्र आदि गुणोके भेदसे परमाप्माकी उपासना 
मिन्-भि् मानी जाती है, यह सिद्धान्त माना गया है ॥ ३ ॥ 

“एकत्वेऽपीडवर ०! इत्यादि । ईश्वरी उपासनके समान ॒पङ्ृतमे स्थूर- 
शरीरवाला विराट जोर सृष्ष्म॒ ररीरवाखा सूत्रासा प्राम अर्थात्‌ हिरण्यगमे-- 
इन वोनेकि गुणोकि भेदसे परकृत उपासना भी भिन्न ही है, एक नहीं है । अन्यथा 
सायुल्यफरुक ओर क्रममुक्तिफरक्र विविध गुणेसे विशिष्ट उपासना्ओमि भी 
एकलापत्ति ह्ये जायगी, जो इष्ट तरीं है ॥ ४ ॥ 

ूर्वस्य स्थूल ०" इत्यादि । पूर्वी उपासनामे सथू शरीर प्रधान दै, ओर 
उक्तरकी उपासना सृष्म शरीर भधान है, इस भकार स्थुरुसे सृष्ष्मका विवेचन होता 
हे। सम्िव्रीरामिमानी विराङ्का मूर सूषेम-शरीरातमा हिरण्यगभे है, दिरण्यगभका 
मूक अव्यक्त ब्रह्म है, मायाके मोहापरनामक सूदमहूपसे रहित शुद्ध ब्रह अन्यक 


तर्तीयं बराह्मण 1 भाषातुषादसहित ७२७ 


न्कवक्नवन्नककन्वककन्क्कन्कक्काकान्व्क्नन्यकन्यक्कान्यन्यककानयकर यकद वननु वाय चदव अ 


आत्मविवाधिशरेऽस्मिन्वुपास्त्यादि यदुच्यते । 
तद्विषेकोपयोग्येव तस्मात्प्राणो विविच्यते | ६ ॥ 
स्थूलस्य सुविवेचत्वादादौ मन्द प्रतीरितम्‌ । 
उत्तम प्रत्यसौ प्राणो दुविंवेचो विविच्यते ॥ ७ ॥ 
पौर्वापयमतो युक्त विराग्प्राणाख्यवि्ययोः। 
यख्य प्राणश्ुपासीत शद्धयादिगुणसंयुतम्‌ ॥ ८ ॥ 








(रि मि वि नि र १ कि का व प"य 


कहा जाता है | शुद्ध ब्रहमके यथाथ ज्ञानसे अन्ञानकी निश्चि द्वारा ऊवद्यकी परा 
होती है, अत मोक्षाथीं स्थूर ओौर सूक्ष्म शरीरी विवेचना द्वारा शद्ध त्मका 
जिज्ञाघु होता दै । इसीके रि प्रहृतमे दोनो उपासना बतखई गई है । दोनो 
उपासनार्थोका फर परम पुरूषाय ही है ¡ यही क्रम-सुक्तिका साधन ३ ॥५॥ 

आत्मत्रि्या ०" इष्यादि । 

रङ्ा--आपमविद्याफे ८ ब्रह्मविवाके ) अभिकरणमे विराट्‌ हिरण्यगभैद्ी 
उपासनाका विधान करनेका अभिप्राय क्या है 

समाधान-- प्रत उपासनाका ताद्य यह है कि उपासनासे ह्य उपास्यके 
तश्वका साक्षात्कार होता है । ज जिस स्वपकी उपासना करता है, उसको 
उस ॒तच्वका साक्षा्ार होता है। जव उक्त उपासना द्वारा उक्त तका 
पाक्षात्कार होगा; तव यह स्पष्ट प्रतीत होगा । इन दो्नोम वस्ुत उपाधि- 
मात्रका मेद है, मूर तच्च एक ही है एव प्राणासा हिरण्यगमै भी अपश्चीृत 
पश्चमूतोपाधिमात्रासे भि के जाते दै, वस्ठुत मूर तत्र ब्रह हीह । 
इस प्रणारीसे ब्क्षका यथार्थं स्वरूप ८ विवेक › ज्ञात होता दै, मत" यह विवेक 
्रह्मवितेकका सर्वथा उपयोगी है, इसङिएः पाणका विवेक आगे किया जाता ह ॥६॥ 

श्थुलस्य' इत्यादि । स्थूला विेक मन्दबुद्धियको स्व॑श्प ॒प्रयजञसे 
हो जाता दै, इसङिए प्रथम स्थर स्वरूपा विवेचन किया, उसके बाद्‌ जिनकी 
उक्त विचारसे कुश्ाप्र बुद्धि हो जावयी या प्राचीन सुसस्कारसे जो जन्मसे ही 
कुशा्बुद्धि दै उन अधिकारियेकि छिए, निरूपणते पूर्वं मिसका विवेचन नीं हो 
सकता है, पेसे सूम उपाधिसे युक्तं धाणक्ा विवेक करते है ॥ ७ ॥ 

पौर्वापयमतो' इत्यादि । अधिकारियोके अनुरोधसे भ्रन्थक्ा विषयं 
होना चाहिए; दसकं पूर्वम स्थूजोपाभि मतएव सुबिवेक विरादेका तिवेक 
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वागादयो न शुद्धाः स्यु्विषयासङ्गदषिताः। 
धुख्यप्राणस्तु शुद्धः स्यादिषयासङ्गवभेनात्‌ ॥ ९ ॥ 
कर पश्चात्‌ सूक्ष्म दुर्विवेक प्राणका विवेक किया । इन विचा्जमें पौवोपये-- 
ूर्वोत्तरभाव--समुचित हयी है। स॒ख्य (आसन्य) प्राणकी उपासना करनी चािए । 
शङ्का-- प्राणश्चब्दसे तो वागादि इन्िर्योका भी गहण होता है, रिरि 
आसन्य (यख्य) प्राणकी ही उपासना प्रङ्ृतमे विवक्षित है, इसमे क्या प्रमाण है 
समाधान--वागादि इन्दियां स्वाभाविकं विषयासङ्गसे दृषित है जौर 
भुख्य प्राणमं उक्त दोषका सपर नहीं दे, इसक्एि उक्त प्राण विद्युद्धि आदि 
गुणोंसे युक्त है, जओ भागेके मन्ते स्यष्ट दै, इस मभिपायसे श्युद्ध्यादिगुणसयुतम्‌' 
यह मुख्य प्राणका विरेषण कदा गया है । शुद्धि जादि गुण द्वारा मुश्य प्राणको 
प्रशसा जौर उक्त दोष द्वारा इन्दियोकी निन्दा श्चतिने स्वय की है। निष्प्रयो- 
जन स्तुति भौर निन्दा समुचित नहीं होती, इसरिए ्रहणके रिए स्तुति ओौर 
त्यागके छिए निन्दा की जाती है । अत उन श्रुतियोका ताद्य श्राणकी उपसना 
करनी चाष्टिए, वागादि गौण प्राणोकी उपासना नही करनी चािए' इसी हे । 
तात्पयेविषय अथेमे ही शब्द भरमाण माना जाता है ॥ ८ ॥ 

'वागादयः' इत्यादि । रूप) स्पदे आदि विषयोके आसङ्गसे वागादि गौण 
प्राण दूषित है, शुद्ध नही दै ओर उक्त दोषरहित मुख्य प्राण शुद्ध है ओौर 
शुदधकी दी उपासना करनी चाहिए; दूषितकी नदी, यह सारा्च है । 

दङ्का--्रया हः इत्यादि श्चति श्ञानका निरूपण नही करती है, किन्तु 
वक्ष्यमाण अभ्यारोह जप-विधिकी शेष होनेसे अर्थवाद है । 

समाधान--“य एव वेद्‌" इत्यादि वाक्यसे विदित प्राणोपासनाका बधक दी 
उक्त वाक्य हे, जपविधिका रेष नही हे, वेदन ओर उपासना ये पर्यायवाची 
दाब्दं रै, यह प्म कह शुके हे । 

शङ्ा-- च्छा उक्त श्वुतिवाक्य जपविषिदहोष मत हो, किन्तु भौद्रात्र कर्मके 
्रस्वावकी सनिधिमे पुराकटेपका धया ह" इत्यादि वाक्यसे श्रवण है, इसङिए उस 
निधिका रोष दै, ज्ञाननिषटपणपरक नहीं है । 

समाधान--वदि उक्त कर्म त्रिधिरोष होता, तो कर्मके प्रकरणम इसका 
पाठ होता, क्योकि कर्मकाण्डोपयोगिरयोका दयी कर्मकाण्डमे पाठ भपेक्षित है भौर 
इसका पाठ जञानकाण्डमे दै, अत, प्रकृरणके मेद्मे स्पष्ट प्रतीत दता है कि 





[+ 
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न्व 





त भ षि 


यह ज्ञानोपयोगी है, कर्मोपयोगी नही है । यद्यपि जपविधि समान प्रकरणम ह, 
तथापि उसका रेष न होने यह मी कारण हैकिप्राणकी स्तुति भौर 
वागादिकी निन्दाङ्ञा श्रवण है, इसि प्राणोपासनाकी विधि स्पष्ट है । 

राङ्ा-स्थवादसे विधिष्ी कपना कदी देखी जाती है 

समाधान--हा "वायु घृतम्‌” यस्य पणमयी जहु ' इत्यादि वाभ्ोपे स्तुतोंकी 
विधि स्पष्ट है, इसङिए यहा भी स्तुतिसे विथिकी क्ट्पना मानी जाती है ओौर 
यह भी कारण है कि प्राणकी उपासनाका फक ृप्युमतिक्षन्तो दीप्यते" इस 
वचने स्पष्ट रूपसे निर्दिष्ट है । 

दङ्का- इन्द्रिथादिके विषये यह तो अवद्य कहा गया है कि प्रकृत 
इपासनासे वागादि अग्यादिसखह्प हो जाते है जओौर अग्न्यादि देवामक होनेपर 
अमर हो जाते है, परन्तु प्राणाला हिरण्यगरभषूप पकी प्राप्ति उन्दे होती है, 
यह कहा कहा गया दहै 

समाधान--जेसे प्राणकी उपासना कर वागादि वास्तविक स्वस्वड्पापन्न हो 
जते है, उसी प्रकार प्राणोपासक भी वास्तविकं दिरण्यगर्भस्वहूपापनन हो 
जाता दै, इष्टान्तमे मी उपासना द्वारा दिरण्यगर्भकी प्राति अवद्य होती है, इसङिए 
उस फलकी प्रापिम उसकी उपासना निमित है । 

दाङ्का--अदुष्ट प्राणकी उपासनाकी विधिद्यो सकती है, लेकिन प्राण 
विश्युद्धि भादि गुणे विशिष्ट है, इसमे क्या भमाण है ? क्योकि उपा्तना भरेपित 
गुणसे भी हो सकती दहै जौर उक्त वाक्या उपासनाविधि्मे तादययं हयेनेते विद्यु 
द्वथादि स्थम तात्पयं नहीं हो सकता " 

समाधान-जिप्त प्रकार प्राणकी उपासना उक्त पाक्यका तात्य है, 
उसी प्रकार विशयुद्धथादि गुणमे मी अवान्तर तादय है ! उपासना, उपास्य ओर 
गुणवस्माण--मे तीनों समान ही भमाणते सिद्ध है । उदादरणके छिए देवताधिकरणका 
स्मरण कीजिये, वहापर भाप्यकारने सिद्धान्त किया दै कि विगरहमत्यायक 
दवताके स्तावक मन्त्रोसे देवता विग्रहवती है, यह सिद्ध शेता है । मीमासकोनि 
छह कि नही, उन मम्त्र्ना वास्पयं देवतार्बोकी स्तुति है, विग्रहम नहीं, इसक्षा 
उत्तर है-- जिन मन्त्रकि वाच्या्ेमे प्रमाणान्तरका विरोध होता है, जसे श्रजापति- 
रात्मनो वपाुदसिदत्‌, इत्यादि, उनका स्वार्थे तालयं नहीं है, किन्तु स्तुतिमे 
ही तास्थ माना जातादहै अौर जिनके भर्थमे प्रमाणसे बाध दीदे, जसे 
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युख्यग्राणोऽहमस्म्येष आसुरेर्रधर्षितः । 
दिरण्यगभेदेवस्य त्रीणि रूपाणि सन्ति मे ॥ १०॥ 
अयास्य इति नाभेकं तथाऽऽङ्गिरस इत्यपि । 
दूरित्येतानि नामानि तेषामर्थो मयि स्थितः ॥ ११॥ 


८अनिर्हिमस्य मेषजम्‌' "वायुर्वै क्षेपिष्ठा देवताः हइप्यादि, उनका स्तुतिमे महा 

तायै है, ओर अवान्तर तात्यये वाच्या भी माना जातादहै। दो अगिं 
महातासपये माननेपर वाक्यमेदका मय रहता है, यष्टापर वाच्याथेमे प्रमाण- 
विरोध न होने प्राणोपास्ननाके विधायफ मन्त्रोका विुद्धयादि गुणसे विशिष्ट 
माणी उपासना तात्ययं है, इसकिए दोनों निर्दिष्ट मन्त्र ही परमाण है । निष्कर्ष 
यह निकला कि मूताथेवा्दोका स्वाथे पामाण्य माना जाता दै, जमूताथेवादोका नी 

शङ्का--प्रमाणान्तरका सवाद मी तो नही हैः 

समाधान--शाज्ञीय अम प्रमाणन्तरके सवादकी अपेक्षा नही दहै, जेसे 
आसन्यत्वादि गुण प्राणम मिथ्या नहीं है, वैसे विद्युद्धयादि गुण मी सपय ही है । 

शङ्ा-- प्राणम आसन्यत्वादि जसे प्रमाणान्तरयोग्य है, वैसे ही विशयुद्धयादि 
गुणं भी प्रमाणान्तरयोभ्य होना चाहिए । विञ्युद्धथादि पमाणन्तरयोग्य, 
प्राणगुणघवात्‌ , आसन्यघ्ववत्‌, इस अनुमानसे विदयुद्धयादि भी प्माणान्तर- 
योग्य होना चाहिश्‌ ' 

समाधान--उ्त अनुमानमे श्चुतिमात्रागम्यत उपाधि दै। विश्युद्धयादि 
गुण श्रतिमात्रणम्यं होनेसे षमोदिके समान परमाणान्तरयोग्य नहीं है, इसङिए 
--इन अर्थम सवादकी अपेक्षा नटी है । ओौर समीचीन रजतक्ञानसे रजतप 
लोक्षमे ष्ट दै, विपरीत ज्ञानसे वास्तविक अर्थका छाम नही होता | प्रहृते 
विद्युदधथादि गुणबिरिष्ठ भाणका ज्ञान समीचीन है, अत उसका फर ( मृत्युमावति- 
करेमणरपरा्चि ) मी समीचीन होगा, उक्त फएकरकी प्राकषिम प्रमाणका विरोध न होनैसे 
सक भानते है, तो विश्ुदधयादि गुण भी प्राणम वस्तुत है ही, इत्यादि विस्तर 
वार्षिके देसिंर ॥ ९॥ 

श्युखयप्राणो' इत्यादि । अयुरोसे अपराजित यह [ प्राण समने खगा कि 
लापय भुषहय प्राण भे हयी हं भौर हिरण्यगम देवताके तीन खूप मुञ्चे है ॥१०॥ 

(अयास्ष्‌' इत्यादि । ययास्य, यह प्रक नाम, भाङ्गिरस, यह दसरा नाम 

घौर दूर्‌, यह तीसरा नाम, इन बी नामोका अथं मुङ्ञमे स्थित 2 ॥ ११ ॥ 
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अयमाखेऽन्तरस्तीति देवा मा प्राणभूचिरे । 
तेनाऽयास्योऽमव सूर्वप्राणिवक्रस्थितत्यत; ॥ १२॥ 


(अयमास्ये' इत्यादि । वागादि गौण प्राणने आपस्वषूप प्राणकी उपासना 
करफे पिण्डमात्र-परिच्छिन्नप्वाभिमानका त्याग कर अपरिच्छिन्न डवतास्वटपकी 
प्रा्तिके अनन्तर स्मरण करके परस्पर यह कष्टा कि हम शगोको गृष्युभावसे 
छुडाकर जिस दयाछ्ने देवतास्वरूपको प्राप कराया, वह का है । शोकमे 
उपकार करमेवाश्ेका स्मरण करते ही है । वितर्कके बाद उसे कायकरण सषातासामें 
देखा अथात्‌ युखस्थ आकाशम प्राणको देखा । 

ˆ शङ्ा--म्राणको आस्यम देखा इतना ही परिचये ङिए पथ्या है' 
पिर (अन्त यह्‌ विरदीषण क्यो दिया ४ 

समाधान-- आस्यम प्राणके समान खगिन्दिय भी दै, उसके वारणके छिए 
अन्त ' यह्‌ विहोषण है, अन्यथा गिद्ये भी भाणखकी प्रसक्ति हो जायगी । 
उक्त विरोषण देनेसे पगिन्दिय मुखम है, खसस्थ आकाशम नदी, ओर प्राण 
मुखविवरसचारी होनेसे युखस्थ भाकाशमे है । 

शङ्ा-- “अन्त › चब्दका मध्य अर्थं है, मध्यस्थ आकारा नहीं हे, इसङिए 
उक्तं विदरोषण देनेपर मी तगकी व्याृतति कैसे होती दै? प्राण जेसे युखके 
मध्यमे सचरण करनेसे मुखस्थ कहा जाता दै, वेसे उक्त इन्दि मी शछरीरम्यापक 
होनेसे मुखके मध्यमे स्थित ही है । 

समाधान--खगिन्दि आ्यपर्ययन्त रहती है, वाक्‌ ( जिह! ) भी आ्यके 
मध्यमात्रम नही है । ओौर नासिकापर्यन्त आस्य है, इस मतम वाग्‌ ( जिह ) 
तद्वत है मी नही, सुख ओर नासिका इन दोके मध्यमे प्राण संचारी है, इसङिए 
८अन्त ' इस विरोषणसे इतर इन्धिर्योकी व्याडृत्ति ओौर मुख्य प्राणका संग्रह होता 
षै । अथवा अन्त ' शब्द सवसानवाची है, सब इन्दिया स्वापकाक्भे भाणे 
ठीन होती है, इसङिए अवस्रानसँ भाणस्वखूप होनेसे इन्दियोका पराण दही 
आत्मा है, गतएव स्वापकारम शाण तर्हि वागप्येति, इस श्रुतिने वाकूसे उक्षित 
इन्दरियमात्रके र्यका प्राणम बोधन किया है ओौर नेमिमे जेसे 'अर' अर्पित 
रहते षै वैसे ही सकर मूत-मौतिक पदां पणम ठीन होते है ओौर उसीसे 
उन्न होते दै, इत्यादि स्पष्ट कटा गया है । अथवा वागादि देवतानि पूर्वकल्पे 
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अङ्गानां सारमूतत्वादहमाङ्धिरसोऽभवम्‌ । 
घाप्मनो द्रभूतत्वात्‌ दुर्नामा प्राप्तवानहम्‌ ॥ १२ ॥ 









ह 


देवभावप्रापक महान्‌ उपकारी प्राणको देखकर कहा था कि यह उदार प्राण 
आस्यके (अन्त ' मध्यम है, इस कारण प्राणका (अयास्यः यह नाम पडा । इस 
अन्तिम ताद्प्थसे वार्तिकमे किखते दै--“अयमास्येऽन्त ' इति । देषताभोमे 
भुखके भीतर सुञ्चको देखकर “भयमास्येऽन्त ' यह कहा इसङ्िए (निखिर प्राणियोकि 
मुखम स्थित होनेसे ) मै अयास्य इभा अर्थात्‌ “अयास्य! मेरा नाम इञ ॥२२॥ 

(अङ्गानां सार' इत्यादि । अ्खोका कायकरणरक्षण शरीरोका प्राण ही 
रस--सारमूत-दै, इसकिए मे ।आङ्गिरस' हुभा । यह लोकम सिद्ध ही है-- 
जिन शङ्खम प्राणका संचार नहीं होता अथौत्‌ जो अङ्ग प्राणसबन्धसे शत्य हो जाते 
टै, वे सब नीरस अतएव सूख जति दै, ओर जिनमे प्राणका संबन्ध रहता 
हे, वे नहीं घूखते। इससे उक्त शछौकरिक अन्वयघ्यतिरेकसे स्पष्ट हुमा कि प्राण 
भङ्गोका रस हे । 

राङ्का--यदि प्राण उपाप्यघवषपसे इष्ट हो, तो उसका गुणगान करमा 
उचित होता, पर प्राण उपास्यप्वरूपसे इष्ट ही नहीं है, स्योकि उपासनाके 
प्रयोजक वि्युद्धि आदि गुण हो गये दै परन्तु विचार करनेपर भाणमँ विश्चद्धि 
आदि गुणो सचय नही हे । यद्यपि विषयासङ्रुक्षण दोष स्वत॒पाणमें 
नहीं है, तथापि उस दोषसे दुषित वागादिके सबन्धसे परपरया वह अविशुद्ध दी 
है, सति उपास्य नहीं हे । 

समाधान-- सा वा एषा देवता दूनोम' इस श्वतिसे स्पष्ट प्रतीत होता कि 
इस देवता परपरासे, मी दोषका सबन्ध नहीं है, इस आशको श्रुति स्वय 
स्फुट करती है--'दूरम्‌' इत्यादिसे । ईस प्राण देवतासे पाप दूर रहता है, इस 
ङि इसका ष्टुः नाम प्ड़ाहै। यथपि प्राणके समीपम ही विषया- 
सङ्गलक्षण दोष है, पर यह अकारक समान पसर्गी होनेसे मानो दर्‌ दीष; 
मत वु" यह प्राणनामकी स्याति दही श्राण विद्ध 2 इस अर्थकी ज्ञापक दै, 
अत उपास्यतषूपसे प्राण इष्ट है । यपि पूं गुणोका बोधन करनेसे ही 
पाणं उपास्षलका बोध होता है, तथापिं द ` इत्यादि गुणसे "पापसबन्धकी 


 . शराके निराकरणसे उक्तं उमासनं चृ होती टै भौर उक्त गुणले विचिषठ 
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उपापनासे पूर्वुणविरिषटोपासनाकी अपेक्षा उछृष्ठ फर होता है, इसङ्पि 
उस्छरष्ट फरुके ङिए दृगुणवििष्ट उपासना कदी गई ३ | 

राङ्ा-- माणम आङ्गिरसव गुण पहले कदा गया है जौर दृरीणल बादमे का 
गया है, अत पाठक्रमके अनुसार पटले आङ्गिरसखका भरतिपादन करना चा्िए था 
पथात्‌ दगुणखका, किन्तु इसके विपरीत श्चतिने पूर्वम दृदणतवन्न प्रतिपादन किया 
ओर परात्‌ आङ्गिरसत्वका प्रतिपादन किया है, इस कममङ्गका क्या अमिपायशचै 

समाघान--उपांसनाके क्रमके अनुसार उक्त दो गु्णोका प्रतिपादन किया 
गया है, पहले दृुणत्वका ध्यान करना चाहिए, अनन्तर आज्ञिरसप्वका ध्यान करना 
चाहिए, कारण कि जबतक दृगेणखका प्राणमं प्रतिपादन न किया जायगा, तब- 
तक उपासन प्रयोजक विशुद्धि आदि गुणकी प्राणमं सिद्धि ही नदीं होगी, अत- 
एव॒ उपा्यत्व भी प्रतीत नहीं हयो सकेगा, अत प्राणकी उपासनाके ङि 
विशयुद्धथादि गुणका पूर्वम प्रतिपादन श्रिया गया है । पाठकरमादारथक्रमो बली- 
यान्‌ इस न्यायके अनुपार आङ्गिरस प्रतिपादन बादम किया 
गया है, अतएव “अनिद्य जुहोतिः “ययागू पचतिः इस श्रौत क्रमक्रा त्यागकर 
पटले यवागृका पाक किया जाता है ओर उसके बाद अनिहोत्न किया जाता है, 
अन्यथा यवागूपाकको अदृष्टा्थक मानना पड़ेगा, जत्तक इष्ट फर्क समव हो, तब- 
तक अदृष्ट फर मानना दीक नहीं है ओौर भमिष्ोत्रके छिए अन्य साधनकी अपेक्षा 
होगी । पाठक्रमका भङ्ग करनेपर यवागू अगिोत्रका साधन्‌ जौर अग्निोतरार्थक 
होनेसे इष्टा्थक मी हो जाता है, इत्यादि पूर्वैमीमासामे स्फुट है । 

शङ्ा- पापहानि तो निस्यके कम अनुष्ठानसे होती है, क्योकि उसके बोधक. 
वाक्योमे पापनिदृत्तिरूप फर श्रुत ह । यह प्राणोपासना नित्य अथवा नैमित्तिक कर्म 
नहीं हे, किन्तु देवतात्वह्प फरुके कामियेकि छि इसका विधान किया गया है, 
अत काम्य कर्म ही है, तो इसका फर पापनिवृत्ति कैसे 

समाषान-- नित्य कर्मकषि अनुषठानसे दही प्रापकी निवृत्ति होती हे, ठेसा नियम 
नदी ह, क्योकि तीर्थस्नान आदिसे मी तो पापकी निदृतति शाघ््नौमे बतरई गई ह । 
रकृत उपासनाका फर पापनिवृत्ति है, यह दूर ह वा, इत्यादि श्रति स्वय कहती 
है । इस प्राणके विज्ञानसे पापका निरोध होता है, यह शति द्वारा स्फुर प्रतीत होता 
है, अत प्रापनिदृतति ही प्रेत उपासनाका फर है, इसर्एि कहते दँ पापसे दूर 

रहनेसे अथात्‌ उसके साथ सम्बन्ध न होनेसे दनीमवार इभा द्रं ॥ १३ ॥ 
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वागदिदेवताभ्योऽह पाप्मानमपहत्य ताः ¦ 
अग्न्यादिभावमनयं ते यथायथमासते ॥ १४ ॥ 
मद्थमनन सम्पा तद्‌ युञ्जे तेन देवताः | 
वागादयो मदात्मानस्तप्यन्त्वहमिबेतराः ॥ १५ ॥ 


धवागादिदेवता०' शइ्यादि। भैने-युख्य प्राणने-- वागादि देवताओसि 
पापक्रा अपहरण कर्‌ उन वागादि इदियोको अग्न्यादि देवताका खूप प्राप 
करवाया जर वे यथायथ--अपने-जपने देवताके--स्वरूपको प्रा इर । 
वाग्‌ अम्िदेवतास्वखूप हुई, प्राण वायुदेवतास्वहप इ इत्यादि । भिस 
इन्दिथकी जो देवता है, उस इद्धियने अपनेको उस ॒देवताका स्वरूप समज्ञा | 
ताय यह है कि वस्तुत वागादि इन्दिय तत्तदेवताखसूप तो है ही, किन्त 
परिच्छेदामिमानसे अपनेको देवताते भिन्न जानती द | ध्येय प्राणके विज्ञानते 
उसके अज्ञानकी निवृत्ति होती है ओर भावनाके भषसे ध्येय प्राणम देवताभाव 
होता है । वागादि देवता अपने-मपने अधिष्ठाता देषताका स्वख्प दी अपनेको 
मनते है| 

रङ्-प्राणकी उपासनासे वागादि इन्द्रियां तत्‌ तत्‌ देवतास्वह्प हरै 
इससे परडृतमे प्राणोपसकको क्या रम इभा ? प्राणकी उपासनाका तत्‌ तत्‌ 
देवाव फक तो मान नही सकते, क्योकि रेस माननेसे इस उपासनामें 
इन्दियोंक्ा दी अधिक्षार होगा, जीवक। भधिकार नही होगा । 

समाधन-- वागादि इन्द्रिया प्राणकी उपासनासे देवताघ्वके प्रतिबन्धक पापका 
नाश कर तत्‌-तत्‌ देवस्वखूप होती दैः इस कथनसे सूचित होता दै कि उपासक 
मी अपने ्राणकी आस्मस्वशूपसे उपासना कर भावनाक्रे बरसे प्राणाख्य वैराज- 
पदका, पूरव यजमानके समान, खभ करता है ॥ १४॥ 

'भासमने' इप्यादि श्वुतिका अथे इहते है “मदर्थम्‌! इत्यादिसे । 

छपने ठि अन्न भौर जाथका सम्पादन कर उससे भै भोजन 
करतां हं । मेरे भोजनसे ही वागादि सव देवता तृप्र शै, क्योकि वागादि मेरेद्यी 
स्वषटप है, इसरिए मेरी वरह वे मी तृष हय ¦ 

कच्चा यन्न जज्नराब्दसे विश्षित है शौर पका भन्न "आचा शब्दका अथै 
इन वोनोका मोक्ता भाण शी है, इसीसे सन इन्द्रियोकी स्थिति तथा ष्टि होती 
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भता श्रेष्ठः पुरो गन्ता ्नादोऽस्मि तथाऽधिषः । 
ऋण्यजःसामरूपोऽह सा चामश्चेति साम तत्‌ ॥ १६ ॥ 





ह । प्रजापतिने अन्ना स्वीकार किया, इसमे केवर श्रुति दी प्रमाण नहीं, 
किन्तु कायरिद्गक अनुमान भी प्रमाण है। कार्यभूत प्राणि द्वारा अन्नका 
स्वीकार देखा जता है, अत यह अनायाससे ज्ञात होता है कि कारणमूत प्रजा- 
पतिने भी अन्नका स्वीकार किया था, अन्यथा उस्षफे कार्यभूत प्राणियोमे भी यह्‌ 
स्वभाव न आता, क्योकि कारणानुसारी दी काय होता है, यह स्वसमत सिद्धान्त है । 

शङ्का--अन्नफे भक्षणसे सवका समान उपकार होता दै, फिर प्राण ही भोक्ता 
है दुसरा नही, इस प्रकार अवधारण करनेका क्या मत्व है 

समाधान- दीक है, मक्षणसे सभीका समान उपकार होता दै, किन्तु 
प्राणे मोजनके द्वारा ही सर्वत्र उपकार होता है, स्वत उपकार नहीं होता, 
इसछिए्‌ अवधारण है कि प्राण ही भोक्ता है । 

शङ्खा-- यदि भाणने स्वाथेके लिए भी आगन कियाद, तो बाभादिकी 
तरह प्राण मी पापविद्ध क्यो नही इभा । 

समाधान--अन्ना्ागानसे प्राणम पापप्रवेश्चख्य दोषकी संभावमा उचितं 
नी है, क्योकि शरीरेन्द्रियादिकी स्थितिके षि ही प्राणने उक्त गान किया था, 
वागादविके समान केवह स्वाथेके ठिए नही, अतएव श्रुति है-- “भन्न भाणे प्रतिष्ठ 
तम भाणे स्थित अन्न स्थूरं देह तथा इतर प्राणोंका-वागादि इन्दियोका- पाङन 
करता है, वागादि इन्दर्थोकी स्थिति प्राणके सन्नादि मक्षणके अधीन हैँ । भसमं 
धी डास्नेसे आखका उपकार वहीं होता, किन्तु भाणकवरक भक्षणते उपकार 
होता है, यह प्रसिद्ध दी है । 

देहाकारसे परिणत अन्नमे प्राण प्रतिष्ठित है, तदनुसारिणी वागादि इन्दिर्योकी 
स्थिति है, इसकिए प्राणकी स्थितिके किए अन्न है ॥१५॥ 

वागादिके समान प्राण पपविद्ध नहीं इभा, यह कहनेके अनन्तर्‌ उत्तर न्थका 
तासं कहते दै--(मतों शेष्ठः, इत्यादिसे । 

ध्येयमृत प्राणम सती, अष , पुरोगन्ता, अन्ाद ओौर अधिप इत्यादि गुणोका 
विधान करनेके लिए. उत्तर अन्थ है । "उत्तर" वायसे भतां इत्यादि एक एक गुणका 
बिषान दै, क्योकि शुतिमे एक एफ गुणका फर थद्‌ स्पते कडा गया है, जेते 
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दध्ना जुहयादिन्दियकामस्य' इस श्रतिसे अभिहोत्रमे केवर दधिद्प गुणका 
विधान किया जाता है । ताप्यै यह है कि “अनिशत्र जुहुयात्‌ इस वचनसे 
अनिहोत्रका विधान हो दी चुका है । इसमे होमसाधनकी अपेक्षासे "दघ जुशेति' 
"पयसा जुहोति" इन वाक्योति दध्यादिका विधान भी हे, पुन "ध्रा जुहुयात्‌, इसका 
कया प्रयोजन है " इसका उत्तर यह का गया है कि उक्त वाक्यम इन्द्ियफर 
श्रुत है, अत इद्ियफर्के ठिए ही गुणविषि है, एव प्रत गुणबोधक वाक्यो 
मत्तीदि फठं श्रुत दै, अत तदथ दह्यीये गुण विधेयहः तात्य यह दहै कि 
प्राणने अपने ङि अन्ना्यक्रा गान करिया, तो वागादि इद्ियोनि काकि 
आपने अपने किए अन्ना्यका मान किया, इसरिएं अन्न आपदही कै हष 
होगा, किन्तु हम शछोगोँकी स्थिति मी अन्नके बिना हीं हो सकती, अत हम 
कोगेकि ङ्एि मी अन्नक्रा विभाग कीजिए | प्राणने उत्तर दिया कि अन्न मेरे भ्यापारके 
विना आप छोगोँका पोषण नहीं कर सकता, इसर्एि यदि आप रोग अन्नार्थी दै, 
तो शीर मेरे चारों तरफ बैथयि । मेरे भोजनसे सब वागादि देवता तृप्त होगे । 

शङ्का--प्राणके भोजनसे बवागादिकी तृि कैते दोगी ' चैत्रके भोजने 
मैत्र तो तृप्त नदीं होता| 

समाधान--सुक्त अन्न तीन रामे विभक्त होता है अर्थात्‌ तीन प्रफरिपै 
युक्त अर्का परिणाम होता है--एक स्थूर, दृसरा मध्यम ओौर तीसरा अणुतर । 
स्थूरु भाग पुरीष बाहर निकर जाता दै, मध्यम भाग रसादि दवारा 
स्थुरु देका वद्धक ८ पोषक ) होता है जौर जो सूक्ष्म अशदहै, वह नादी दवारा 
वागादि देवताभोको वृप् करता है ! 

दाङ्क!--भाप कहते हे कि सृष्षम अश नादिोमें पविष्ट होकर इन्दियीकी 
अध्यापित करता है, सो ठीक है, किन्तु अन्ने रससे आलाकी मी वृति होती है, 
अत, आसा मी वागादिके समान भौतिकं क्यों नही माना जाता 

समाधान--कायै-करण सधातकी स्थिति एव उपचयके छिए अकै | 
कृतम स्थिति ही वुष्टिरूपसे विवक्षित है । उपचय तो शरीरम परसिद्ध ही है । 
आत्मामं अन्ननिमित्तक तुष्टि ओर उपचय दोनों नही दै, इसलिए उसमे भौतिकलकी 
आराङ्का नही है ¦ 

राङ्क तुष्टिज॑न्य सुख मी शरीरम ही मानमा चादिए । अदि यह इट दै, 

क्षे करीरे ही चेतन्थकी यापतति होगी | 
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समाधान- नही, उससे सुख आप्मामँ दी होता है, अचेतन पदाथ सुखका 
आश्रय नहीं होता । धनादिकी बृद्धिसे आमा सुख होता है, यह सर्वसम्मत दै, 
उसके समान प्रकृतमे मी समञ्चना चाहिए । पच कर्मन्धरयो, पोच ज्ञानेन्धिर्योः 
पोच प्राण, बुद्धि ओर मन ये सत्रह्‌ ( १७) आपा ( भोक्ता ) के रए करण है । 
पाणके कथनके अनन्तर सब यागादि अपने जीवनके किए चारौ ओर जेसे चैठे, वैसे 
ही प्राणोपासकके चारो तरफ ज्ञातिके छोग चैठते है | 

शङ्का प्राणवेत्ताके चारो तरफ ज्ञातिजन तैठ सकते है, किन्तु वागादिके 
समानवे तृप्त कसे दो सकते दहै प्राणके समान भआध्रितोको तृप्त करनेकी 
सामथ्यै उपासक नही है । 

समाधान--विच्याकी सामर्यसे मरण-सामभ्ये भरणार्थियोंकी उपस्थिति होने- 
पर हो जाती है। भरद्वाज महर्षिने उक्त सामथ्यसे ही सतैन्य भरतजीका जो 
स्वागतादि किया था, वह इतिहास जाननेबारोते छिपा नही दै, इस तरहक 
अनेक उदाहरण पुराण आदिर स्पष्ट है । 

राङ्का-- भती जौर श्रेषठम क्या भेद हे 

समाधान- मती पालक क्षत्रियादि भी होते दै, प्रष्ठ ्रोत्नियादि गुणाधिवयसै 
कहे जाते है अथीत्‌ मवत बरनिमित्तक है भौर प्रष्ठ गुणनिमिक्तक दै, यह मेद है । 

शङ्का पुरोगन्तृप्र गुणका क्या प्रयोजन है, क्योकि भूतृ्वादिके रहनेसे 

पुरोगन्तृत्वादि अन्यथासिद्ध है । 

समाधान--भभ्रगण्य न होनेपर ज्ञातिरयोम भवत अदि निष्फरु हदो जायगा, 
क्योकि प्ररु दुअनोके समक्ष दुव सञ्जनं गुणाधिकं ओर भता होनेपर 
भी सुखी नही होता, इसकिए पुरोगन्तूष् गुणकी ावश््यकता हे । 

शङ्का--अच्छा तो भरे दयी पुरोगन्तुतख रदे भनादस्व गुणकी क्या भावश्यकता है " 

समाधान-दीक्षामि न होनेषर मर्वल्लादि व्मथे दैः क्योकि उक्त 
गुणेति युक्त होनेषर भी मन्दाभि होनेसे सुखी नही होता । 

शाङ्का-- परोगन्तुवमात्रसे अभीष्टकी सिद्धि हो जायगी, फिर भाधिपत्यकी 
क्या यावद्यकता है 

समाधान पुरोगन्तृमात्रसे भाधिपस्य गुण नदी हेता, वयोकि पुरोगन्ता पुरो- 
हित भी होता है, विन्तु वह राजके समान मधिपति नहीं माना जाता, इसष्पए 
जधिपत्यकी भौ आवदयकता अवदय दे, भाणकी आस्मबुद्धिसे उपास्नना करनेवालोको 
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पूर्वोक्त फर होते है ओौर उनी जाति्यो भी वागादिके सहश फरवान्‌ होती 
है | प्राणके साथ स्पद्ध करनेवाले असुर जैसे नष्ट हो गये, वैसे ही प्राणवेतताके 
साथ विद्धेष करनेवले मनुष्य अपनी ज्ञातियोका भरण पोषण नहीं कर सकता, 
क्योकि विद्वानके साथ विद्वेष करनेते चित्तका संस्कार हत हो जाता दै, अतएव 
भ्रीरहित हो जातादहै। नि श्रीक रक्ष्यकी रक्षा कहा तक कर सकता, 
पराणवेचाक्षा विरोधी न श्रेष्ठ न पुरोग ओौरन अन्नाद दी होताहै, किन्तु 
भपुखत्‌ होता है । प्राण कार्थ-कारणका ही भासादहै, रेसी बात नही दै, 
किन्तु ऋग्‌, यजु, साम जो नामात्मक दै, उनका मी आत्मा प्राण 
है अ्थीत्‌ सर्वासना प्राणस्तुति उसकी उपासनाके रणि है । "वाग्‌ वै बृहती" 
यहा बृहतीशाब्दसे ऋष्का महण होता है, क्योकि वागूके साथ बहतीका 
सामानाविकरण्य तिमे निर्दिष्ट है । छत्तीस अक्षरोका बृहती छन्द होता दै, "वाग्‌ वै- 
अनुष्टुप्‌, इस शतिसे अनुष्टुप्‌ वाक्‌ है । अनुष्टुप्‌ ३२२ अक्षरोका होता है । ३दम 
बत्तीसका अन्तभाव होता है, इसकिए वाग्‌ वै बृहती" यह श्रुति समुचित ही है । 
बृहतीमे सब ऋचाभोँका अन्तभौव हो जाता है । श्राणो बृहती" राण ऋच › इस 
्रतिसे वागासक ऋगादिका प्राणम अन्तभीव हे, यह स्यष्ट है । बृहतीनामक 
क्का पति प्राण हैः क्योकि कोषानिपेरिे बायुसे दी शब्दका भादुमीव 
होता है अथवा वाक्का पारन प्राण करतादहै, इससे मी पति कदा जाता है, 
एव यजु का मी पति प्राण है, वाग्‌ वै ब्रह्म" (तस्या एष पति › यहा ब्रहमशब्दसे 
यजु विवक्षित दै, क्योकि श्रुति ब्रह्मम वाक्का सामानाधिकरण्य कहती दै । ष्वागृवै 
ब्रह्म! इप्यादि वागामके क्न यजुर्वेद ही प्रहृते विवक्षित है, अथीन्तर नही । 

दाङ्ा- इहतीसे ऋक्‌ ओर ब्रह्मते यजुका दी महण इष्ट है, अथान्तरका 
ग्रहण इष्ट नहीं है, फसा क्यों 

समाधान-- धाम्‌ वे साम" शाम्‌ चै बृहती", “गु षै बह्म इन श्चतियेसि 
सामादिमे वा्सामानागिकरण्य स्यष्टखूपसे निर्दिष्ट है । सामा विशोषद्पसे अभिधान 
मी हे एव बृहती जौर ब्रह्म शब्दका भी विरोष्पसे अभिधान उचित है, अन्यथा 
विशेष भथेके निणैयफे विना बृहती मादि पद्‌ व्यथं हो जार्येगे । वाडमात्रः 
रेनेसे पौनरुक्स्यापतति हो जायगी; बरहतीसे वाङ्माघ्रका अहण होनेसे ब्रह्म गौर 
नरहसे वागूमत्रका अहण करनेसे बहती एव वाकूसे वाद्मात्रका बोध होता 

हरी हैः पुन उभब प्रहण व्यथं हो जायगा जौर ऋङ्‌, यजु , साम, उद्रीथ श्प्यादि 
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सेति वाचोऽविधानं स्यादमः प्राणाभिधा तथा | 
तामेत्य भयमत्रोक्तं सभत्वाद्राऽथ साम तत्‌ ॥ १७॥ 


करम श्वुतियमे नियत है, इसङिए बहतीसे ऋक्‌ जौर ब्रहमसे यजुका अहण मानना 
चाहिए । शरृहस्पतिर्दवाना पुरोहित आसीत्‌" इस श्रुतिके अनुरोधसे देवताभकि 
प्रसिद्ध॒ पुरोहित बृस्पतिका रहण क्यों नहीं होता † यह आक्षेप मी समाहित हो 
जता है, कंयोकि श्रह्मणस्पति ` इस उत्तर वाक्यम बह्मराब्दसे युका ग्रहण होता 
है, अत' उसके जनुरोषसे श्रुति क्रमानुसार पू वाक्यम ऋकूका महण भावश्यक है । 

शाङ्का--यजुके विषयमे भी ब्रह्मशब्द सन्दिग्व दही दै, अत सन्दधि 
ब्रह्मशव्दके अनुरोधसे बृहतीशग्दसे ऋष्का ग्रहण कैसे करते हैँ † 

समाधान-- सन्दिश्य पदोँका वाक्यरोषसे अथ-निणैय किया जाता हे । 
पर्ृतमे अन्प्यमें श्राण सामका आसा दहै" पेसा स्पष्ट कटा है, इसटिए उपक्रमं 
मी प्राण यज्ञु आदिका आमा है, एेसा अथ सर्भीष्ठ हे, ज्मशब्द यजुषा वाची 
है, रेमे मानसे उक्ताथेकी सिद्धि होती हैः अत बृहतीपति;, चडकूपति 
श्रहमपति » 'यजुषुपति यह अथे स्फुट होता दै । (स उ एष सामः इपर शृतिमे 
धटकसाम शचब्दका ्याख्यान करते दै । सा च अमश्चेति, इसका भ्यार्यान उत्तर 
छोकसे कषेगे, इसङिए कहीपर व्याख्यान करना उचित है । "ऋग्‌-यञु 
सामद्पोऽम्‌' प्राणको ही ऋग्‌ , यजु ओर साम॒ समज्ञना चाद्िए । "केन 
मे, इप्यादि श्रतिके अनुसार बाक््‌ ओर प्राणका वाचक सामश्चन्ड हं । 

शङ्का---शसा, से वाक्‌ जौर्‌ "अम से पाणका रहण होता है, इस प्रकारं व्यस्त 


एक-एक 4] वाक्‌ जौर पाण साम शब्दा है, किन्तु समस्त सामराब्दका वाच्य 
अर्थक्या 


समाधान--वाक्‌ ओर प्राण--ये दोनो मिति अथात्‌ वागूविरोषणक 
प्राण साम शष्दके वाच्य दै, वागूरहित केवर प्राण सामदान्दवाच्य नहीं है 
अतएव वाकूपाण उक्त शब्दाय होनेपर मी साम यह एक वचनान्त है । यदि 
दोनों परस्पर ॒विरोष्य-विरोषणभावानापन्न सामचब्दाथं होते तो द्विवचन होता 
वागुपसर्मन पराणको उक्त शब्दाथं माननेसे विरिष्टाय एक हे, इसकिए एक- 
वचनान्त ही साघु है, वागुपसभन प्राण समस्त सामशब्दका अथे है, यद्‌ 
निष्कषं इभा ॥ १६॥ 

शिवि वाचो श्यादि । सा यह वाक्का वाचक द्ै। ।जम' यदं 
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पुत्तिका मशको नागो बिरार प्त्रमितीरिताः 


क क क 


यै देहास्तेः समोऽह स्या रिन्गेनेषा प्रपूरणात्‌ ॥ १८ ॥ 





प्राणका वाच है, साम यै दोनो प्राणम प्रयुक्त हे, इसकिए वागपसर्जन 
णका वाचक सामः शब्द है । दूसरा निर्वचन भी करते है प्राणम साम- 
शढ्दका प्रवृत्तिका निमित्त है--समल, जो भागे स्फुट होगा । 

राङ्ा--रोकमँ प्रगीत मन्त्रविशेषे सामचब्दका प्रयोग होता दै 
ओौर शकम गीतिषु समाख्या इस न्यायसे मन्त्रकापिकरणक गीति- 
विहोषम सामः शब्दका प्रयोग होता है, इसष्ए शीदुपसजनक मन्त्र अथवा 
मन्ोपसजनक गीति सामशब्दका अर्थं मानना उचित दहै, फिर आप प्राण- 
भा्रको सामशब्दार्थं कैसे कहते हो 

समाधान- गीतिके मी ॒प्राणव्यापारसाध्य दोनेते सामश्चब्दाथं होनेम कोश 
आपति नही ° सारा यह है कि भाणके व्यापारके बिना कोई मी सामशब्वाथ 
नही माना जाता, वस्तुत वागुपस्जन प्राण सख्य सामराब्दका अ दै, प्राणके 
सम्बन्धसे पद्‌, वाक्य, स्वर, वण आदिमे गौण प्राणश्चब्दका प्रयोग होता दै, जस 
पञ्चा क्रोशन्तिः यहा मश्चराब्दका युरूय प्रयोग मञ्चारथमे हे, मञ्चके 
सम्बन्धसे मञ्चस्थ पुरुषमे भी उक्त शाब्दा गौण प्रयोग पराया जातादै, वैसे 
ही उक्त प्राणवाचक साम्य प्राणके सबन्धसे पद, वाक्य ओौर स्वरादिके समुदायमें 
गौणतया प्रयुक्त होता दै, अतएव प्राण अथं भौर पद वाक्यादि शब्द ये 
दोन साम शब्दके अर्थदः यह आप कहते हे, पर अन्य चब्द पसे नही 
पाये जाते किं जिनका अथे शब्दामक ओर अथीत्मक उमयविध दहो, किन्तु 
कोई शब्दाक है ओर कोर शब्देतराथैक है, उभयाथेक नही, अत॒ 'सम' शब्दम 
यह कथन ठीक नहीहै, यह भ्षेप भी निरस्तप्रय है, क्योकि दोनों 
अर्थं मुख्य मानते, तो यह आक्षेप हो सकता, किन्तु रेसा कहते नही & गौण 
अर्थं अनेकविध हो सकते दै, इसमे कोई आपत्ति नहीं हे, मुख्य अनेक भरे 
होनेसे अनेका्थेवकी सक्ति होती दहै, जिसके गरम शासकारोक्षा "एकस्य 
छन्दस्य सति समवे जनेकाथत्वकर्पना अन्याय्या", समत यह न्याय सुसपर्थे 
ओर गौणाथे भेदम कागू नदी दै ॥१७॥ 
तिक्ता इत्यादि । "तङ्गिका पुचिका स्वाद्शस्तु वनमक्षिका' ईस भमर- 
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कोशके वाक्यके अनुसार पुत्तिका ८ ठोरी मधुमक्लीका नाम है), मशक 
( मच्छइ ), नाग ८ हाथी ), विराट्‌ (पश्चीङृत मूतररीर), सूत्र- दहिरण्यगर्भ- 
इन छेटेसे छेदा जौर बडसे वड़ो का प्राण समान ही है! सूत्रामाशब्द सबसे बडे 
प्रपञ्चकरा उपलक्षण है मौर पत्तिकाशब्द सूक्ष्म जन्तुका उपरक्षण हे । ताप्पयं यह 
दुभा कि पुक्तिकाके शरीरमे पाण पु्तिकाके समान है जौर मश्चकके शरीरम सशकके 
समान है, नागके शारीरम नागके समान, विराड्के शरीरम विराड्के समान जौर 
पुत्रके शरीरम सूत्रके समान प्राण है | 
दाङ्का- सूत्रशब्दसे परकतमें हिरण्यगभेष्वरूप पाण विवक्षित है, वह पुत्तिका 
आदिके शरीरम उसके ही समान हे, क्योकि सम्पूण शरीरम प्राणका संबन्ध है, 
अन्यथा प्राणद्यूल्य शरीरावयवेमं शोषी आपत्ति हो जायगी, इसी प्रकार मश्चकादि 
शरीरम व्याप्यदृत्तिवका काम होता है, अतः उसके समान है, इसमे हेत है- 
प्राणामक वायसे उन शचारीररोका पूरण । परन्तु ्राणखदूप सूत्रम मी प्राण 
उसीके समान ह", इस कथनसे प्राण भ्राणके समान है, सा बोध होता है, सो 
ठीक नहीं है, कारण कि साम्य भेदधटित है, अभेदभे समघम्यवहार कैसे 
समाधान-दहिरण्यगमे क्रिया्क्तिमान्‌ ओौर ज्ञानरक्तिमान्‌ ( उभयापा ) 
माने जाते दै । क्रियाशक्तिसे प्राण कहते दै ओौर ज्ञानशक्तिसे आसा 
कंहढाते हे, अत॒ करियादक्तिवि प्राणमे ज्ञानशक्तिवलेका परस्पर ओौपाधिक 
८ क्रियाशक्तिमच्वदूपसे ओर जञानशक्तिमचरूपसे ) मेद मानकर श्वुतिने साम्यक्षा 
निरदेशच किया है, यह ताप्पयं है । सर्वत्र समत ही पराणश्ब्दक्षा प्रदृत्िनिमिच 
है, अत प्राण साम है 2 जबतक "अह प्रणाऽसि, (मे प्राणदं) यह 
भावना उत्पन्न न हो, तबतक प्राणकी उपासना करनी चाहिए । उपाक्षक 
उपासनाका फर- सायुज्य, सारोक्य ओर रेकास्य-- पाता है, सायुज्य समान- 
देहेन्दरियाभिमानत है अर्थात्‌ हिरण्यगभके शरीर तथा इच्धिय आदिके समान 
ही अपनी ह जौर इन्दिरा अभिमान करता दै, सालोक्य याने समानरोकता 
यह स्फुट दयी है । रेकस्य अथीत्‌ प्राणूपता, यह मी स्पष्ट दी ह । 
उपासना एक ही है जौर फलश्वतिम विकस्य ई नदी, इसङिए प्राणवेत्ता 
तीनौं फरोा उपभोग करता है, यह किसीका पक्ष है, परन्तु यह पक्ष ठीक 
नहीं है, क्योकि फलके हेपुभूत ध्यान आदिक तारतम्यसे ये तीनों फर व्यवस्थित 
ह भात्‌ केव उपासनाके दी ये फल नहीं है, जिससे कि उपासना पकरूप होने 
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उद्रीथोऽह प्राण उत्‌ स्याद्राग्गीथाऽह दयात्मकः । 
प्राणप्रधानया वाचा करोभ्यौदरात्रमध्वरे ॥ १९॥ 





से फल भी समान दी हो, किन्तु उष्ृष्ट॒ज्ञानकर्मसे साप्य, मध्यम ज्ञानकर्मसे 
सायुज्य ओर निकृष्ट ज्ञानकरमसे सारोक्य एल होता है इष्यादि ॥ १८ ॥ 

“उद्वीथोऽहम्‌” इत्यादि । भै (प्राण ) उद्रीथ ट, क्योकि उत्‌ प्राण कहता 
है ओौर वाग्‌ गीथाहै। प्राणसाध्य गीथासक वाग्‌ मी भे दी दहर अत -मेरे 
दो छप होनेके कारण--यज्ञकरममे भौत कम मेदी करता ह| भाव यहदहैकि 
सामके मन्तरविरोषका यज्ञम जो गान करता है, वह उद्वाता फहरता दै । 
उद्वाताका ओ विरोषं कर्मं ज्ञान आदि दै, वह जैद्रत्र कर्म कहा जाता है । 
यर्होपर ओौद्वात्र कर्मने उद्रीथश्चब्दका प्रयोग आया है ओर उद्धीथशब्दकी 
ढि सामके भागविरोषमे हे, इसकिए प्रकृत प्रयोगके अनुसार गौत कर्म 
गान-विरोष उद्रीथ है, या टिके अनुसार सामका मागविदोष ° यह शचद्का होती 
है । इसका उत्तर स्वय शति कहती है- ये दोनों उद्रीथशब्दाथं नही ह, किन्तु 
प्राण ही उद्वीथचब्दसे यदो विवक्षित है | "सामः शब्दित प्राणका “एष, शब्द 
परामद्ये कर्ता दहै गौर उद्धीथके साथ सामानाधिकरण्ये, अत प्राण ही 
उद्रीथ हे । 

शङ्का प्राणम उद्रीथश्चब्दका भयोग करनेमे बीज क्याहै रूढि तो 
कह नहीं सकते, क्योकि प्राणम उद्रीथश्ब्दका प्रयोग बद्धानि कहीं किया दी नहीं 
है । अवयवार्थकी प्रतीतिके न रनेसे यौगिक मी नहीं कह सकते । 

समाधान- योग ही उक्ताथमे उक्त शब्दके प्रयोगका मूढ ह, तथाहि- 
उत्‌ शब्वका उच्छृ क्रिया्योऽय अर्थं हे, ( "विनश्वर जगत्‌ प्राण उत्तम्य धारयति" 
यह व्युखत्ति है , प्राणके बिनाश्चसे चरीर आदि नहीं रह सकते, इसलिए उत्त- 
ठधावयव उत्‌ प्राणका वाचक है, उद्रीथकता अवयव मी उत्‌ है, इसङिए योगड़त्तिसै 
उदरीथ प्राण कहरता ह | 

शङ्ा-- खडि योगसे बख्वान्‌ है, इसङिए सामके भागविशेषमे दी उदरीथ- 
राब्दका प्रयोग उचित दे, प्राणम नदीं । 


समाधान--उद्रीथमे सामञब्दुकी रूढिका निमित प्राणका संनन्ध ही दवै 
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प्राणनिवैपयं उद्रीथ है भौर प्राण साम दै, इसक्िए उद्रीथ भी साम करता 
है, खढिका उपजीन्य योग ही है, सत दूढिसे योग॒ वछ्वान्‌ ह । प्राणसे ही 
वाग्‌ गीथाका गान होता है, इसलिए गीथा भी प्राण दी है। “उच गीथाच 
अनयो समाहार यह उदृगीथ शब्दकी व्युखत्ति है । उद्गीथ छान्दस पुषिङ्ग है । 

शङ्ा--उद्‌ ओर गीथाका इतरेतरयोग समास कर छान्दस एक वचन भी 
कह सकते द 

समाधान-- क्यों नही कह सकते ” पर लिङ्ग लौकिक है ओर द्विवचन 
शञालीय है । चाखवाधकी अपेक्षा लोकबाध अ्रयस्कर है, अतएव "हश्वदीषैष्टुत' 
इस सूत्रकी व्यारूयामे समाहार द्रन््र॒ ओर "शिङ्गमिष्य लोकाश्रयलाहिङ्गस्य' 
इस वचनके अनुसार लौकिक लिङ्ग मानकर पृद्िज्ग एक वचन कहा हे । प्रकते 
इसी रीतिसे भ्याख्या समुचित है । उत्‌ शब्दका अथं उत्तम्भकल ओर गीथा शब्दार्थे 
वाग्‌--इन दोर्नोका उपसजेनतेया प्राणसे सम्बन्ध है, इसर्एि प्राण उद्रीथ 
कहङाता हे । उद्धीथक्ा देवता प्राण है, इस विषयमे एक आख्यायिका भी श्रतिमे 
है-- प्राचीन कारम नेमिषारण्यवासी महर्षियोनि सत्र किया, उसमे अयास्यनामक 
ऋषि उद्वाता हए । उन्होने अयास्य प्राणकी आलश्वहपसे उपासना की थी; 
इसरिए उनका नाम अयास्य हआ । उन्दने उस यज्ञम वागपसजन प्राणको 
उद्धीथ देवता मान कर प्राणोपसजेन वाक्के द्वारा ओदधात्र कर्म किया, इसङिणु 
ओद्वात्रकी देवता प्राण है । 

रङ्खा--ओद्रात्र कर्मकी कोर भी देवता हो, उसका विचार तथा निणैव 
कैरनेसे प्रजे क्या राम 


समाधान--उपासना द्वारा स्वस्वरूपके साक्षावंक्ारके छिए भाणका विचारं 
आवश्यक है । विचार द्वारा बुद्धि दृढ़ होती है । यद्यपि उद्रीथ-देवताके विषयमे 
छनेक विप्रतिपत्तिया दै याने प्रजापति, आदिस्य, चन्द्रमा, इन्दर ओर पद-वाक्य- 
स्वरा्भिमानी देवता इत्यादि अनेक मतभेदसे उद्वीथ-देवता कहे गये है । परन्तु 
वस्त उद्ीथका कौन देवता है, इसका निणैय शपथपूर्वैक चेकितानेय ब्रह्मदत्त ऋषिने 
किया है । शपथ इस प्रकार है--पूर्व महरियोके सरमे भयाप्यनामक महर्षिने, जो 
इस विषयक पू ज्ञानी माने जते ये, मतिक्षा की किं मेरे अभिमत वागुपसभेन माणसे 
भिन्न अन्य देवतासे युक्त उद्वीथका उद्वान किया हो, तो चमसस्थ भक्ष्यमाण सोम 
मेरा किर नने गिरा दे, ्योकि भै शुर कहता कि उक्त प्राण दी देवता दै, 
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अगर यह बात सच हो, तो सिर न गिरे, परन्ु उनका सिर धडसे नीचे नहीं गिरा, 
इसङिए सबको प्रामाणिक अतएव मान्य इभा कि वागुपसजन भाण ही 
वस्तुत, उदरीथ-देवता है । 

शङ्का--अयास्य ही इस विषयमे साक्षी क्यो माने गये 

समाधान--पवे कालम महर्षियोकि यमँ वे दी विद्वानौँमे अग्रगण्य द्वात 
थे, उतम स्थका पूरणी विद्वास था जौर प्राण-विधानम वे बे जोड ये, इसीसे 
उनका नाम 'अयाघ्य' था । इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि उस कारम उनके 
समान दृग साक्षीके योग्य नही था | 

शद्क[-- वागुपसजन प्राण ही उद्धीथका देवताहै, यहतो श्पथदहीसे 
रमाणित हयो चुका फिर इसके प्रमाणित करनेके हए वाचा चदेव स प्रणिन 
चोदगायत्‌" एसा श्रतिने क्यो कहा " इससे श्वतिमे पुनरुक्त दोष होता है या नहीं । 

समाधान-वागुंपसभन प्राण उद्ीथक। देवता है, इसमे जो शपथ 
हआ है, उसीका अनुवाद श्रुतिने किया है । स्वतन्त्र वाद होता तो पुनरुक्त 
हतां । शपथ प्रमाण है, ईसछिषु उसके विषयो प्रमाणित करनेके लिष्‌ श्चतिने 
तंहीं कहा; क्योकि प्रमाणम अन्य पमाणकी अपक्ष नहीं होती, भन्यथा 
अनवस्था दोष होगा) किन्तु स्मृति या सदाचार एतदन्यतरातमक्‌ शपथ स्वय 
प्रमाण न्वी है, किन्तु वेदमूरक होनेते प्रमाण माना जाता है, इसङिए परत 
रापथकी प्रामाणिक होनेके ङ्प उक्ताथं श्रुतिकी अपेक्षा है । बगुपसजैन 
प्राण उद्वीथका देवता दै, इसमे केवर शपथ ही साधक नहीं है, किन्तु युक्तिसे 
भी उक्त अर्की सिद्धि होती है। युक्ति यहदहैकरि उदरी कमम वाक्‌ भौर 
भाणका भ्यापार निरन्तर जेसे अपेक्षित रहता दै, वैसे दूसरेके व्यापारकी 
पेक्षा नहीं हे । 

शङ्गा--रसनाके जओौर मनके व्यापारी तो वैसे ही अपेक्षा रहती दै, 
भेत; उनको देवता क्था नदीं मानते 

समाधान~-भपेक्षित है, किन्तु प्राण जौर बाक्का व्यापार प्रधानसूपते 
शपेक्ित रहता दै ओौर मन तथा रसना--का व्यापार वाक्के ष्यापारके लिए 
नेते प्रभानरूपते वागृ-व्यापारमे जौर तद्‌ द्वारा उ्ीथ कर्णम हेतु है । इसदधिए वे 
देवता नहीं है, किन्तु वागुपसजैन प्राण दी उदृगीथका देवता षै; इस अभिमायसे 

कहते है--माणपधान वाके यज्ञम जौदरात्र कर्मं करतां दे ॥ १९॥ 


श 





तृतीय ब्रह्मण ] भाषासुवादसदहित ७४५ 


कक कक कक का दा-क का - शो-क क य रा का पो 111 8 क 
४-५-४४ ४ ~. ~ ५९ ^ # ° 9 ० वि ग क) 1 ~ भ 


साभ्नो मम धन कण्टमाधुयं वर्णंसौष्वम्‌ । 
सुवणं मे प्रतिष्ठ त॒ बाग्देहो वा भवेदिह ॥ २० ॥ 











उद्गीथका देवता प्राण दी है, इसका निय करफे स्व सुवणं प्रतिष्ठा गुणके 
विधानके ङ्ए अगेकी तीन कण्डिका्का भवतरण करते ६--^साम्र 
मम, इत्यादिसे । 

सामशचब्दितस्य प्राणस्य अथीत्‌ सामनामक प्राणका कण्ठ माधुय ही सव (धन) 
हे, ओर वणसौष्ठव याने यह कण्ठ्य वण है, यह दन्य वणै है, इस प्रकारके 
रक्षणज्ञानपुर सर साघु वर्णोका उच्चरण ही मेरे सामस्व्प प्राणका सुवण है तथा 
वाक्‌ अथवा [ अन्न ] देह प्रतिष्ठा है, “अन्न इयुदैक आहु ' इस श्रौत वाक्यके 
अनुसार प्रतिष्ठके विषयमे विकर्ष दै, बाकूशचब्दसे वागव्यववर्णौमिव्य्तिके 
जनकं कण्ठ आदि स्थान यहा विवक्षित हे, क्योकि वाचि प्रतिष्ठित गीयते। 
इस वचनसे वागवस्थित प्राण उद्वान करता है, वह प्रतिष्ठापदसे विवक्षित है । 

शङ्-अयास्य आदि गुणोकि ज्ञानके समान स्वादि गुणज्ञान यजमानकी 
विवक्षित है, अथवा ऋखिक्को । 

समाधान- स्व-सुवणं प्रतिष्ठा गुणविषिसे पूर्वै जो अयास्यादि-गुंण-विचचिष्ट 
भाणकी उपासना है, उसका फर यजमानगामी है, क्योकि उद्वाता यजमानके 
धनसे खरीदा गया है, इसकिए्‌ उसके द्वारा किये गये कर्मका फर यजमानको दी 
होना उचित है, जसे सेनिक पुरुषका विजय फर स्वामिगामी होता है, क्योंकि 
वह पुरुष स्वामीक्े धनसे क्रीत है, वैसे दी प्रकृतम मी समक्चना चा्िए । 

चङ्का- तो स्वाद्कि ज्ञानका फल भमी उक्त न्यायसे यजमानगामी 
हीना चाहिए । 

समाधान--हा होता, यदि इस विषय विदोष वचन नं हीता; परन्तु 
'भआसिञ्य करिष्यन वाचि स्वरमिच्छेत्‌' इत्यादि वाक्यसे ऋलिग्‌के नामका संबन्ध 
होनेसे स्वादिप्रतिषटायुणफक यजमानगामी नही ह, किन्तु ऋलिगूगामी है । 

शङ्का यजमानगामी फलके ङि दी कमम ऋलिक्‌ भदत्त होता है, भत, 
उसको अपमे फरके कहिए यज्ञं नहीं करनां चादिए । 

समाधान---स्वामीके फरुकी क्षति करके अपने फर्क किए कमै करना अनुचित 

माना गया है, इस परिस्थितिम मजमान फलके साथ यदि विरोष न हो, तो अपने 
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अभ्यारोहजपस्याऽह देवता प्राणविग्रहः । 
हृत्युपासीन एवेममभ्यारोहं जपेत्पुनः ॥ २१॥ 
फर्के ठि कर्मा अनुष्ठान करना को$ प्रतिषिद्ध नदीं है, अदृष्टा एलका निरास 

तो कर भी सकते द, किन्तु इष्टफरुका निरास तो दष्टत्वादेव, असक्य है । उद्वा 
कण्टका माधुयं सामशचन्दवाच्य प्राणका स्व ( धन ) है भथौत्‌ मूषण है । स्वरसे 
भूषित उद्वान सगृद्धिमागके सदर ज्ञात होता है, इसङ्एि करिष्यमाण मलिज्य 
कके लिए उदृगाताने वाकम स्वरकी इच्छा करनी चाहिए, यचपि इच्छामात्रसे 
स्वरी सिद्धि नही होती, इसकिए उसके संपादना्थ दन्तधावनः; तैर्पान आदि उप- 
योगी कम करने चादिं । बाह्य धनके साथ सबन्ध कहनेकफे अनन्तर आन्तरि 
धनके साथ संबन्ध कहते है - सौस्वथ बाह्म धन है, क्योकि यह ध्वनिक धम 
है, ध्वनि वणैकी अभिव्यञ्जक हे, अत उससे अतिरिक्त है ओौर सौवण्यं व्णैगत दै, 
इसकिए आन्तर है । इन दोनो अन्तरङ्ग है--प्ाणमे पतिष्ठ। गुण । यहा वामगूप 
वणीभिव्यक्तिके जनक जिह मूङीयादि स्थान विवक्षित है, क्योकि ये ददी गान- 
्रतिष्ठाके हेतु है अर्थात्‌ इन्दी स्थानम स्थित होकर प्राण उदृगान करता दै, 
कोई विद्वान्‌ अन्नको दी प्रतिष्ठा कहते है । 

दङ्का--पएककी दो प्रतिष्टा ( आश्रय ) तोदो नटी सकती, इसङ्एि एकं 
ही होनी चाहिए । भ्रतितिष्ठति अस्याम्‌ इस भाष्यकारके वि भरहसे उक्त आट स्थानं 
ही प्रतिष्ठाहै, यद समीचीन है। एकदेशीय मतके अनुसार अन्न ज्रीहि 
आदि-मे प्राण रहता भी नदीं है, इसङिए यह पश्च ठीक नहीं है । 

समाधान- -भ्रसे अन्नके विकारका रहण करना इष्ट है, देदके रहनेसे ही 
उक्त स्थान रह सकते दै, इसक्िए देह मी प्रतिष्ठा हो सकती है । (आशयत, यहा 
साक्षात्‌ परपरा-साधारण विवक्षित है, अत वाकूमतिष्ठितप्वविशिष्ट भथवा 
अन्नपरतिषठितत्रवििष्ट गणकी विकल्पसे उपासना विहित दै, यथारुचि तत्तदृगुण- 
विशिष्टकी उपासना करनी चाहिए ) 

उक्त रूपये प्ाणवे्ाका अभ्यारोह-जपम अधिकार है, इसर्णि प्रीण. 


विज्ञानका निषटपण करके देवभावेफरक अभ्यारोह-जप कर्मके विधानकै रिष 
सप्निम भरन्थं है । 


(अभ्यारोह ०” इत्यादि । प्राणकी प्रधान उपासना है जौर भभ्यारोह-मन्तर- 
जप उसका जङ्ग है । तज्नपस्तदथेमावनम्‌, इस योगसूत्के भनुसार केबरु मन्त्रासक्ष 
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यय -------- ~ --~-~----~----- 
इत्युपास्तिप्रफरोऽयं यथावदिह बणितः । 
प्रधानगुणभेदेन एरुमत्र विभज्यते ॥ २२॥ 
एेदिकायुष्मिकत्वाभ्या प्रधानस्य फर हिधा । 
तदभ्यारोहमन्तरषु दाभ्यामादौ प्रद्चितम्‌ ॥ २३ ॥ 








राब्दमात्रकी निरन्तर भदृत्ति ही जप नही है, किन्तु मन्त्रके अथैके निरन्तर 
ध्यानसे युक्त शब्दाबरृत्ति जप है । ध्यान मानसी क्रिया ३ । शब्द द्वारा जैसा ध्यान 
अहा विदित हो, वहा वैसा ध्यान करना चाहिए । प्रकृत मन्त्रकी देवता प्राण दै, 
इसङिए इस जपमें प्राणका ध्यान आवश्यक हे, इसरिए ध्यानाथ प्राणके अनेक 
अन्तरङ्ग ओौर बहिरङ्गं गुण ओौर उनके फलका पूवम निरूपण किया गया है । 
समस्त अङ्गि निरूपणके अनन्तर मुख्य अङ्गीका निरूपण करना उपासकको 
जिज्ञासित है, ईसकिए भभ्यारोह-जपके विधाने विषयमे कहते दै--अभ्यारोह- 
जपका देवता प्राण विग्रहम दही ह, इस प्रकार प्रकेत उपासना करनी चादिए्‌, 
फिर भभ्यारोहका अप करे, विरोष आगे कगे ॥२१॥ 

इत्युपारित °” इत्यादि । इस प्रकारसे यथोचित प्राणकी उपासनाके प्रकारका 
समीचीन वणन किया गया । अव पधान भौर गुण मेदस फर दो प्रकारका है, 
यह कहते है । फरज्ञानके बिना स्वल्प यलसाध्य कमम मी साधारण पुरषोकी 
परवृत्ति नहीं होती, फिर विद्भानोँकी परवृत्ति तो दूर ही रही, इसङ्एि विहित कमे 
उक्त फलके अभिलाषी पुरुषी सोपसाह प्रवृत्ति हो, इस वास्ते सविरोष एरका 
निरूपण परमावश्यकं हे ॥ २२ ॥ 

'ठेहिका० इत्यादि । प्रधान प्राणोपासनका फ दो प्रकारका है-- एक एेहिक 
अत्‌ इसी मृलोकमे भौर वतमान शरीरसे ही भोगने योग्य जीर दुरा आयुष्मिकः, 
जो ऊोकान्तरम शरीरान्तरसे उपमोगके योग्य होता है, ये दोनों फल कमच्च रेहिक 
जौर आमुषिक कहे जते  । ये दोनों फर पधान प्राणोपासनाके ह । अभ्यारोह- 
अपके तीन मन्त्रै, उनमें से पहङे दो मन्बसि- प्रथम जौर द्वितीय मन्रसे- 
त्रम पेहिक गौर आयुष्मिक दौ फक दिललाये गये द । तीनो मन्त्र ये दै-- 
'असतो मा सद्वमय', (तमसो मा ज्योविगमय', शृत्योमीऽसृत गमय । मन्त्रका अथे 
गूढ अथौत्‌ छिपा होता है, इसछिए सहृदय शति स्वय मन्तकी व्यारूया करती 
ट । शयृदयुवी भसत, स्वामाविक कम नौर ज्ञान-ये दोनों सयु कदरे दै । 
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स्वाभाविक ज्ञान ओौर कर्मसे मृष्यु एक होता है, इनसे अमृत फरकी भश्ा कभी 
नही रखनी चाष्िए, प्रघयुत बे शध पतनके हेतु है, यह ध्यानम रखना चाहिए । 
सत्‌--जगृत सच्छाश्ीय कर्म या विज्ञान ओर ये दोनो यपि स्वरूपसे अग्रत नही 
है, किन्तु इनका फर अमृत दै, अत अमृतसाधन होनेसे एरु द्वारा भमत कहे 
जते दे, पदारथ निखूपणक्े बाद वाक्यार्थ यह है, असत्‌से स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे 
मा ( मुञ्चको ) सत्‌ सच्छास्त्रीय करमज्ञानमें प्हुवाहिए अथीत्‌ देवलके साधन 
आसमभावको प्राच करादइए, सुञ्चको अमर कीजिए, यह निचोड अथ हुभा । दवितीय 
मन््रका अ यह्‌ है- (तमसो मा स्योतिगैमय' मृष्ये तम । अज्ञान आवरक होनेसे 
तम कहा जाता है, तम जसे षरादिका थावरक है, वैसे ही अज्ञान भी आवरक 
है, अतएव गीताम भगवानूने भौ श्रीसुखते कहा दै- “अज्ञानेनाऽऽवृत ज्ञान तेन 
मुह्यन्ति जन्तव", इति । तम स्वय मप्युख्प न होनेषर भी गरभ्युका हेतु है, इसङ्षि 
ूवैवत्‌ मृत्यु कहा जाता है । “उ्योतीषूप अमृत तमसे विपरीत है, अतएव 
प्रकाशासक होनेसे गरषयुते विपरीत नामका भागी है--भगूत । वह दैवस्वश्प दै, 
यदी प्रकाशालक है, अत॒ श्ञान, ज्योति इप्यादि शब्दोसे कहा जाता शै, 
अविनाशी होनेसे अपृतपदामिषेय भी यदी है, ृप्योमीऽग्रत गमय, सृघयुते मुदे 
अमर्‌ करो । निष्डृष्टाथे हु कि प्राजापस्यदेवमावको प्राप्त कराओ--इन दोनों 
मन्त्रोका शर्य फर एकी है, किन्तु इन दोनों मन्नोमे मेद यहहेकि 
प्रथम मन्त्रसे असाधनस्वभाप अगरृतको असाधन ८ स्वामाविक्र ) कर्मन्नानसे अग्रत 
साघनस्वभाव सच्छास््रीय कमैविज्ञानस्वमावको--पहुचादहिए, यह भरार्थना दै 
अओौर द्वितीय मन्त्ेसे साधनस्वभाव भज्ञानसे साध्यस्वभावको प्राप्त कराये । 
तार्थं यह है कि विवक्षित अमृतका स्वाभाविक ज्ञान, क्म साधन नहीं दै, किन्तु 
जास्ीय ज्ञान-करम ही उसके साधन दै , इसङ्िए्‌ असाधनसे उसके साधनभावको 
एहुचनेकी मथना दै । ओौर दूसरे मन्से साधने असाध्य स्वभाव प्रकाशामक 
ज्ञानस्वरूप आममावको प्राप्त कराए । प्रथमकां फर साध्य दै, द्वितीयका 
पिद्वस्रूप है, अत पुनरुक्तिकी आ्का नहीं हो सकती । 

शङ्का-टीकं है, पिरि मी तृतीय मन्त्र पुनरुक्तर्थं दही प्रतीत होता है। 
दविवीय मन्त्रका जो अथे है, वही मृत्यो. ऽत गमय इस तृतीय मन्त्रम 
स्यष्ठ प्रतीत होता है । 


समाधान, ततीय मन्त्रा भयै जो प्रतीत हेता दहै, बी है, किन्तु 
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प्राणात्मत्वाभिमानेन साक्षात्कारोऽयमे्िकः । 

स आसुरासङ्पापनाये भवति नाऽन्यथा ॥ २४ ॥ 
लोष्टः पाषाणभेदाय क्षिप्रश्चृर्णीभवेद्‌ यथा । 
न्येदासुरपाप्मेवं प्राणोपासनक्चाछिनः ॥ २५॥ 


दोनों मन्तो समुचित अथं तृतीय मन्तरसे कहते षै सो स्पष्ट है) पूवं 
मन्तरोका जेते गृढ़ (चछिपाहभा) अथेह, वेसा अथ तृतीय मन््रका नदी 
हे॥ २३॥ 


एेहिक फर कहते दँ- श्राणात्मता०' इत्यादित । 

प्राणास्माभिमानसे जो साक्षाकरार होता है, वही प्राणकी उपासनाका 
हिक फर है । केवरु यही प्रकृत उपासनाका फर है, यह बात नहीं है, 
किन्तु जिसके बिना यह फर नहीं होता, वह आसङ्गरक्षण-पापनाच्च भी 
उसका फरु माना जाता दै, भथौत्‌ स्वाभाविक ज्ञानमूलक परवृत्ति जबतक 
बनी रहेगी, तवक उक्त सक्षाकार दहो दी नहीं स्कता। उक्त 
साक्षात्कारकी उतपत्तिम यह पाप प्रतिबन्धक है, ईसङ्दि उक्त साक्षाकारार्थीको 
इद निवृत्ति करना आव्यक है । इसकी निदृ्तिफा उपायान्तरं शाम है 
नहीं, किन्तु प्रकृत प्राणकी उपासना ही दोनों फरक ठिए विहित है । ईसछिषए 
यह आनुषङ्गिक अथवा नान्तरीय फर है । जसो न्यायमते मङ्गलके 
समाप्ति गौरं वित्न्वष-ये दोनों एर कोई कोई विद्वान्‌ मानते है । पर इनमे 
दोनो समानषूपसे फर नहीं माने जाते, किन्तु गौण तथा प्राधान्य्पतसे माने जाते 
ड । समाधि मङ्गकका मुख्य फर है जौर विन्नध्वस् नान्तरीयक अथात्‌ विन्नध्वसके 
बिना समि नहीं हो सकती, इसरिए विक्नध्वप्र समामे द्वार ह जीर 
समाप्ति मुख्य फ दै । एव प्ङृतमे पापनाञ्च भवान्तर फर है ओर साक्षाकार मुख्य 
फर है। यद्यपि आयुषक्‌ तद्धवात्ि दी सुख्य फर है रेदरोकिक उक्त 
साक्षात्कार नही, किन्तु वह सुर्य फरुका साधन है, तथापि रेहिक पापनारकी 
अपेक्षा उक्त साक्षात्कार स॒ख्य कदा जा सकता है, इस ॒तासयेसे इसको 
प्रधान फर कहा है, इसमे विरोष आगे कषेगे ॥२४॥ 


लोष्टः पाषाण्रमेदाय' इत्यादि । पत्थरको चूर करनेके उदेदयसे यदि 
इसके उपर मिद्धीका उेखा फैका जाय, तो उससे पत्थरकी कुछ मी क्षति नही होती, 


के 


किन्तु ठेछा स्वय चूरचूर्‌ हो जता है, रकर्योकिं देलेकी शपेक्षा प्थर 
अतिसरत ओर दुरभब हे । एर्व प्राणका भेदन करनेके उदेश्यसे आसुरमावका 
प्रयल स्वना्यका मूक इभ । खोष्टके समान असुर स्वय नेक प्रकारसे नष्ट हुए । भाव 
यह है किं साच्िक्न चित्तवृत्चिया वे दै, जो चाख्जनित ज्ञान-कमेकी वास्ननासे होती 
है । आयुर चिततषृत्तिया वे ह, जो स्वाभाविक ज्ञान-कर्मसे हा करती ट । उनको 
आघुर इसङिए्‌ कहते है कि वे रागद्वेषाममक होनेसे दूषित हे तथा निङ्ष्ठ कर्म्म 
भवरक होनेसे पुरुषको स्थावरान्त अधोगति प्रदान करती द । सास्िकं चित्ववृत्तिरयोने 
आयुरदृत्तियोसे भपनी बारबार पराजय देखकर आपसे पराम किया कि आघुरदृत्तिया 
संख्याम हम कोगोंसे बहुत अधिक द इनसे भापत्राण पाना कठिन है । 
इसक्िए कम द्वारा प्रकर्षसम्पादनके बिना इनपर विजय पाना कठिन ै। अत 
हम रोग प्रभावातिशयके ङिए कोई अनुष्ठान अवदय करे, यह विचार कर उन्होने 
जओद्धात्र कमम वागिन्ियकी परेरणाकी कि तुम सौद्वात्र कर्म करो। उक्त कर्मे 
वागिन्दिथकी प्रवृत्ति देख अयुर समज्ञ गये कि हम लोगोँकी पराजयके किए यह 
अनुष्ठान हो रहा है, इसर्ए अव इसमे आतमरक्षाथ विन्न करना चाहिए । 
इस विचारसे अघुरोनि आसङ्गलक्षण पापसे उक्त इन्द्रियको विद्ध किया, 
जिससे उक्त इन्द्रिय उक्त कर्म असफल इई । इस प्रकार सम्पूण जञानेन्दियो 
जर कर्मन्रियां क्रमश्च पापविद्ध होनेसे असमथ होती गई । अन्तम प्राणसे 
कहा गया करि भाप उक्त कर्ममँ उक्त मन््का गान कीजिए । जब प्राणने गान 
भारम्भ किया तो फ्रि अघुरोने प्राणपर भी पूर्ववत्‌ आक्रमण किया, किन्तु 
इस बारके भाक्रमणने शयुर स्वय नष्ट हो गए । इसमे रोष्टका दृष्टान्त देते है 
माव यह है कि रोष्टम पत्थरके मेदनके किए जितना वेग रक्खा जाता है वह 
सब वेग शोष्टका ही नाशक होता है, पत्थरका नहीं । साराश्च यह किं पाण अति 
गम्भीर अतएव अषषणीय जओौर भअसुरोके सर्वथा अगोचर है । अघुरोका नाच 
होनेपर वागादि इन्द्रिया फिर उक्त कर्मानु्ठानसे वास्तविक स्वख्पापत्न हुईं । जिस 
आयुधे अघुरोने अनेक वागादि इन्दर्थोको हराया था, वे दही आयुध प्राणके 
सम्राममे मी थे, परन्तु इस बार अदुरोकी दी पराजय इदे ओर देवताथकी 
विंजय । एवमूद्ध प्राणी स्तुति उपासनकि च्एि प्राण दही उपादेय है, 
इन्द्रियो नहीं, यह सूचित करनेके किए है । स्तुति जौर निन्दा उपादेष ओौर हेय 
बोषनके कए डी जाती है, यह सारा है ॥ २५ ॥ 
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<~ ~~~ ~~~ 


उपासनविरोधिन्यो रागाद्याधित्तरत्तयः । 
आसुर्या दूरतो यान्ति दर्नामप्राणचिन्तनात्‌ ॥ २६॥ 





(उपासनबिरोधिन्यो' इ्यादि । प्राणोपासनाकी विरोधी रागादि चिच- 
वृत्तिया आसुरी कहरती है । दर्युणलवििष्ट॒प्राणके ध्यानसे उक्त आसुरी 
बृत्तिया दूर भाग जाती दै। माव यह है कि विषयों इन्रियोंकी आसक्ति 
पाप है । वस्तुत इन्दियाभिमानी देवता अपरिच्छिन्न £ किन्तु अन्ञानवश 
तत्‌ तत्‌ स्थानावच्छिन्नवके अभिमानसे उसकी इत्तिया स्वाभाविक ज्ञानकमानुूर 
बिषयोँम राग-देषादि द्वारा कटषित होनेसे आघुर कती है ओर वे ही 
दास्ीय ज्ञानकर्मोपयिक इृ्तियोकी विरोधिनी है अथात्‌ साखिकं दृ्तिकी 
उसप्तिमै प्रतिबन्धक हँ । इसङिए शास्त्रीय कर्म-ज्ञानमं स्वरसत प्रदत्ति नहीं 
होती, किन्तु स्वाभाविक ज्ञान कर्ममै अनायास प्राणिमात्रकी प्रदृत्ति होती 
रहती दै, जिससे उत्कषीपकर्षैके तारतम्यस्रे मनुष्यादि स्थावरान्त अधोगति होती 
है। इस भनिष्ठसे ह्ुटकारा पानेके छिए श्रुति स्वय उपायकै साथ उपदेश देती 
है । दूनमध्वविधिष्ट भाणकी उपासनासे प्रतिबन्धक यदुर गृत्तियोकी निदि 
होगी, अन्यथा नहीं । 

शङ्का- अभिमत पभ्राणकी उपासनासे साघु शृततिर्योका क्या विरोध है 

समाधान बिरोध यह है कि इन्दियोका परिच्छेदाभिमान दी 
आघुरमावक्ा मूर ह । शास्त्रीय प्राणोपासनासे अपरिच्छिन्न स्वष्पका 
परिज्ञान होता ३ै। परिच्छिन्नव भौर भपरिच्छिन्नल ज्ञान परस्पर विरोधी 
है, इसङिए्‌ प्रामाणिक अपरिच्छिन्नत्व ज्ञागसे उनकी निवृत्ति उचित ही है । 
दधा जुहयादिन्दरियकामस्यः इस शरुतिसे इन्द्रियां होममे जसे दभिरूप शुणक। 
विधान है वैसे ्राणकी उपासनामे स्वतन्त्र फरुके ङिए दृशुणतका विधामं 
नदी दै, किन्तु पधान प्राणोपासनाका जो फठ है उधके किए ही उक्त गुणका 
विधान है । कारण कि भाणोपासनेक्रे दो फर शति कहे गये है--एक तो 
पापानि ओौर्‌ दृसरा देवमाव । श्दत॒गुणसे पापहानिख्प फरुका ही श्रवण है । 
प्रधान एरुते भतिरिक्त फरु नहीं है। इसङ्एि विशिष्ट विधि ै। केवर 
गुणविषि नही है । 


शङ्खा-भच्छा तो इतर प्राणवघ्‌ प्रङृतप्राणकी इत्ति भी षापसे 
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सैरन्तयंप्रदृतेषु ध्यानेष्वन्येष्वपि श्यः । 
कामादेरस्त्यथाऽप्यत्र त्वरा स्यास्राणवीर्यतः ॥ २७ ॥ 





विद्ध होती है, रसा अनुमान कर सकते है । अनुमान यह है कि प्राणबृ्ि , 
पापविद्धा, प्राणद्ृच्तिचात्‌ , इपरपराणदृत्तिवत्‌ । 

समाधान--प्राण़ृतति देहभ्यापक दहै ओर वागादि इन्द्रियदृतियो परि- 
च्छिन्न है, इसङिए परिच्छिन्न वृत्तियों पापदूषित दै, अपरिच्छिन्न प्राणवृतियो 
नहीं । चक्षुसे कथन नही ह्यो सकता, वाकृसे दशन नहीं हो सकता, 
इसरिप्‌ ये परिच्छिन्न है । प्राणकी इत्ति-चरुनासक व्यापार-सब जगह 
समान है ॥ २६ ॥ 

निरन्तर्प्रृततेषु" इत्यादि । दूर्गणविशिष्ट प्राणकी उपासनाते कामादि 
मनेोवृत्तिया नष्ट होती है इसलिए पराणकी उपाप्तनाका विधान है । इसमे 
यह शङ्का होती है कि ध्वर्मेण पापमपनुदति इस श्रुति तथा निष्यकर्मविधा- 
यक स्पृतियोँसे पापनादाके ङि निप्य कर्मानुष्ठान तो विहितदहीहै। रि 
इसके किए प्राणकी उपासनाकी क्या जावदयकता है * ओर प्राणोपासतनाका 
देवताभावप्राप्ति फर है, इसङिएि यष्ट काम्य कर्म॒ हदोनेसे पापमिवतैक 
नहीं हो सकता ? 

उक्त शङ्का समाधान यहं है कि नित्य॒ कर्यकां अनुष्ठान पापमिवसैक दै 
सष्टी, किन्तु वदी पापनिवकचैक दै, सा नियम नहीं है, क्योकि तीर्थस्नानादि 
भी पापनिवतैक माने जाते ै, पर अन्य उपार्योते प्राणोपासनामे यहं 
विष ३ कि यह उपासना जश्दी पापका नाश्च करती है ओौर उपायान्तरसे 
देरमे पाप निवृत्त होता है! कारण यह है किं प्रहृतम विषयासङ्गरुकषण पापं 
निव्यलरषूषसे विवक्षित दै, वद विषयेन्द्िथ-सम्बन्धसे स्वामाविक परिच्छिलाभिमानं 
हारा दी दता है। श्घ््रवोधित अपरिच्छिन्न देवतापमस्वूपके चिन्तनते 
उक्त पापी निवृति होती है । एक विषयमे परिच्छिन्नल ओौर अपरिच्छिन्नलकां 
परस्पर विरोध है । 

रहा--परिच्छिचत् ओौर अपरिच्छिक्नस्वक्षा विरोध ोनेते बाध्यबाधकभाव 
होता हे, तो परिच्छिन्नलज्ञानसे अपरिच््छिन्नघज्ञानका ही बाध बयो 
मदी होता * 
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आध्यात्मिकपरिच्छेदं मृत्युं वागादिदेवताः । 
तीत्वां बहूल्यादिभावेन ध्याननिष्ठस्य भान्त्यमूः ॥ २८ ॥ 





समाधान-परिच्छिननज्ञान स्वाभाविकं है ओौर अपरिच्छित्तघ्ज्ञान 
चास्त्रीय होनेसे प्रामाणिक है । समीचीन ज्ञानसे मिथ्या ज्ञाना बाध होताहै। 
“धिया तत्वेषु पक्षपात ' यह सर्वसम्मत मागे है, अथवा श्व्यायतो विषयान्‌ पुस 
सङ्गप्तेषएपजायते' इस भगवद्वाक्यके अनुसार केवर विषयोँकी भावनासे 
ही तदासङ्गरक्षण पाप होता है । इसरङ्एि विषयसे अतिरिक्त अभिमत 
देषतान्तरके निरन्तर भ्यानसे मी पापकी निवृत्ति हो सकती है, यदी चङ्का करते 
है--“नेरन्तय्य ०” इप्यादिसे । विंषयातिरिक्तविषयक निरन्तर ध्यानसे भी पापश्षय 
होता है । मध्य-मध्यमे विषयक ध्यानसे आसङ्गरक्षण पापकी उदत्ति हो सकती 
है, इसङिए ध्यानम निरन्तर विशेषण दिया गया है । कामाद › यह उपरक्षण है 
मनोदोषमात्रका । "काम एष क्रोध एषः इप्यादि भगवद्रीतावाक्यसे भी काम मनो- 
दोषों प्रधान दोष है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है । 

हा, हो सकता दै, पर प्राणके पभावे ( प्राणकी उपासनासे ) शीर 
पाप निवृत्त होता दै, इसलिए उपायान्तरकी अपेक्षा भराणोपासना चीश्र फल- 
प्रद दै, अत, युमुश्चुओंको उपायान्तरकी अपेक्षा इसी उपाये प्रवृत्त होना 
चाहिए, यह अभिपाय है ॥ २७ ॥ 

(आध्यात्मिकं परिच्छेदम्‌' इत्यादि । वागादि इद्दिय-देवता भध्यालिक 
परिच्छेदरूप मृप्युको पार कर अपरिच्छिन्नं अतएव व्यापक अग््यादि 
देवतास्वष्पसे प्राणध्यानपरायण पुरुष्रको भासित होते हैँ। तात्य यह 
है कि प्राणका उपासक प्राणस्वूप्िन्तन करते-करते जवं स्वय प्राण- 
खवदूप अपतेको समञ्चता है अर्थदं पिण्डपरिच्छेदका अभिमान त्याग कर 
अपनेको समस्त पंपारका पराण ( हिरण्यगभस्वङूप ) अतएव अपरिच्छिन्न मानने 
हगतां है, तवं सं उधीसंककषी वागादि इन्दियों भी अपने अपने याध्यालिक 
परिच्छेदोका अथोत्‌ स्व स्र मधिष्ठानमूत कण्ठ, ता आदि परिच्छेदका अभिमान 
त्थाग कर अर्थात्‌ वागादि इन्दिया उपासनासे पूवं जो भनेको केवर कण्ठ आदि 
स्थानविरोषसे भवच्छिन्न भै इसीमं ह" एेसा समक्षती थी, उपासनाके बाद वे उस 
समिमानका त्याग कर अपता वास्तविक अग्न्यादिदेवतास्वहप अतएव अपरिच्छिन्न 
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अहं मनुष्य इत्येतद्धावं स्यक्तवाऽथ चिन्तकः । 
हिरण्यगभे एवाऽस्मीत्यात्मानमभिमन्यते ॥ २९ ॥ 





स्वरूप मानने र्गी, अतएव उपासकको स्वात्मवत्‌ इन्ियोका वास्तविक स्वप भासित 
होता है अर्थात्‌ स्वय ओौरं स्वकीय इन्दिया व्यापकृख्पसे प्रतीत होती दै । व्यापक 
तो वास्तवे थीं ही, किन्तु आसङ्खरुक्षण पापसे दृषिंत होकर अपनेको परिच्छिन्न 
समञ्चती थीं । उक्त उपासनके दवारा वास्तविक स्वस्वद्पभानके प्रतिबन्धक उक्त 
पापकी निवृत्ति होनेतसे वास्तविक सिद्ध अपरिच्छिन्न स्वस्वखूपकी प्रतीति होती 
है । इस उपासनाका रेहिक फर साक्षाकार है, यह पूर्वमे कह चुके है । 
साक्षात्कारका रक्षण इस शलोक तथा गामी श्लोकसे कहते है ॥ २८ ॥ 

पूवे शलोककी व्याख्यासे इन्दरियोकि अगन्यादिस्वरूपमाक्षात्कारका निरूपण 
ही चुका। भव द्वितीय शरोकसे उपासकका वास्तविक स्वस्वखूपसाक्षाकार 
कहते है--'अह मनुष्य इत्येतद्‌" इत्यादिसे । 

"मै मनुष्य ह" इस मावका त्यागकर उपासक अपनेमे भै दिरण्य- 
गभे द्व रेता अभिमान करता है । वही साक्षात्छारासमकं अभिमान 
रेदलौकिक उपासनाका। एक है, यह मी पूरवैफर्वत्‌ अपूर्व॑वस्तुनिषयक 
नहीं है, किन्तु बाप्तविकं उपासक हिरण्यगभस्वष्प है ही, किन्तु 
पूर्ैवासनावश्च कायेकरणोपाधि परिच्छेदाभिमान कर॒ अपनेको भविदयावद्च 
परिच्छिन्न मानता है । प्राणी उपासनासे व्यापक स्वस्वरूपके 
भानके प्रतिबन्धक पापके निवृत्त होनेसे व्तेमान व्यापक स्वघ्वह्पका 
मान होने क्गता ह, इसीसे फर कहङाता है । प्रतिबन्धक पापनिवृक्ति- 
मात्रस्ाध्य है । पापनिवृृत्ति ओौर उक्त साक्षाकारकी अमिव्यक्तिम 
कारू्यवधान नदीं है भथीत्‌ प्रतिबन्धकनिवृत्तिके अग्यवहित उत्तर 
कर्मे उक्त साक्षाकार होता है । उपासक अपनेको साक्षात्‌ विराट्‌ समञ्चन 
गता है । जनतक इन्दि व्यापक भप्यादिस्वप उपासकको 
नं प्रतीत होंगी, तबतक उपासक अपनेको विंराडासा नहीं समञ्च सकता, 
वर्थोकि विराख्की इन्द्रियां पिण्ड परिच्छिन्न नदीं ३, अन्यथा विरामे समष्य- 
सत्व ही व्याहत हो जायगा, इसर्एि स्व॒ जओौर स्वकीय इन्धि्मे पचच्छिदा- 
मिमानकी निवृत्ति आवश्यक है ॥ २९ ॥ 
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आभ्यात्मिकपरिच्छेदः प्राद्तज्ञानहेतुकः । 
युक्तोऽस्य बाधः श्ाख्रीयादेवतात्माभिमानतः ॥ ३०॥ 








आध्यासिमिकपरिच्छेद्‌ः' इत्यादि । आध्यासिक परिच्छेद प्र्तज्ञान- 
हेतुक हे, इसकिए उसका बाध चास्लीय देवताप्माभिमानसे होना युक्त ही दै । 
माव यह दै कि- 

शाङ्क[-- "अह मनुष्य ' इत्यादि तच्छरीराभिमान स्वाभाविक प्व्यक्ष- 
जानमूरुक है, अनादिकारसे अनुत्त होनेसे बद्धमूर अतयव हठ है जौर 
शल्र द्वारा जायमान अपरिच्छेदज्ञान अभिनव अतएव अप्रह्दरमूरु ह । 
इन दोनों विरोष शनेसे बर्वता दुषैरु बाध्यते इस न्यायसे प्रबरु परिच्छेदा- 
वगाह्यी प्रत्यक्षसे स्वविरुद्ध अपरिच्छेदज्ञानका ही बाप होना युक्तियुक्त 
प्रतीत होता है । 

समाधान-- प्रङ्तज्ञानहेतुक कनेका तात्पय॑यह है कि प्रिच्छेदज्ञान 
मिथ्याहै। शास्त्ोपदेशके बिना दुर्चय आता आदि विषयक ज्ञान जो 
स्वभावत होता दैः वह धद्ु-पक्ष्यादिपाषारण होनेसे मिथ्याज्ञान ै, 
ज्ञेसे कि चन्द्र, सूयीदिके मण्डङ्को हम ठोग स्वाभाविक अपने प्रघ्यक्षसे हस्त, 
वितस्ति दि परिमाणवासा समञ्षते हँ अथीत्‌ चनद्रादिका मण्डर एक हाथसे 
अधिक चौड़ नहीं है, पेसा समन्ते दै, किन्तु ज्योतिषशाखादि द्वारा विचार 
करगेपर यह प्रतिदिनका प्प्यक्ष यद्यपि परूढ़मूर ८ बद्धभूर ) है, तो भी ज्योतिष- 
चास द्वारा अचिरोयन्न प्रथिवीपरिमाणसे मी सूयेचन्द्रमण्डरु अधिक 
परिमाणवाले है, यह्‌ ज्ञान परोक्षामक होनेपर मी युक्तिसहङ्ृत होनेसे बख्वान्‌ 
माना जाता है। अतएव स्वामाविक पत्यश्चज्ञानका बधक होता है। यद्यपि 
उक्त बाधक ज्ञान होनेपर बाध्य प्रत्यक्षकी निदृत्ति नहीं होती, क्योकि ताश्च 
ज्ञानदीर ज्योतिषियोको मी पूर्ववत्‌ चन्द्रमण्डर आदिका प्रत्यक्ष होत्र 
ह, पर फिर भी इस प्रत्यक्ष अप्रामाण्यज्ञान होता है। उत्तर ज्ञानसे 
पूव ज्ञानम मिथ्याखका बोध करना ही उत्तर श्ानमे बाधकत्व है ओौर उससे 
पूरव ज्ञानम बाध्यत व्यवहार होता है । परोक्ष ज्ञानसे अपरोक्ष मिथ्या जानकी 
निवृत्ति नही होती 3, किन्तु मिथ्याल प्रतीति होनेपर उसके अनुरोधसे ताल्तिक 
व्यवहार नहीं करिया जाता । इस बाध्य-बाधकमावमे मूर ह चनद्रादिपरिमाण- 
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जीपाविष्ट उपाखोऽ्र देवताविग्रहः सदा । 
प्राणो हिरण्यगभात्मा यावत्तदभिमानता ॥ ३१ ॥ 











ज्ञान स्वाभाविक होनेसे दुरु है भौर ञ्योतिषश्चास्रके अनुषार चन्द्रमण्डल 
ज्ञान शाक्लीय होनेसे सत्य है। "धिया तच्चेषु पक्षपात ' न्यायसे समीचीन ज्ञानसे 
मिथ्या ज्ञानका बाध होता है यह सर्वसमत है, इसरिए शास्त्रीय जपरिच्छिन्नल- 
ज्ञान प्रामाणिक होनेसे स्वाभाविक परिच्छिन्रत् ज्ञाना बाधक होता है। इसमे 
वैपरीत्य शङ्का नही हयो सकती इस अभिप्रायसे पाकृत ज्ञान कहा है, उसका 
मिथ्या ज्ञानम तात्य दहै । उक्त देवताभिमानको सप्यखबोधनके तायर्यसे 
दास्रीय कषा है ॥ ३० ॥ 


(ज्ीवाविष्ट' इत्यादि । देवताविग्रह ( देवताशरीर ) जीबाविष्ठ प्राणसमा 
हिरण्यगर्भे उपास्यप्वूपसे विवक्षित है । उपासनाकी अवधि कहते 
है जबतकभे दिरण्यगमे द्रः यह अभिमान न हो तब तक उपासना 
करनी चाहिए । 

शङ्का--विराट्की उपासना ठीक नहींहैः करण विराट्‌ अचेतनकी 
उपसिना शाखमे कीं भी विहित नही है। उपासनाका फ तद्भावि 
कही गई है । यदि अचेतन उपाप्य हो, तो चेतन उपासक अचेतन 
उपास्यखूपापन्न कैसे हो सकेगा ‡ ओौर्‌ उपास्य उपासकाभिन्नवज्ञाम 
मिथ्याज्ञान हयी होगा | मिथ्याज्ञानसे कभी हितार्थक्रा रम नहीं हो सकता, यह्‌ 
स॒बके अनुमत दै । 

समाधान--अचेतन उपास्य नहीं बतलाया गया है, किन्तु जीवाविष्ट 
उपास्यत्वरूपसे यहा निर्दिष्ट है । इस प्रकरणम विराट्शरीराभिमानी आमा 
उपास्य है, जो देवताश्चरीर है अर्थात्‌ क्रिया्क्तिभाधान्यके तादर्थे 
प्राण कदछाता है मौर ज्ञान्क्तिपराधान्यसे हिरण्यगभे कहलता है | 
हिरण्यग्भ--अपश्चीकरृत भूतश्चरीरमे जो ब्क्षचैतन्यका आमस या छाया 
( प्रतिबिम्ब ) दे, वही रिरण्यगमै कहकता दै । विम्बपतिविम्बक्षा 
अमेद है, मह अन्यत्र प्रसिद्ध है । यहा अमी ईसा निरूपण विस्तर भयस 
नहीं करते है । इसका नि्णैय परसङ्गवश पूर्वमे कर चुके दै कि वेदान्तमे 
पत्‌ ग्रा परभ्परघन त्च. ही उपास्यत्वेन दृहा गया है, भन्य नदी ¦ जिनका 
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माबनोपचयान्जद्यात्परिच्छेद स्यमासुरम्‌ । 
न सकृत्म्राणविज्ञानमात्रेण ब्रह्मोधवत्‌ ॥ ३२ ॥ 





निगुण त्रहमकी उपासनामे अधिकारं नदी दहै, उनके छ्एि सगुण बकी 
उपासनाका विधान दै। ओौर जो उत्तमाधिकारी ई भिनका जन्मान्तरङे 
संस्कारसे चित्त परिशुद्ध है, उनके हए निगुण ब्रह्मा ध्यान वतञाया गया है | 
निगुण उपासनासे श्रह्म वेद ॒ब्रहयेव भवति, के अनुसार इसी लोकसे बरह्मभावा- 
पर्ति होती है जौर सगुणोपासनासे रोकान्तरप्रि होती है, तदनन्तर खोकाधिपतिके 
साथ अवसानमें ब्रह्ममावापत्ति होती है । इसीको क्रमयुक्ति कते दै! प्रहृत 
उपासना कममुक्तिफल्क दहै, इसङ्एि दिरण्यगमै, जो उपाधिविरोषसे प्राण 
ओर दिरण्यगभ कहता है वष्ठी चेतनात्मा उपास्य है, क्योकि उपासक जीव 
स्वशरीरावच्छिन्नवदख्प उपाधिसे अपनेको हिरण्यगभेसे भिन्ने समक्ता दै, 
यह धारणां उपासककी स्वाभाविक मिथ्याज्ञानमूरक हे । रास्त्रीय ज्ञान एतद्धिपरीत 
है अथात्‌ तुम उपासक साक्षात्‌ हिरण्यगर्भस्वरखूप हो, यह ज्ञान शास्त्रीय 
होनेते समीचीन है । उपासनाकी अवधि यह है किंजेसे ।मे मनुष्य द यह 
धारणा उपासनासे पूर्वं उपासकमे पाई जाती है, वैसे ही * मे हिरण्यग् ह ' यह 
धारणा जबतक न हो, तचतक यह उपासना करनी चाहिए । उसके बाद फरुसिद्धि 
होनेपर फिर इस उपासनाकी आवश्यकता नहीं रह जाती, क्योकि उपेयसिद्विपयेन्त 
ही उपायका अनुष्ठान किया जाता है, इसमे किसीका विवाद नदीं हे ॥ ३१ ॥ 

‹भाव्रनोपचया० इत्यादि । श्ास्लीय ज्ञानको समीचीनस्वमात्रसे यदि 
बलवान्‌ मानते हो, तो एक बार +मे हिरण्यगभेस्वखूप ह" रसा ज्ञान होमेसे 
भी परिच्छिल्तामिमानकी निवृत्ति होनी चाहिए भसङ्त्‌ ध्यानक क्या 
ल्ावरयकता ह ° सञ्‌ प्रदीपपकाशसे थन्धकारकी निति होती है, अन्धकार 
निवृत्तिके छि थसङकत्‌ भरदीपकाश अपेक्षित नहीं हे, इस शङ्काकी निवृत्तिके ङि 
कहते दै-- "न स॒द्त्‌' इत्यादि। माव यह है कि उपासक शास्नसे उपास्यके स्वरूपका 
निश्चम कर्‌ तद्विषयक निरन्तर भावना करनेसे भावनाप्रकषेके बरसे स्वकीय यासुर 
प्रिच्छेदका स्माग करता है । इस अर्थम व्यतिरेकी दष्टन्त कहते है--जसे 
सङ्त्‌ ब्र्मविज्ञानसे अविद्यानिदृततिपर्ैक बह्मत्मभावका साक्षात्कार तत््वहानीको 
होता है वैसे सश उक्त भावनासे हिरण्यगभेस्वरूपामिन्यकति नदीं होती । 
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मावनातोऽन्यदेवाऽऽत्मसाक्षात्कारादय पुमान्‌ । 
देषो भूत्वेह तचित्तो मृत्वा देवोऽभिजायते ॥ ३३ ॥ 





शङ्का--^तत्वमसि, भादि वाक्यसे बह्मत्मेकस्विज्ञान तो प्राय सबको हो 
जाता है फिर भी बह्मसाक्षात्ार कदा होता दहै यदि सङ्कृत्‌ निज्ञानमात्रसे 
आलेकत्वसाक्षाक्छार होता, तो मननादि उपायका विधान भी व्यथं दही होता, 
किन्तु पसा है नदी, इसङिए दान्त अगत है । 

समाधान-- मनन, निदिध्यासन आदिका विधान चित्तश्ुद्धिके छिए है । 
अशुद्ध चित्तम वाक्य द्वारा ज्ञान नहीं होता | होनेपर मी अयोभ्यताज्ञानसे 
प्रमासक प्रतीत होता दहै, इसङिए वाक्यजन्य तादश्च साक्षात्कारातमक 
जञानकी उपपत्ति प्रतिबन्धक अशुद्धि आदि दोषोँकी निवृ्तिके किए मननादि आवश्यक 
ह, यह पीठे उपपादन करं चुके दै, अत ॒यहापर पुन" उसके किए परिभम करना 
व्यथ है । शुद्ध चित्तम सञ्त्‌ श्रुत वत्वमस्यादि वाक्यसे भाजेकत्वविज्ञान होता दै, 
यद मानकर भ्ङ्ृतमे व्यतिरेकी दृष्टान्त उचित ही है, अतएव सकृत्‌ कामिन्यादिके 
ध्यानसे उनका साक्षाप्कार नदीं होता, किन्तु निरन्तर ध्याने हयी उनका 
साक्षात्कार होता है, वैसे ही प्रक्ृतमे मी निरन्तर दीष कार, आद्रादि पूर्वक 

ध्यानसे उसका साक्षाऽार होता है, एक बारके ध्यानसे नही ॥ ३२ ॥ 
(भावनातो °` इत्यादि । यह भ्रङ्ृत प्राणोपासक अन्य देवके ( पाणासक 
दिरण्यगभेके ›) तादात्यसाक्षास्छारसे देवता होकर सदा उपास्य देवताम ख्वटीन होनेसे 
मरणके अनन्तर स्वय उपास्य दैवतास्वषूप हो जाता है भथोत्‌ सायुज्य फक 
पाता है । भावाथ यह है कि माताको आमान्तरका स्वभावत प्रप्यक्ष नही होता, 
इसङ्ए वह अतीन्दिय माना जाता है, किन्तु !रथगत्येव सारथि ' इस वचनके 
अनुसार शरीरवेष्टादिसे भन्यदीय शरीरम आत्माका अयुमान होता है। जसे 
अचेतन रथकी समीचीन गति केवर चेतन षोद्धेके सम्बन्धमात्रसे नहीं दती, 
इसङिए उसपर सारथीका अनुमान होता है । उपास्य हिरण्यगमै प्राण है 
उपासक जीव ह ये दोनों पिण्ड ओौर घटकी तरह मिन्न कायं द, वस्तुतः एक नही 
ह । इसक्ए उपासनके बरसे जन्य साक्षात्कारसे उपासक प्रथम स्वयमुपास्यश्वरूप 
होकर, मरणपयन्त तादश साक्षात्छारसे विशिष्ट होकर अन्तम “सदा तद्भावभावित ' 
अनुसार “ उपास्य्वख्पै सायुञय फर पावा है । ब्रह्म 
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बहव सन्‌ वस्तुतः स्यादब्रह्माज्ञानमात्रतः । 
ज्ञानादज्ञानघ्रच्छिन्द्याद्धावना तत्र ना््यैते ॥ ३४ ॥ 


मावप्राधिकी अपेक्षा इसमे विदोष हे। उक्त फरु अज्ञानध्वसमात्रसे प्रा 
होता है, यह ज्ञानध्वसमात्रसे नहीं मिख्ता, किन्तु उक्त उपासनापे । जीव तो 
तत््वज्ञानोपत्तिसे पूर्वै मी ब्रहस्वरूप दही है केवरु अ्ञानवश अपनेको भित्र 
मानता है, अत उसके अनुभवमे केवल अन्ञानमात्र व्यवधायक हे । प्रकृत उपासक 
स्वय हिरण्यगभस्वरूप नहीं है, किन्तु उससे भिन्न ई, इसकिए्‌ अज्ञान इसमे 
ग्यवधायक नही है । यथपि चेतन्याच्च अमित्र है तथापि तावन्मात्र तो हिरण्यगभै 
या जीव नहीं है, किन्तु उपाधिविचिष्ट है । वह तो भिन ही है । ऋसे निरुपाषि 
दोनों अमिन्न दै पर सोपाधि तो पिण्ड जौर घटी तरह भिन्न हयी है। अतएव श्तिने 
स्पष्ट दी कदा है कि ्देवे भूत्वा देवानप्येति, मथौत्‌ देवता होकर देवमावको परा 
होता है । देवता होने साधन है--शाखविहित तचदुपासना । प्राणामल्र उपा 
सनाका कार्य है, इस अर्थम उक्त श्चति दी प्रमाणदहै। कारणके बिना काय 
नही होता, इसलिए हिरण्यगर्भसायुज्य फरुके ङिए अदवमेध कर्म ओर उसका ज्ञान 
--इन दोर्नोका श्तिने विधान किया है । अत ज्ञानमात्रसे यह फर नदीं होता, 
किन्तु पुरुषभ्यापारसाध्य यह फर है, यह स्यषट प्रतीत होता है ॥ ३३ ॥ 

उक्त व्यतिरेक इष्टान्तको स्फुट कते दै--्रह्मव सन्‌" इत्यादिसे । तस- 
ज्ञानोसत्तिसे पूर्वं मी जीव वस्तुत ब्रह्मस्वरूप दही है केवर अविद्याङ्प भावरणसे 
अपनेको भिन्न मानता 2, इसङिए तत्वन्ञानसे तिरोधायक अचविद्यानिवृत्तिमात्रकी 
आवद्यकता है । ब्रह्ममावफरुके छिए भावनाकी अपेक्षा नदीं है, श्ससे यह शङ्का 
निरस्त इई कि प्राणासमाकके समान ब्रह्मासमाव मी ज्ञानमात्रसे नदीं ह्यो सकता; 
किन्तु इस फरुके किए मी भावना की आवश्यकता है, तएव "विज्ञाय प्रज्ञ 
कुर्वीत, इत्यादि रैक श्रतियोंसे उक्त फरुके ठङिष ध्यानापरपयोय उपासनाका 
, विधान स्ट देखते दै । अन्यथा प्राणासमावको मी ज्ञानमत्र हयी से मानना 
पडेगा । चैषम्ये परमाण नहीं हे, वस्तुत परमाण तो “एकमेवाद्रितीय ब्रह्म, 'अतोऽ- 
न्यदाम्‌" इत्यादि श्ुतिया दै । इनसे ऋते अतिरिक्त कोद त्व ही नहीं है, यहं 
सिद्ध होता है । जीवत्व है यह सवका सिद्धान्त हे, उसे तत्व मानना तो जहमस्वरूप 
 माननेसे हयी सये सृता द, अन्यथा गही । इसङिए ज्ञानमात्राधीन मोक्ष ह, यह 
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दिरण्यगभेता पूर्वमसती मावनाबसात्‌ । 

लब्धव्या तेन तद्धावाभिमानो ध्यानजो मतः ॥ ३५ ॥ 
देवात्मत्वाभिमानो यः स साक्षात्कार एेहिकः । 
आद्याभ्यारोहमन्त्रेण प्राभ्यते फररूपतः ॥ ३६ ॥ 


स्ष्ट ही है । अव्यक्त ब्रक्षसे हिरण्यगम, हिरण्यगभेसे विराट्‌ , विराद्से संपूर्णं जगत्‌ 
उन्न हुभा है, इसीमे जीवका भी समावेश है । जेसे अज्ञाननिदृत्िमात्रसे जीव त्रह्- 
ह्वूप हो जाता है वैसे अजाननिदृत्तिमात्रसे प्राणोपासक दहिरण्यगभस्वख्प नहीं हो 
सकता, क्योकि हिरण्यगभे जर जीव ये दोनो अज्ञानकल्ित दी है, अज्ञाननिवृ्तिसे 
इन दोनोकी निडृत्ति हो जायगी । जब हिरण्यगभेकी स्थिति न रहेगी तो उपासक 
हिरंण्यगभस्व्प कैसे एह सकता हे " इसकिए अज्ञानदश्ामे दही हिरण्यगभै- 
ह्पं पलगप्रा्िके छिए यह उपासना की गई है । इससे स्पष्ट सिद्ध होता है 
किं मिरृक्त उपायसे दही उक्त फरुप्राप्ि होती हे, अज्ञानध्वसरमात्रसे नहीं । अव्यक्त 
हिरण्यगभे आदिकौ स्वयसिद्धि माननेसे 'एकमेबाद्वितीय ब्रह्मः इत्यादि श्रति- 
विरोध खष्ट दहीहै जओौर मोक्ष मी नही बन सकेगा, क्योकि आतेकतवखूप मोक्ष 
जासमासे इतर पदार्थे अभावमें हयी बनता है । यदि अव्यक्त हिरण्यगभदिकी 
मी स्वत.सत्ता मानी जाय, तो अद्वितीयत्वरुक्षण मेोक्षकी सर्वथा भसिद्धि 
ही हो जायगी ॥२४॥ 

"हिरण्यगभेता, इत्यादि । उपासनासे पूर्वं उपासकमे हिरण्यगमैता वहीं 
है, किन्तु उपासना द्वारा अनन्तर कार्म प्राप्तव्य है, इसङिएि दहिरण्यगभोमा- 
 भिमान उपासनाजन्य है । जेसे जीवम तत्छज्ञानसे पूर्व मी जक्षमाव सत्‌ है असत्‌ 
नहं हे वैसे उपासकमें दिरण्यगभेता पहल्से सिद्ध॒नही है, किन्तु उत्याय है । 
प्रकृत उपासना दी इसकी उप्पादिका है, यह चारूसे सिद्ध होता है । अतएव 
यह फर कर्मजन्य होनेसे अनिष्य है, मोक्षके समान नित्य मही है । इसी ताद्य 
इन कर्मापासनार्जका फर मूयुभावपापिपयैन्त ही है, मृदुका अतिक्रम उनका फक 
महीं है ॥२५॥ 

'देवात्मतल्या ०" इत्यादि । हिरण्यगमस्ामिमान ८ मे दिरण्यगभे ह इत्या- 
कारक साक्षाकार ) जो रेदलोकिक फर कहा गया है, इसी छोकमे इसी शरीरमे 
यह साक्षात्कार इष्ट॒ । उक्त फर पानेके किए प्रथम अभ्यारोह मन्तरसे उपासक 





धरय करता है भभम भभ्यारोह मन्न यह. ह -'मसतो मां सद्गमय" इस मनका 
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दिरण्यगभेरूपत्वं स्वस्येवाऽऽमुष्मिक एठम्‌ । 

राध्यं द्वितीयमन्त्रेण दतीयेनोभय पुनः ॥ ३७ ॥ 
सायुज्यमपि सालोक्य स्याद्‌ द्विधाऽऽसुभ्मिक फलम्‌ । 
भावानाया विचित्रत्वाद्‌ द्वय पुरुषमेदतः ।॥ ३८ ॥ 


अथे पहरे कह चुके है, तो भी युखावबोधके किए संक्षेपे फिर कहते दै | स्वामाविक 
कर्मज्ञान म्घ्यु है, वही असत्‌ भी कटराता है । चाख्लजनित कर्मज्ञानकां फर 
अभृत है, अत वह अगत भी कहा जाता है ओौर सत्‌ भी कहटाता है । हयको जौर 
उपासकको स्वाभाविकं ज्ञानकमेमूरक प्रवृत्तिसे हटाकर शाक्लीय कर्मज्ञानमूरक 
प्व्तिमे पहुचाईइए अथोत्‌ इन कर्मोसि निदत्त कर सत्कमौनुष्ठानपरायण कीजिए । 

शङ्ा- फर सुख अथवा दु खनिवृ्ति ये ही दो पुरुषके प्राथ्यमान होनेसे 
पुरुषा काते दै, देवभावापति तो उक्त अन्यतरखूपातक है नही, अत 
फ यह कैसे कटी जा सकती है 

समाधान--टीक है, यथपि यह मुख्य फर नदं है तथापि उक्त मुख्य फएर- 
साधन होनेसे यह भी फर कहती है ॥२६॥ 

(हिरण्यगर्भ०, इत्यादि । मरणके अनन्तर उपासककी जो हिरण्यग- 
स्वद्पग्रा्ति हवी हे, वह आयुष्मिक फर है । उसकी पाथना द्वितीय मन्त्रसे 
की गई है भौर तृतीय मन्त्रसे दोनी प्राथैना षै । द्वितीय मन्त्र है तमसोमा 
ञ्योतिशमय, इसका यह अथे है--गयुतम है शाख्लीय कर्मविज्ञान मयु है, 
क्योकि कर्मोका फर सातिशय ओर विनाशी होता £ । उसका हेतु शचासरीय 
करमज्ञान भी मृदयु कहा जाता है । उस तमसे ज्योति ८ माजापत्य अम्रुत ) पदको 
प्राप कराईए । तृतीय मन्त्रके उक्त दोनों ही अथै माने जाते टै, इसकिए 
उनको प्रथक्‌ नही कडा पूर्वमे कह मी चुके दै ॥२५॥ 

अभ्यारोह मन्नसे भाथेनीय फलका विदूपण करनेके अनन्तरं फिर आसु- 
ष्मिक फर ओौर तत्साषनका मेद कहते दै--“सायुज्य ०" इ्यादिसे । 

सायुज्य जौर सारोक्य मेदसे भायुष्मिक पाररोकिक फर दो 
प्रकारका ह ! भावना विचित्र होती है--उक्कष्ट जौर अपह्ृष्ट । भावनाके 
प्रकर्षं जौर भप्रक्षमे हतु पुरुषविशेष दै । अधिकारीके तारतम्यसे साधनके 

लनुष्ठनमे तारतम्य दयता है नौर्‌ अनुष्टानतारतम्यसे फर्म तारतम्य प्रसिद्ध 
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नणनदावतवननितिववे 
कि के, विक के 


परनुष्यत्वन्यवहृतेयाबस्स्यात्‌ दृढविस्परति । 
तावचेद्धावाना $र्यात्तदा सायुल्यमाप्नुयात्‌ ॥ ३९ ॥ 
देवास्मतायाः प्राच्य मल्यत च कदाचन । 
भाति चेत्तहिं सारोक्य तदप्येवमनेकधा ॥ ४० ॥ 





म | 





ही है । उत्तम उपासक प्राणोपासना द्वार सायुज्य फक पाता है ओर मध्यम 
अधिकारी उक्त उपासनसे सारोक्य फठ्‌ पाता है । इतने-मात्रसे शास्त्र भव्यव- 
स्थित नहीं कहा जा सकता । शास्म अधिकारीके अनुूप दोनों प्रकारके फएरु 
रहत उपासनके बतलाए गये है । सायुज्य समानरूपता दहै ओौर सारोकय 
समानरोकता है । सायुज्यकी अपेक्षा समानरोकता मध्यम है, यह 
स्ट ही है ॥ ३७ ॥ 

मनुष्यत्व °` इत्यादि । उपासना द्वारा भे मयुष्य ह" यह उयवहार्‌ विस्मृत 
हो जाय [ यद्यपि भावनाके समयर्मे उक्त व्यवहारका विस्मरण उभयोपासक साधा- 
रण है तथापि श्युत्थानदशाम मी ताद्य विस्मण दहो] तो वह विस्मण इढ 
कृहखाता है । इढ़ विस्मरण तक उक्त भावना करनेसे सायुज्य फलकी प्राति 
होती है, इससे सायुज्यफरुकामीके किए तावल्पर्यन्त उपासना करनी चािए, 
यह बोधन करनेके छ्एि इसका निर्देश किया है ॥ ३९ ॥ 

देवात्मतायाः' इत्यादि । शै हिरण्यग द" यह मावना प्रचुर हो अथात्‌ 
दीर्कार तक हो जौर कमी कमी भे मनुष्य ह यह मी भावना होती जाय, तो 
इस उपासनासे साढोक्य फर होता है । सालोक्य मी नेक मकारका होता दै, 
कारण कि तत्तारण प्राणोपास्ना पुरुषबुद्धिके मेदसे अनेक प्रकारकी हो सकती है । 
गिसीको मरुष्यत्वभावनां बीच बीचमे भधिक समय तक अनेक बार होती है, 
करिसीको स्वस्य समय तक मनुष्यवमावना होती है, किसीको एक दिनम 
एक बार ही अति स्वल्प समय तक होती दहै इत्यादि मनुष्यत्व-देवत्वकी 
मावनके प्रकर्षं जौर निकरषैसे ततफङ साठोक्य मी अनेक प्रकारका होता है । समानं 
लोकम सब समान ही नदीं होते, जसे मनुष्यरोकरमे सम्राट्‌ , राजाः धनी; निधेन 
इत्यादि सब प्रकारके मसुष्य रहते रै वैसे ही तततद्धोकमे विविषयुखविशिष्ठ 
जीव रहते ३ । साधन-तारतम्यसे ही फल-तारतम्य होता है, यह निर्विवाद्‌ है । 

व्रद्वा--मनुष्देदठी जबतक उपासक है प्रतक मे हिरण्यगरम ह" भौर एसी 
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हिरण्यगर्भो यः पूर्वः सायुज्य तसबेयनप्‌ । 
सत्यलोकप्रवेश्षस्त सालोस्यमिति कथ्यते ॥ ४१ ॥ 
सारूप्यसा्टिसामीप्यमेदा अन्तमेवन्ति हि । 

सारोक्य एव तत्रापि यथाध्यानं फर मतम्‌ ॥ ४२॥ 





शि 


मावनासे भे हिरण्यगम हो जागा, एसी मावना प्रामाणिक नहीं हो सकती, 
क्योकि पूर्वं भावनानुसार अपनेको मनुष्य समञ्च कर उसे “मे मनुष्य ह" यदी 
भावना प्रामाणिक जचेगी । 


समाधान-- विद्वान्‌ पुरूष प्रामाणिक ष्यवहारमे सन्देह नहीं करता, अतणए्व 
तत्फर प्रापिमे मी सन्देह नहीं कर सकता ओर जीवितदश्चाम भावनाके प्रकषसे 
जब अपनेको हिरण्यगभेस्वष्प प्रपयक्षसे अनुभव करता है तव तो सन्देहका अव- 
सर दी नदीं रहता। अमरा्ठकी पर्तिमं सन्देह हो सकता है। मनुष्यको हिरण्यगमैकी 
प्राति कहे, तो सन्देहका सभव हो सकता है, परं मनुष्यको मनुष्य-माधिमे सन्देह 
नहीं होता, छारण कि वह तो तस्स्वषप है ही, एव तादश उपसनावश्च उपासक जब 
उपास्यस्वरूप हो जाता है तब उसके तदामा होनेमे सन्देहका वकार ही 
कहा है ? ह, जिसका प्राचीन कर्मवासना चित्त परिदयुद्ध नहीं है, उसको कमी 
कभी सन्देह हो सकता है । फिर मी निष्ट अपौरषेय वेदवाक्यसे बोधित अथेमे 
विश्वासपूर्वक प्रदत्त होता दहै जौर शनै शनै अवान्तर फल्दश्ैनसे इद 
विवास करता है ॥ ४० ॥ 


श्हिरण्यगर्भो इत्यादि । जो पूरव हिरण्यगमे था, उसकी स्वख्पपरा्ति 
सायुज्य है मौर सव्यरोक-हिरण्यगभेरोक-- प्राति सारोक्य कहटाती हे ॥४१॥ 


(सारूप्य ० इत्यादि । सायुज्य जओौर साठोक्यमे दी चालान्तरसिद् 
सारूप्य, साष्टं ओौर समीप्य मेद॒ अन्तमूत हेः इसलिए विभागमे न्यूनता 
नी है । वस्तुत दो द्यी मेद है-- सायुज्य यौर साोक्य । सायुज्यको दही सारूप्य 
मी कहते ह । बारी मेद सारोक्यम अन्तत होते दह । सारोक्य साषनतारतम्यसे 
मनेक प्रकारका होता है, यह स्पष्ट कद चुके । जिसका जसा ध्यान है उसको 
वैसा फर मिक्ता है। कोई सायुज्य यौर्‌ सारप्यमे मेद मानते है । सायुज्यमे समान- 
शिक ज्ञान होनेसे बास्वविक भमेद रहत्रा है अथात्‌ एक ही स्वरूप जवशिष्ट 
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दिरण्यगमों भूयास भाविसूष्टौ जगत्यृजम्‌ । 
इति सङ्कट्पयुक्तथेत्तथेव भवति धुवम्‌ ॥ ४३ ॥ 
इ्त्थगुक्छ भुख्यफरं गुणाना फलघुच्यते । 

न दुशुणफलं पापद्रस्वं तस्य रख्यतः ॥ ४४॥ 








रहता है गौर सारूप्ये समानखूपता तो हो जाती है, किन्तु जगद्ष्यापारमे 
स्वतन्त्रता नहीं रहती है । अन्यथा कदाचिद्‌ भिन्नामिपाय होनेसे जगद्‌ अव्यव्‌- 
स्थित हो जायगा । यदि स्वस्वसङ्ल्पानुपार कायं न कर सके, तो एकमे 
अनीश्वरस्वापत्ति होगी । समानशक्तिक जञानवाले दो ईशर्योको कोई मी चाखकार 
नहीं मानते जौर न मानने खायक ही है, इसर्एि साखूप्यका मी सारोक्यमे ही 
अन्तमीव माननां समुचित है ॥४२॥ 

शङ्ा-- अच्छा तो इस मतके अनुसार सायुज्य युक्ति कौन दहै 

समाधान--"हिरण्यगरभो" इप्यादिसे। गी सृष्टम जगत्की खि करता 
हुआ मै दिरण्यगम हो इस भावनासे- सङ्कद्पसे- युक्त होकर जो पराणोपासक 
निरन्तर प्राणकी उपासना करता है बह मावी खृष्टि मँ अवश्य दहिरण्यगभ होता 
है ओर जगत्‌ की वैसे ही स्वना करता दै । ईइसीको सायुज्य मुक्ति कहते दै । 
इस प्रकारकी भुक्ति कल्पान्तरमे दही होती हे, क्योकि एक कश्मे पक दही 
हिरण्यगभ होते ह । इनकी आयु अपने वर्षके अनुसार एक सौ वर्षकी होती है । 
इनका कार्यकारु समाप्त होनेपर पर्य हो जाता है अथात्‌ जगत्‌का अवसान 
हो जाता है। अवसान भी बह्मव्षके अनुसार एक सौ वर्षका दी होता द। 
अवशिष्ट प्राणियेकिं कर्मोकिं अनुसार जब पुन खष्टि प्रारम्भहोतीदै, तो वही 
हिरण्यगभ होता है जो अतीत कल्पमे उक्त सङ्कस्पसे युक्त होकर प्राणकी उपासना 
कर्‌ चुका है, वही सायुज्य शुक्ति फठका मागी कहरता है ॥४३॥ 

इत्थयुक्तयर' इत्यादि । उक्त भरकारसे मुख्य प्राणकी उपाप्तनाका फर 
कह चुके । अब गुणोकी उपासनाका फर का जाता दै--दृनार्मगुणकी उपासनाका 
फर पापनिष्ृति दै, इस मके वारणके छिएु कहते हैँ कि पापक्टी निवृत्ति उक्त 
- गुणका फर नहीं है, कारण कि पापी निद्त्ति हिरण्यगभीसपत्यक्षमे कारण है; 
वर्मोकि उपासक हिरण्यगभका प्रत्य होने पाप प्रतिबन्धक है । प्रतिबन्धका- 


खव कायम कारण माना जाता दै, इसृकिद्‌ उक्त गुणवििष्ट प्राणकी उपासना 
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बागादिपोषकत्व यतप्राणस्य तदुपासनात्‌ । 
ज्ञातीनां पोषको भूत्वा शष्ठयादिगुणवान्भवेत्‌ ।॥ ४५ ॥ 
स्य बेरी स्वपोष्याणा पोषणाय न शक्लुयात्‌ । 
अस्य रिष्यथ मक्त शक्यता ज्ञातिपोषणे ।॥ ४६ ॥ 
जो युरूय है उसीका फर है । यथपि देवभावसाक्षा्कार दी यख्य उपासनाका 
फर कटा गया है, पापनिवृत्ति नहीं, तथापि पापनिवृरिके बिना उक्त साक्षात्छार 
नहीं होता, इसङ्एि वह मी उस उपासनाका अवान्तर फक है, यह्‌ पहङे स्पष्ट 
कर चुके दै । "दध्ना जुहूयादिन्ियकामस्य' के समान केवर गुणमात्रका यहं 
फरु नदीं है, किन्तु विशिष्ट उपासनाका दी यह फर है ॥ ४४ ॥ 

ववागादि' इप्यादि । वागादि इन्द्ियपोषकत्व जो प्राणनिष्ठ गुण- 
विशेष है, उसकी उपासनाका फक यह दै कि जो उपासक पोषकतगुण- 
वि्िष्ट पाणकी उपासना करता दहै, वह उपासक अपने ज्ञातियोका पोषक 
होकर अरष्ठप्वादि गुणवान्‌ भी होता है । ताप्पयै यह है कि जिस परार वागादि 
इन्दरयो स्वनिवांदके र्एि प्राणको घेर कर बैठ गई कि हमारी स्थिति सपक 
मधीन है यौर प्राणने कहा किमे आप रोगोका पूण पठन करूगा इसके 
ड्एि भापणरोग चिन्वान करे मौर उक्त रीतिसे प्राण सकरु इन्वियोका पासन 
करता 2 उसी प्रकार भराणोपासकके समीप उसके बन्धुवगे उक्त संकद्य कर 
बैट जोय, तो उपासक स्वज्ञातिमात्रा भाणवत्‌ पोषण कर सक्ता है जौर 
इन्द्ियोने जेसे तव न शष्ठ ' अथौव्‌ आप हम सवमे अष्ट द, एेसा माना है 
वैसे टी ज्ञातिके रोग यह कदेगे कि मगवन्‌ । आप हम लोम ष्ठ है । 

शङ्का-- प्राण तो जिस अनादिका भक्षण करता है उसीसे यथायोग्य सव 
इन्दि्योका निवह होता है उन्हे अतिरिक्त अ्नकी अपेक्षा नदीं रहती; यह सप्र 
स्पष्ट है, किन्तु प्राणवेत्तके भक्षणसे तो ज्ञावि्योका पोषण नहीं हो सकता, 
उनके पोषणके किए तो अतिरिक्त भन्ञादिकी भावद्यकता होगी, इसे प्राणवेत्ता 
कासे रयेगा । 

समाधान प्राणवेत्तामे जो प्राणविया है उसीके प्रमावसे इच्छानुसार 
न्रादिकाम उक्त विद्वानूको दता है। उसीसे सवका पारन करता हे, यह 
इतिदहास-पुराणादिका परिशीकन करनेवासे छिपा नदीं है ॥ ४५ ॥ 

(अस्य वैरी इत्यादि । ओ पाणवेत्ताका प्रमाव देखकर ढता है जोर 
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स्वसुवरणंप्रतिष्ठानध्यानार्स्वादिफरं भवेत्‌ । 
एतैगुणफरेषंख्ये फले विश्वास उद्भवेत्‌ ॥ ४७॥ 
ुख्यात्फर चिरेण स्यादचिरेण गुणात्फरम्‌ । 
अतो गुणफठे दृष्टे पुसः शद्धा विवदेते ॥ ४८ ॥ 


चाहता है कि हम भी इसी प्रकार अपने ज्ञातिके छोगोका पोषण करे वह पोषण करना 

तो दूर रहा, स्वय नष्टहोजातादै। ताय्यै यह है करि प्राणकी स्पद्धी 
करनेसे जैसे असुर नष्ट हो गये वैसे ही प्राणवेत्ताकी स्पद्धी करनेसे उसके शच 
स्वय नष्ट हो जाते दँ गौर ज्ञातियोका पोषण भी न्दी कर सकते । महान्‌का 
विदेष विपरीत फर्भद होता है, यह भी स्पष्ट ही है, उसके छि उदाहरणकी अपेक्षा 
नहीं है । उसके विद्धेषका फक कहकर उसी भक्तिका फर कहते दै--“भस्य' 
इ्यादिते । प्राणवेत्ताका शिष्य अथवा भक्त सेवक अपनी अपनी ज्ञातिर्योका पोषण 
कर सकता हे । पोषण गुणका अभिधान उपलक्षण है, उक्त गुणान्तरका भी 
फर एेसा हीं समञ्चना चादिए । पुरोगन्ता अन्नाद अधिपतिके शिष्य जौर भक्त 
स्ज्ञातियोमे पुरोगन्ता भच्राद ओर अधिपति दहो सकते दै । पाणवेत्ताका 
वैरी अघुरोके समान स्वय नष्ट हो जाता दहै, स्वक्ञातियेोमे उक्त गुणसे विचिषट 
होना तो दूर रहा ॥ ४६ ॥ 

(स्वसुवर्ण०” ईप्यादि । स्वधन, सुवणं जौर प्ररिष्ठाके ध्यानसे धन, सुवण जौर 
प्रतिष्ठ होती है । शन सव गुणोके निर्दे करनेका ताद्य कहते हँ कि गुर्णोका 
फ़रु देखनेते प्रधान कर्मके फलम मी विश्वास शेता है अन्यथा फरपरा्िमे 
सन्देह होनेपर तदुपायमें सामिनिवेश म्रवृत्ति न होगी । फठपमा्तिमे इड विश्वास 
होनेपर दही फलार्थीकी उसके उपायम इढ प्रवृत्ति होती है, इसक्एि गुणके 
फलका अभिधान आवदयक ओर्‌ सपयोजन है ॥ ४७ ॥ 

श्रुख्यात्फ्' इत्यादि । मुख्य कर्मसे फर देर होता हे ओर गौणसे 
स्वर्प कारम उसका फरु होता है । स्वद्पकाङिकि गुणफकको देखकर सुख्यफले 
मी पुरुषकरी श्रद्धा बडती ह । अश्रद्धया इत दत्तम्‌" इत्यादि धर्मस्छृति्योमिं यह कडा 
गया दै कि शाखनिहित कर्मोका श्रद्धापूर्वकं अनुष्ठान करनेसे दी चाज्ञोक्त शर 
होता द, श्द्धविगुण्यसे कर्म बिगुण हो जाता है । विगुण कर्मेका शाखलोक्त फर नही 
होता, ईसि अन्य अङ्गकि समान शद्धा भी कर्माङ्ग हे । श्रद्धा यान्तरिक धमे ह, वह 
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गुणघुख्यफले उक्ते फटभागथ चिन्त्यते । 
कर्म्यव फरमागत्र कर्मकाले विधानतः ॥ ४९ ॥ 





फरप्रतयक्षके विना नहीं होती । युख्य फक अनेक वषेकि बाद हो सकता है, 
इसक्ए मध्यमे फलाद्रेनप्रयुक्त अरद्धा हो सकती है, इसके दुर फरनेका 
उपाय श्चाक्लारोनि यह बताया है कि गुणफलोपर यनुष्ठाताका ध्यान होना 
चाहिए । जिप गुणका जो फर शाम छिखा है ताद गुणी उपासनाका फर 
देख कर साधक यह समज्ञ सकता दै कि शाख्लीय इस गुण उपासनका यह 
फर कहा गया है, सो हो रहा है, इसङिए वैसे दी शाख्विहित मुख्य कर्मका भी 
फरु। अवश्य होगा ॥४८॥ 

गुण्रुख्य ०” इत्यादि । गुण ओौर मुख्य इन दोनोके फरनिषपणकै 
नतर फरुमागी कौन होता ई " इसका विचार करते दै अर्थात्‌ उक्त फं 
यजमानको होता दै अथवा ऋविशूको ‡ "शासदेशित फरु कतैरि' इस वचनके 
अमुसार कवुगामी फर होता है, यह पू्वैमीमाामे निश्चित ह्यो चुका, फिर 
इसमे सन्देह दी क्यो ” सन्देष्टश्रा बीज यह है कि ज्योतिष्ठोमयागानुष्ठानानुसारि- 
प्रकरणस्य उद्रीथको लेकर प्राणदशेनका विधान किया गया है, जपकर्म 
समुचित ज्ञानसे प्राणभावापत्ति कदी गई है। यागक्ा फर यजमानगामी होता 
ह, इसमे सन्देह नहीं । यागम अनेक कर्मं होते दै, जिनको एक समयम अथव 
भिन्न समयमे मी एक पुष नहीं कर सकता, क्योकि अपेक्षित मन्त जर्‌ 
उनके ज्ञानका एक पुरुष असंभव ही है । संभव होनेपर भी होता, पस्तोता, उद्गाता, 
प्रतिहतौ इष्यादि विभिन्न पुर्षोंका विधान है । जिसका जो कर्म कतेप्यत्वेन 
विहित है बही उस कर्मका अनुष्ठान कर सकता है, अन्य नही, सत जैद, 
आध्वर्यव इत्यादि कर्मो्टी परिमाषा है। यजमान दक्षिणा द्वारा ऋविगादिका 
परिक्रयण करता है, इसर्एि ऋतिगादि कर्मका फर यजमानगामी होता है । 
यह वहाका सिद्धान्त है, यहापर इद्धि्यौने तीन स्तोत्रोमिं यजमानके एलका 
गान कर शोष स्तोत्रम स्वाथका मी गन किया है जर यहा तो उक्त सन्देहका 
वस्तुत अवसर ही नही ३ । "यानीतराणि" शप्यादि श्ुतिसे नौ स्तोन्रोमे स्वाथका भी 
आगान स्पष्ट ही ङ्खादै, अत यजमानके समान उद्गगाता भी फरुमागी 
हो सकता दै, यही निष्करषं केरगे, पर्यु विचारा प्रथम पूर्वपक्ष कदते दँ कि 
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॥ 5 9 त 9 व ० 9 ० 


प्रस्तोता प्रस्त॒यास्साम यस्मिन्काले तदा जपः 
कार्योऽभ्यारोह उद्वात्रा स च प्राणविदीरितः ॥ ५० ॥ 
एष एवविदुदाता य काम कामयेत तम्‌ । 
स्वाथ चा यजमानाथं सम्पादयति सर्वथा ॥ ५१ ॥ 
इति श्चतेरन्यतरो यजमानलिजोः फसम्‌ । 
परकर्मप्रवेरोऽपि वचनादत्िजः फलम्‌ ॥ ५२ ॥ 
कर्मीको ही फटमागी होना चाहिए, क्योकि कमेकास्मे दी उक्त मन्त्रके 
जपका विधान है ॥४९॥ 

श्रस्तोता' इत्यादि । जिस कार्म प्रस्तोता सामका प्रस्ताव रम्भ करे, 
उस कार्म उद्वाता सभ्यारोहका जप करे, किन्तु उद्वाता प्राणविद्‌ हो । तार्य 
यह है किं (थात पवमानानामेवाभ्यारोह " ईइप्यादि भाष्यसे अभ्यारोह जप- 
का समय कहते है । यद्यपि उद्धीथ लिङ्स सामगानके समय उक्त मन्त्का 
जप प्राप्त होता है तथापि कारुका संकोच करनेके किए कहते दहै--पवमान- 
स्तोत्रगानके समयमे दी जप करना चाहिए, इतर समयम नदीं । किन्तु परस्तावके 
समयम दी उक्त जप विवक्षित है, इस जपका नाम हे-- अभ्यारोह, अभ्यारोहति 
अध्यात्मपरिच्छेद त्यक्तवा देवभावमनेन इति अभ्यारोह -- देवभावप्रापक 
जप ५५|| 

(एष एव ०” इत्यादि । प्राणवेत्ता उद्भगाता जिस जिर कामकी इच्छा केर 
उस उस कामका स्वाथे या यजमानके किए गान करे। पवमाने यजमानका 
जो अभीष्ट फर है उसके गानके अनन्तर अपने फलके किए रोष 
मन्तो उद्वान करे । 

शङ्का--यजमानकार्यसिद्धिके किए प्रबृत्त उदृगाता स्वकार्यका कैसे 
संपादन करेगा 

समाधान-क्यों नहीं करेगा ° “भासने वा यजमानाय वाः यहं श्रुति स्वय 
कह रही है कि जपने कामका भी गान करे, क्योकि उदृगाता प्राणवेचा ह । 
भराणनेमीतेपेस्ाद्दी उद्धान करिया था। प्राणवेत्ता उद्वाता स्वविधासामथ्येसे 
यजमानके फठक्रा मौर अंपने एरका सम्पादन कर सकता है । दोनों फरपिद्धि- 
यमि समथ है, इसङिए उमयफरसिद्धिके किए गान ससुचित है ॥ ५१ ॥ 

इति श्रते ° शष्याद्रि। उक्त तिस दोनोकी फरश्रति है, यजमानका फट तथा 











तरततीय ह्मण 1 भाषानुवादसदहितं ७६९ 
तस्मार्स्यादेवभावाशिज्ञोनकरमसयु्चयात्‌ । 

कमहीने तु विदुषि स्यान्न वेत्यत्र श्यते ॥ ५३ ॥ 
तदेततराणविज्ञान कर्महीनमपि धुवम्‌ । 

स्वफरप्रदमेवेति श्रुत्या शङ्का निवाते ॥ ५४ ॥ 





वरइत्विकूका फर श्चतिसे श्त है, इसङ्एि यजमानकामसंपादन करनेके रिष्‌ प्रवृ 
उद्वाता स्वफ़लका भी साधन कर सकता है । उक्त श्चुतिवचनसे ऋलिकूको भी फक 
होता है । जषा चलिककी स्वतन्त्र फरश्रति नहीं है, वहा केवर यजमानगामी 
फक माना जाता है । प्रमाणाभावसे स्वतन्त्र ऋतिगादिगत फठ नहीं होता, जसे 
ज्योतिष्टोमादियागका फरु केवर यजमानमात्रगामी माना जाता है ॥ ५२॥ 

(तस्माद्‌ इप्यादि । प्राणविज्ञान ओर उक्त मन्त्रजप इन दोनकि 
समुच्वयसे देवभावखूप फठकी प्रापि होती है ¦ इससे यह सिद्ध होता है कि ज्ञान 
जौर॒तसहकारी कर्मसे कर्मीको देवमावप्राप्ति होती है । इसमे तो सन्देह 
नहीं है, सन्देह इसमे ह कि कर्मदयुन्य केवर विद्वानूको यह फर होता है या नदी 
क्योकि सहकारीके बिना केवर कारणमात्रसे कार्यं लोकम दृष्टचर नहीं है, अन्यथा 
सह कारिवक्रा हयी अमाव हो जायगा ॥५२॥ 

ङ्त शङ्खाका मूरु है-- समुचयदेतुकत, इसका उत्तर देते हे--"तदेतस्राण०' 

इ्यादिसे । 

उक्त प्राणविज्ञान कर्मरहित मी स्वफर्प्रद अवद्य होता दै, क्योकि '्तद्धेत- 
होक जिदेव, इत्यादि श्रुतिसे केवर विद्वानको मी फक होता है, यह स्पष्ट प्रतीत 
होता है, फिर इसमे शङ्का दी क्या है " सहकाय्यन्तरके विषयमे साधारण नियम 
है, लेकिन यहा संचय उचित नदी, विब्ाबरुको न समञ्चकर चङ्क कौ गद हे, क्योकि 
अन्यत्र धरणीसङ्किसयोगके बिना केवर कुसूरध्य बीजसे अड्कर नहीं होता, इसीके 
निराक्रणके @िए "तदेतत्‌ श्रति दै । शतिपरमित अथेमे शङ्काका वका नदीं है 
भथव्‌ वपैमान जन्मभे कर्मोपासनासे हिरण्यगमीलताका साक्षाकरार होवा है इसमे 
सन्देह नही, किन्तु स्यलोकभराि ज्ञानकर्सयु्चयसे कटी गर है । इसङिणए केवर 
विद्वानको उक्त ठोकम्राि होती है या नीं, यह शङ्का होती है, इसके निराकरणके 
स्थि 'तेतह्ोकनिदेव' इत्यादि शति है । इससे केवर ज्ञानको मी उक्त कोककी 
भाधि द्येती ह, यह निणेय क्रिमा गया है । जयात्‌ समुश्चयसे सत्यलोकप्रा्ति 
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इहेवाऽऽसुरमावसख प्राणोऽस्मीत्यमिमानतः । 
प्रध्यस्तत्वात्कुतः चङ्‌ भवेद्धेतुविवजनात्‌ ॥ ५५ ॥ 





होती है इसमे प्रमाणतो आगम दी है, फिर केव ज्ञानसे मी उक्त रोककी 
प्राति होती है इसमै उक्त आगम दी प्रमाण है, इसलिर शका अयुक्त है। 
उक्त श्ुतिका अथे यह है--यह प्राणविज्ञान यथोक्त ( कमेशरुन्य ) मी रोकजि- 
देव अर्थात्‌ सप्यरोकभ्राप्िफरक है । न हैवा ठोकताया आशास्ति य एवमेतसाम 
वेद्‌" जो उक्तखूपसे साम प्राणको जानता है उसको अरोकताकी शाश्च नही 
करनी चाहिए अथौत्‌ ज्ञानमात्रसे सत्यरोकप्राि होती है ॥ ५४ ॥ 

इहेवाञुर ०” इत्यादि । ईसी दारी भे प्राण ह इस ॒ मावनाते भाघुर- 
भावके प्रध्वस होनेसे शङ्का कैसे : शङ्काका बीज आघुरमाव दी दहै। उक्त 
कारणसे उसका नाश होनेपर ८ बीजाभावसे अङ्करके समान शङ्खाबीजके अमावस ) 
दाङ्काका मी असभव ही है । तादर्थे यह है कि उपासक जवतक अपनेको शरीरे 
परिच्छिन्न मानता है तथतके उससे यह कहा जाय कि आप अपरिच्छिन्न हिरण्य- 
गभदैया इस उपासनासे अपरिच्छिन्न हो जा्येगे, तो उसको समय समय पर 
शङ्का हो सकती हे फि परिच्छिन्न अपरिच्छिन्न कैसे होगा ८ परिच्छिनामिमानको 
ही आघुरभाव कहते है, क्योकि स्वामाविक ज्ञानकर्मते दी यह होता है। 
“मे अपरिच्छिच् प्राणस्वषूप इस निरन्तर भावनासे जब अपनेको वस्तुत, 
अपरिच्छिस्वरूपका साक्षात्कार दहो जाता है तब परिच्छित्रस्वषूप उक्त 
आघुरभाव वष्टो जाताहै। तो मूरामावसे शङ्का मही होती, चङ्ा मूर 
रहनेसे होती है अन्यथा नही । एक ही धर्मामिं परिच्छिन्न जौर अपरिच्छिन्न 
ये दोनों परस्पर विरुद्ध धमे नहीं रह सकते । स्थाणु है या परुष : यह संशय 
तवतक्‌ रहता है जवतक अन्यतर कोरिका नि्णैय नही हो जाता । पुरुष है यह 
निणेय होनेपर शङ्काका बीज नष्ट हो जाता है, इसङ्एि पुन शङ्का नही होती ¦ 
एव॒ सपरिव्छिन्नतका साक्षाकार होनेसे परिच्छिन्न भ्रमी निश्चि दो जाती 
है । उक्त रम ही शङ्काका बीज ३, इसङिए शङ्कके भभावका कारण कहते है-- 
हिएविवजंनात्‌ । शद्भाके हेतुके भभावसे शङ्का नदी हो सकती, केवर ज्ञान फक 
परददहै यां नहीं * इस शङ्खाकी निदृत्ति केवर श्रुतिसे ही होती है, यहः त 
महीं, न्यायसे भी बह अथ सिद्ध होतादे कि केवर ज्ञानसे भी उक्त फलकी 
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न च धीजन्ममत्रेण परमात्मप्रबोधवत्‌ । 
सम्भाव्यो देवभावोऽस्य देवो भूत्वेति संश्रयात्‌ ॥ ५७ ॥ 
कमोनुष्ठानका दी असभव होगा । दीनं ज्ञानोंका एक समय एकमे समव नही है । 
ज्ञानाभ्यासक्ते बिना भी चासलप्रामाण्यसे उद्गानानुष्ठान द्वारा दयी देवतासाक्षाकार 
होगा, यह कल्पना टीक नदीं हे, क्योकि कमानुष्ठानसे वस्तुसाक्षात्कार कही इष्ट 
नहीं है । सदृष्टकल्पना निष्रामाणिक दहै । ज्ञानसन्ततिसे देवतासाक्षाकारमे बाधक 
कह चुके दै कि उद्गाता स्वकतैव्य करमका अनुष्ठान ही कर सकेगा । अनुष्ठेय 
ज्ञानके बिना कमं करनेमे पदृत्ति दी असभव दहै, इसरङ्िए कर्व्यानुष्ठानके 
समय प्राणज्ञानसतति नही हो सकती ॥ ५६ ॥ 
अभ्यासके बिना केवर ज्ञानमात्रसे दी बह्मभावके सदश्च देवभावं भी 
भानिये, इस शङ्काकी निदृ्तिके ठिए कहते दे--“न च धीजन्म ०” इत्यादि । 
८एकमेवाद्वितीय ब्रह्म, 'तत््वमसि' इत्यादि श्वुतियों द्वारा सद्‌ ज्ञानमात्रसे 
ब्रह्मभाव होता है, यह पूर्वमे भी कह चुके है, सञ्‌ ज्ञानसे देवाव प्राप्त होता 
ह, पसा माननेम को प्रमाण नही हे, केवर षरमाणामाव दही नहीं, किन्तु इसके 
विपरीत प्रमाण मिरूता है। वह यह है--देवो मूत्वा देवानप्येति" "भूत्वा! हस पदसे 
स्यष्ठ ज्ञात होता है किं देवमाव केवरु ज्ञानमात्रसे नही, किन्तु देवता होकर 
देवभाव प्राप्त करता है । देवकतवरैक भवन, जो पुरुषव्यापार है, उससे साध्य देवभाव 
है, जेसे भुक्वा तृप्यति भोजन करके तृप्त होता है, एसा ऊहनेसे वरिम मोजन- 
जन्यत्र गौर भोजनोत्तरकार्किखकी प्रतीति होती है वैसे "देवो मस्वा देवानप्येति 
इस वाक्यसे देवभवनजन्यत्व ओर देवभवनोत्तरफाठिकखकी प्रतीति देवभावमे 
होती हे, इसङ्िए सद्रत्‌ ज्ञानमात्रसे अह्ममावके समान देवभाव पराप्त होता है, यह 
कथन उपपत्ति्ान्य है । इस ताययते कहते दै-- सत्‌ धीजन्ममात्रसे-- सङ्तरमाल- 
ज्ञानमात्रसे- मोक्षके सहच देवभाव नहीं होता, कारण छि "देवो भत्वा! यह्‌ शति 
है, इसका अथे कह चुके हे । उद्वातामे ज्ञानकार भौर ज्ञानामावकास्मे कर्मससुचय 
नहीं हो सकता, यह तो हो चुका । अब यदि यजमानकर्मके साथ विदान्‌ उद्भातामें 
समुच्चय मानकर फर कटे, तो बह भी नहीं बनता, कारण कि अन्यनिष्ठ कर्मक 
ओर अन्यनिष्ठ ज्ञानका समुच्चय नहीं हो सकता, दोनेकरि एकात्मनिष्ठ होनेते 
समुचय का जा सकता दे, न्यथा नहीं | भरतम कम यजमानम भौर ज्ञान 
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इहेव देवो भूत्वाऽसौ भावनोपचयादथ । 

भृत्वा देवानवामोतीत्याह न्यायेन वेदवा ॥ ५८ ॥ 
न्याय आसुरनाशाख्यः स च साक्षात्ृतेभवेत्‌ । 
साक्षात्छृतिः स्यात्सन्तत्या सन्ततिशथ न कर्मिणः ॥ ५९ ॥ 


उद्रातामे इनका सथुचय नहीं कहां जा सकता है, सत उद्वाताको फरु होता है, यह 
पक्ष ठीक नहीं है, एव यजमानको एर होगा यह मी ठीक नहीं ६, क्योकि कम 
यजमान म है ओर ज्ञान उद्वातामे है, फिर भी समुच्चय नही है ¦ अत समुचय. 
वादीके मतसे उपासनाके फरुका भागी कौन है यह निर्णय होना भसंभव-सा 
देख पड़ता है ॥ ५७ ॥ 

अतएव वेद ओर्‌ न्याय द्वारा केवर विद्धानको ही देवप्रापिषप फर का 
गया दै, यदी कहते है--शहैव देवो भूत्वा इत्यादिसे । 

अर्थं तो इसका पूर्वेम कर चुके है, पर अन्थमे एक दी विषयके अनेक बार 
आनेसे विवश्च होकर पुनरुक्तदोषभागी दोना पडता है। यह प्राणोपासक 
देव होकर, [ देव होनेमे उक्त हेतुका निदेश करते दै--“भावनोपचयात्‌' से । 
इसका भी विशद अथ पहङे कर चुके हे । ] मरकर देवभाव पाता है, इसमे 
न्याय मी पटे कह चुके दै । “य य भाव स्मरन्वापि प्यजस्यन्ते कलेवरम्‌ । त तमेवेति 
कौन्तेय सदा तद्धावमावित ॥ केवर यह स्मृति दी स॒ अर्थम परमाण नदीं हे, 
किन्तु भ्यथ्रतुरस्मिन्‌ रोके पुरुषो भवति तथेत भत्यः इत्यादि श्रुति मी 
इसी अर्थको प्रमाणित करती दहै । इससे भाणोपासकको देवमावप्रा्ि 
होती हे ॥ ५८ ॥ 

सथवा न्याय स्वय कहते ै- [ उसका मी पदे निदपण कर चुके दै ] 
न्याय आसुर ०” इत्यादिसे । 

प्राणसाक्षाकारसे पूर्वोक्त रीतिसे भाघुर भाव्की--पिण्डपरिच्छेदा- 
मिमानकी- निवृत्ति होती है। साक्षात्कार ज्ञानसन्ततिसे होता है, भिसको 
ध्यान कहते ै । सन्तति--निरन्तर ज्नोत्पाद-कर्मामिं नहीं शे सकती; 
क्योकि कुर्मीकिो स्वकर्न्याथका ज्ञान भवक््यक हे । तद्विषयक अनुष्ठान तद्विषयक 
ज्ञान कारण ३, इसङिण अनुष्ेयविषयक स्ञानके समय उक्त सन्तति हो ही 
नही सकती, भव॒ न्यायसे भी कर्मक फल्मराति नदीं हो सकती, किन्तु 
विद्वागो दी दती दै ॥ ५९ ॥ 
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सथुचयादेवभाव आगमादेव निधितः । 
अतोऽस्य शङ्यमानोऽपि न शङ्खः प्राणदारशिनः ॥ ६० ॥ 





(समुच्यादेवभावः' इत्यादि । ससुच्चयसे देवभाव भगमद्प प्रमाणसे 
निशित है, पर॒ समुच्चयकी शङ्कसे उक्त रीतिसे समुच्चयके न॒ बननेपर 
समुच्चयसे उक्त फलकी प्राति कैसे हयो सकती है ” यदि यह शङ्का, तोभी 
माणदर्चको तो अवद्य फक होगा, इसमे तो शङ्ककाक्च भी नहींषहै, 
क्योकि देवभावमे दो साधन बतकाये गये द--एक ज्ञानकमसमुच्चय, दूसरा 
केवर ज्ञान । भथम पक्षम समुच्चयानुपपत्तिसे फर्म शङ्काका समव है, परन्तु 
द्वितीय पक्षम तो शङ्का हो दी नही सकती । 

शङ्का ज्ञानकर्म-समुच्चयसे देषभाव पराप्त होता दै, इसमे भागम प्रमाण 
आपने का, प्र उक्त रीतिसे समुच्चय बनता दी नही ३, पेसी थवस्थामे भयुक् 
रथँ आगमको प्रमाण कैसे कहते हो ४ 

समाधान-- समुचचयपर इष्टि देनेसे परतीत दोगा कि समुचयका सर्वथा असंभव 
नहीं है । सूक्ष्म इष्टि दीजिये, “एवविदुद्धाता आत्मने वा यजमानाय वा य काम कामयते 
तमागायति, एवविद्‌--उक्त रीतिसे अयास्यप्वादि गुणोंसे विचिष्ट- प्राणवेत्ता यज 
मानक छिए अथवा अपने छिएु जो फर चाहता है, उसे पवमान स्तोत्रगानसे सिद्ध 
करता है । पवमानस्तोत्र यागम ही गाया जाता है, स्वतन्नर नही, इससे यह 
मतीत द्योता दै कि केवर उक्त गान फकसाधक नहीं है, किन्तु कर्मसदङ्कत होकर 
ही उक्त फलका साधक हे । एवनित्‌ इस विरोषणसे यह स्पष्ट ज्ञात होता षै कि इस 
प्रकारक विद्यसे श्युन्य उद्राता उक्त गानसे फलसाधनमे समथ नहीं है, इसङिए 
कमेको उक्त फर्की सिद्धिके छिए विचयाकी अपेक्षा है । परस्परसापेश्च ज्ञान भौर 
कमे दोनों मिकुफ़र उक्त फरुके साधक दै, दोनोका मेर ही युय कहराता है। 
जब विचारना यह है कि दोनोक्ठा मेर हो सकता या नहीं" उक्त रीतिसे 
सम॒चयकी उपपत्ति नही हो सकती, यह तो स्पष्टरूपसे कह चुके ई । अब समु- 
च्चयकौ उपपत्तिपर ध्यान दीजिये, [ चाक्लप्रमाणसे समुच्चयका उपपादन करते 21] 
-यजमानकी कमसिद्धि उद्भानव्यापारके बिना नहीं हो सकती, इसङिण 
स्वकमेतिद्धिके किए यजमान पराणवे्ा उद्वाताका वरण करता है ओौर केवर 
उद्रानन्यापारसे मी फकसिद्धि नदी होती, इसकिष कर्मका मी विधान्‌ दै । 
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णि 


वस्तुत कमेसंबन्धसे दी उद्वाता कहरता दै, केवर प्राणवेत्ता उद्राता नही 
कहे जते । कायविरोषके सपादनके रए योग्य यजमान द्वारा एत पुरुषविरोष 
उद्वाता कहखाता है, जो यक्षम ही होता है, स्वतन्त्र नही, इसर्एि 
विद्या ओौर कमं इन ॒दोनोका समुच्चय फठका साधन है, यह तो शाक्चसमत 
हे, पर विभिन वो पुरुषोमे रहनेवाठे ज्ञान ओौर कर्मका समुच्चय हो कैसे ? यदी 
विचारना हे । विचार यह है कि यजमानके कर्मकी निष्पत्तिके किए यदि उद्राताकी 
अपेक्षा मानतेहे, तो वैसे दी उदरावाके ज्ञानी मी अपेक्षा मानिए । इसीषिए 
तिने उद्भाता्मे एववित्‌ यह्‌ विरोषण दिया हे । उद्वाताका क्म यजमानके डिप्‌ 
फलप्रद होनेसे यजमानस्नामिक (यजमान उसका स्वामी) हे, अतएव यजमानका ही 
कहा जाता है, उसी प्रकार यजमानके ङिए फलप्रद होनेसे उद्वाताकी वियामभी 
यजमानकी विद्या कहलाती है मथोत्‌ स्वजन्यफरवत्वसबन्धसे उद्वाताका कर्मे यज- 
मानम कहते है, एव उक्त सवन्धसे उद्वावाकी विद्या मी यजमानम है । इस रीतिसे 
यजमानमे ज्ञानकमेका समुच्चय बनता है, इस समुच्चयसे यजमानको देवाव 
होता है । इसी प्रकार उद्वातामे मी उक्त समुच्चय बनता है । जेते उद्वाताके 
निना ज्योतिष्टोमादि क्रिया नहीं हो सकती; वैसे ही उक्त क्रियके बिना उद्वाताकी 
भी सिद्धि कही होती । यागे वृत पुरुष ही उद्गाता कहकाता है । स्वजनक- 
ज्ञानाश्रयत्वसबन्धसे क्रिया भी उदगाता्मे है अर भाश्रयतल्सबन्धसे ज्ञान भी 
उद्गातामें है ही । इस प्रकार उदृगातामे भी समुच्चय बनता है । तएव 
उदृगात्राको भी देवमावखूप फलकी भरि होती है । रेस सम्बन्धसे षटित 
समुच्चयमे प्रमाण समुच्चयसे फरधाप्तिका बोधक भगम ही हे । यद्यपि उदृगाता 
यजमान द्वारा करीत है तथापि समुच्चय दोनोमे तुस्य ही है। इसकिए फलपरापि मी 
समान ही होती है । भिन्न-मिन्न भधिकरणवाले ज्ञान जर क्के समुच्चयकी राङ्का 
करना व्यथै है । जसे यजमानस्वामिक कर्मको लेकर उदृगाताका अनाधागान फठसाधक 
माना आता है, वैसे ही उद्गाताके ज्ञानको छेकर अथात्‌ तस्सयुच्चित यजमान क्म 
मी फरुसाधक होता है, इसमे को$ अनुपपत्ति नहीं है । अदृष्टफर्क वाक्योका 
उसके अनुसार ही अर्थं फिया जाता है, श्सठिए भिन्नाभयदृत्ति ज्ञानकमेसमुच्चय 
यजमानगामी होनेसे यजमानको उक्त एरु देता है जौर उदूगातृगामी 
होनेसे उद्गाताको मी फक देता है, इसमे कोई शङ्का तदी हे । 

शङ्का--यदि . समुचये देवभावपराधि यज्ञमान भीर उद्वाता दोनो 


७७६ बुददारण्यकवारतिदधारं [ १ अध्याय 








यस्तु कर्मजविक्षेप सोद्वा प्राणात्ममावहर्‌ । 
तस्याऽप्यशङ्कितोपास्तिबरादेव न कर्मणः ॥ ६१॥ 





होती है, तो स्तद्वेतत्‌, इत्यादि श्रेति केवर ज्ञानमात्रे देवभावफर किसको 
कहती है ° यजभानको, उद्ताको अथवा अन्य पुरुषो ? प्रथम पक्ष तो ठीक 
नही है, कारण कि उक्त दोनेमिं समुचयसे दी फट्सिद्धि हो जाती है, 
फिर उसके छिए उपायान्तरकी क्या भावद्यकता है ‡ द्वितीय पक्षम पुरुषान्तर 
अप्रस्तुत है, इसरिए उसके किए फलका कथन असङ्गत है ॥ ६० ॥ 

समाधान-- यस्तु कर्मजविक्षेषम्‌" इत्यादिसे । कर्मशयुन्य तरवर्णिकमात्रको 
केवर शानमात्रसे देवभाव प्रप्त होता है, यह बोधन करनेके किए प्दधतत्‌, 
इप्यादि वाक्य है । इससे केवर ज्ञानीको उक्त फरूपरापिमे सन्देह ही 
नही हे | 

दाङ्का--यदि उक शाखमामाण्यसे तवर्णिकमात्रको देवभावमप्रापति होती है, 
तो कर्मसमुचचयका क्या प्रयोजन 

समाधान-जो कर्मी ह, उनके छि समुच्चय सपयोजन है । यजमानं 
भी ज्ञानी हो यह कठिन है, किन्तु उसके यागमें प्रवृत्त होमेपर यदि 
भराणविद्‌ उद्धाता मिरु जाय, तो उसको भी उक्त फरु होता दहै, इसरिण 
सथुच्चयका विधान समुचित है | ®कका अथं करनेसे परे यहं 
आआच्च्का करनी चाहिए कि सरुच्चयपक्षमे कर्मसमयमे कर्मविक्षेप अथात्‌ 
अनुष्ठेय पदाथज्ञानकै अन्तरायसे निरन्तर भाणविज्ञानोयाददप ध्यानके न होनेसे 
उपापनासे फंरुपापि नदीं होती अथवा कर्मज विक्षेप होनेपरं भी कर्मरूप 
संहकारीके प्रभावसे शासपरामाण्यसे फलप्रा्ि होती है, यही शङ्का है । इसका 
उत्तर देचुके दँ कि होती दहै, पर केवल ज्ञानसन्तानसे फशप्राि होती 
है इसमे तो शङ्काका लेश मी नदी है । शोकका वाच्य अथं यहे फि जो 
पुरुष कर्मज विक्षिपको सकर अथाव कर्मेका प्थाग॒ कर प्राणालमावहक्‌ 
८ निरन्तर भराणासस्वस्यका ध्यान फरता ) है, उसको उषासनाके बरसे 
ससन्दिर्ब देवभावकी प्राति होती है। साराश यह दहै कि यजमानने दक्षिणा 
वारा प्राणवितको अपनाया दहै, अर्थात्‌ उद्राता य॑ज्रममप्वा्िक हुथा दै, 
भतदव उद्वतृकदैक उद्वाम स्वामी यज्जमागको उक फंड देतादै, तो स्य- 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषारुबादस्रहित ७७७ 





कर्मकाले चिन्तयतो देवावाश्षिः सयुचयात्‌ । 
मिरन्तर चिन्तयत इहेव प्राणरूपता ॥ ६२ ॥ 
उपासकम्रयोज्यत्वादभ्यारोहजपो न तु । 

सुवितः कर्पसूत्रषु विद्याप्रकरणोक्तितः ॥ ६२ ॥ 


मद्धाताको तो कैडुतिकन्यायसे फक्परापि सिद्ध ददी है। जकका चेत्य गुण 

स्वाश्रय जरसे पसृष्टको यदि शीत कर देता है, तो उसके साक्षात्‌ स्वाश्रय जरुको 
कीत करनेमे क्या श्वय दहै, एव उद्वाताका पराणविज्ञान उद्वाताके स्वामी 
यजमानको यदि देवभाव प्राप्त करातादै, तो उद्वाताको देवमावमाप्ति करये 
इसमे क्या कहना है  उद्भाताको अव्य ही फल होता है, उसे सहकारी कर्मकी 
जावहयकता नही है ॥ ६१ ॥ 

दोनों उपार्योकी व्यवस्था कहते दे-- कर्मकाले" इत्यादिसे । 

कर्मकार्ये प्राणके ध्यानसे कर्मज्ञानसमुच्चय मरणानन्तर देवभावपापक्र 
हेता ह, उससे पूर्वै नदी । जौर निरन्तर प्राणकी उपासनासे वतमान जन्मे दी 
उपासक प्राणस्वह्प हो जाता है । समुच्चयकी अपेक्षा भ्राणकी उपासना 
उद्छरष्ट हे । कर्म स्वय उक्तं फर नहीं दे सकता, किन्तु ज्ञानसे सहकृत होकर 
ही उक्त फल देवा है ओौर ज्ञान कमानपेक्ष जौर वतेमान जन्म ही फल्मद्‌ 
होता हे ॥ ६२ ॥ 

(उपासक ०” इत्यादि । 

शङ्धा--मभ्यारोह-मत्रजप कर्मं॑नही है, क्योकि क्सूत्रकार आपस्तम्बादि 
महर्ियोनि ऽक्त मन्-जपका सूत्र नहीं बनायाहै। वे हीकमे कहे जाते दः 
जिनके सूत्र उक्त महर्भियोनि रचे हैँ । 

समाधान--उक्त महर्धियोने इसका सूत्र नहीं बनाया, इस कारण यह कमे 
नहीं है, यह नही कहा जा सकता, किन्तु यह विचापरकरणमे पड़ा गया ह, कमे- 
काण्डे नही, विद्वान्‌ ही इस कर्मका अनुष्ठान कर॒ सकते द, सर्वसाधारण नहीं, 
क्काण्डमे विहित करमो ही सूत्रकारोने सूत्र बनाये दै, यह नित्यकमे मी नदी हे, 
क्योकि विद्वान्‌ ही इस जपो कर सकते है, सन्ध्यावन्दनादिके समान तेवर्णिक- 
मात्र नही, इसङ्एि उक्त महर्थियोने इसका सूत नहीं बनाया है । मथं- 
अभ्यारोह मन्त्रा जप केवर उपासक दही करं सकता है तथा विचयाभकरणमे पित 
ह, इरि कद्पसूनोभे ससक सूत्र नहीं है, परन्यु दै यह मी कमं दी ॥६६॥ 





७७८ बृहदारण्यकवार्तिकयार [ १ श्रध्यांयं 
ज्ञानकर्म॑सथुचेतुजेष आवर्यष्ो मतः । 
प्राणात्मदरनेनेव निवम्येतोर्ध्वरेतसः ।॥ ६४ ॥ 
ध्यान फं एली चेति त्रय इत्थ निरूपिताः । 
सुस्थितं विधितात्पयमर्थवादो निरूप्यते ॥ ६५ ॥ 
देवाधुराख्यायिक्षया प्राणह्यद्धिः परीक्ष्यते । 

शति; ॥ इया हइ प्राजापत्या देवाशासुराश्च ततः कानीयसा एय 





श्ञानकमैसचेतुः" शप्यादि । ज्ञानकमससुच्चेता गृहस्थके हि यह जप 
भावदयक है । अनाश्रमी उदृष्वैरेताको प्राणकी उपासना दी करनी चाहिए, न कि 
उक्त मन्त्रका जप । उदृष्यैरेता वे कटे जाते है जो भाजनम ब्रह्मचयैधारण करते 
दे, चाहे वे षर्मजिज्ञासासे मरणपर्यन्त गुरकुर्मे रहे, या गुरुकुरमे न रहकर 
मी ॒ब्रह्मचयेका पारन करते रहे- जेते भीष्मपितामह आदि । उनके हए 
कर्मका विरोषरूपसे विधान नही है, यागादि कर्म भार्यासष्ितके ङि ही 
विदित है, विघुरादिके र्ण नही। इसर्एि वे कर्मं कर दही नहीं सकते, 
पिरि कमसमुच्चित जपम उनका अधिकार कों 2 यदि उनको मी उक्त देवभावकी 
कामना; तोवे केवरु प्राणकी उपासना करनेसे दी उक्त फलके भागी हो 
सकते है, इपङिए कहते दै-- श्राणददयनेन' इप्यादि ! अर्थात्‌ उनके ठिष 
प्ाणदश्चन दी फण्हेतु है, कर्मेसमुच्चित दशन नदीं ॥ ६४ ॥ 

श्यान फर ०” इत्यादि । सयास्यलादि ओर स्वादि अन्तरङ्गबहिरङ्ग गुणोसे 
विरिष्ट प्राणका ध्यान, देवमावप्राप्ि फर तथा यजमान, उद्धात ओौर उदुष्यरेता 
फटी, इस प्रकार उक्त तीनोका निरूपण हो चुका । ओौर विधिताघयै भी 
निश्चित ददौ गया कि उक्त फरुके किए कर्मीकि ङिषए ज्ञानसमुश्चित कमेका विधान 
है ओर अनाश्रमीके किए केवर ज्ञानमात्रका विधान है ॥ ६५ ॥ 

इसके अनन्तर अब अथवादवाक्योकि अथैका निख्पण करते दै-- 
देवासुरा ० इत्यादिसे । 

देवाघुरकी साख्यायिकाका ताश्पये देबारस्नाममे नदी है, किन्तु इस 
आख्यायिकासे इन्द्रिया क्य पापसे विद्ध इई जौर भाण क्यो नहीं इजा * इसका 
उत्तर ठीक समक्षम आ जाता है, इमे भाख्यायिकाकषा तात्यय दै, इसमे यह 
पमाण मी है। 


तृतीय ब्राह्मण ] भाषासुवादसहित ७७९ 
चयण 
देवा ज्यायसौ असुरास्त एषु लोकेष्वस्पदन्त ते ह देवा ऊचुः हन्तासुरा- 
त्यन्ञ उद्धीथेनात्ययामेति ॥ १॥ 
साचिक्यो इत्तयो देवास्तामस्योऽसुरसंज्ञकाः ॥ ६६ ॥ 
प्रजापतितवप्राप्त्यर्थयुपासीनस्य वरत्तयः । 
वागादिजन्या दिविधास्तत्राऽख्पा एव देवताः ॥ ६७ ॥ 





ढया ह" यहासे (भव्ययामेति' यहातक श्रुति है । जथ स्ष्ट मौर 
मूरु छोकढी व्याख्याके समय अति स्पष्ट हो जायगा, इस कारण स्वतन्त्र 
ग्याख्यानकी आवश्यकता नहीं हे ॥१॥ 

साखिक्यो इत्तयो' इत्यादि । मनुप्योकी चि्दृचियों दो प्रकारक होती 
है--एक सा्िक ( सत्वगुणप्रचुर ), [ सत्वगुणका क्षण है "सत्व रघु परकारकम्‌' 
( इष्ट हलका तथा भकाश्चक ) ओर इष्ट युस-सदसत्‌का पका सालक चित्त- 
इतिसे हभ करता है, इसमे मी न्यूनाधिकमावसे अन्य गुणोकि सम्बन्धे अनेक 
भेद होते दै जो शाशञोम भसिद्ध दै । ] ये ही सा्तिक दृता देव्ब्दसे विवक्षित है 
भौर वृसरी तामस । तमोगुणपचुर इपिया तामस कराती है, तमोगुणका स्वमाव 
है-युर (भारी) गौर आवरण । यदी शपि सन्मा्गका भाय आच्छादन किया करती 
है मौर यसकरमपरदृक्तिमे सहायक होती ष, इसीरिए आयुर कदी जाती है। चित्तकी 
वत्तियां स्तुत दो ही परकारकी नदीं होती, किन्तु एक प्रकार ओर है जिसको 
राजस कडते हे, कारण कि सत्व, रज जौर तमके भेदसे अन्त करण त्रिगुणासक 
है । दो गुर्णोका अपचय कर एक गुण उपचित होता है। इपिकार्म जिस गुणका 
उपचय रहता है, इति तदगुणाऽक कटी जाती है, सत्तवोपचयदशामे सात्विक, 
रजकी उपचयदशचामे राजस ओौर॒तमकी उपचयदशामेँ तामस । पर हे 
दोही का उपयोग है, इसङिए सात्विक ओौर तामस दो ही इतिय की गई 
दै, राजस नहीं कदी गई ॥ ६ ॥ 

श्रजापतित्वप्राप्त्यथ' इत्यादि । प्रजापतिलरूप फर्की कामनासे प्राणो- 
पानम भवृत्त साधक फी वागादि इन्द्रियजन्य इत्तिया दो भकारद्ी 
होती दै, उनम सात्विकं इृपिया स्वदय होती है वे ही देवता कहल्यती 
मनुष्य जब कि शुभं काम करनेका सङ्कल्प करता है, तो स्वाभा 
विक तामस चित्यो उसमे बाधा डारनेके रए विविध प्रकारके 


७८० बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याषर 


[नि नि नि ^ 0, प्रकरण 





देवं वृत्तं यल्तसाध्यमासुर सहज ततः । 

देवाः कियन्त एव स्युरनन्ता असुरा तृणाम्‌ ॥ ६८ ॥ 
बह्मादिस्तम्बपयन्तलोकेष्वेनयुपापकम्‌ । 

यथायथ नयामेति तेऽस्पद्धन्त परस्परम्‌ ।॥ ६९ ॥ 
अधोटोकफलेप्वेव प्रादतासङ्जकमसु । 
यलादासञ्जनीयोऽयं पितेत्यासुरनिथयः ॥ ७० ॥ 





डेरा तथा इश्यव्यय दिखती है ओौर फरुसिद्धिमे सशय डारुकर कर्मीको 
सदा श्युभकर्मसे विरत किया करती दहे। देवता अघुरोका जेसे धातक 
विरोध दै, वैसे ही इन इत्तियोंका भी स्वाभाविक विरोध है, इसीसे इन इृचियोमे 
देव ओरं अपुर शब्दका गौण प्रयोग किया गया है ॥ ६७ ॥ 

“कानीयसा एव देवा ज्यायसा अरा ' इसमे हेतु कहते दै--^देवमित्यादि' से॥ 

देव चित्तवृत्ति यसे साध्य है, सतसङ्ग सदागमके परिशीरनते वह 
प्राप होती 2, इसीसे स्वस्प होती है ओर तामस वृत्तियों यत्नके बिना 
स्वमाव्त इभा करती है, इसरिए वे अधिक होती ह । जोर यह भी न्यूनाधिक 
भावम हेतु है कि सात्तिक दृत्तियो आरम्भमँ दु खद ओौर परिणामे युखपद 
होती है, हसके ठीक विपरीत आयुर ृत्तियों आरम्भमे अतिघुसप्रद ओौर 
परिणाम अति्केशपद होती है, भत आरम्भकाकक सुखके आसङ्खसे प्राय 
असयत आमा इनको चाहता है ओर इनकी उत्मादक सामग्री सदा सव 
जगह सुरुम है, इन कारणोसे देवता गिनतीके योग्य है जौर मनुष्यकी युर 
वृत्तिया अनन्त है, जिनका परिच्छेद करना असम्भव है ॥ ६८ ॥ 

यक्त परस्पर स्यद्धामे कारण कहते है, -- भह्षादि ०” इत्यादि । 

देवदृततियों चाहती दै कि पराणके उपासको जह्यस्वप अथवा ब्रह्मरोकमे 
पहुचावे ओर अदुरदृत्तिया चाहती है कि इस उपासकको क्रमश नीचे गिराते- 
गिराते स्थावर योनि तक पर्चा, बही परस्पर स्यद्धामि मूक कारण है ॥ ६९ ॥ 

अधोलोक०' इत्यादि । किस भकार पिता यजमानको स्थावरान्त अधो- 
लोकम पर्हुवार्वि, यह विचार कर असुरोनि निश्चय किया कि दष्टफलक प्रङ्तासङ्ग कमं 
ही इस गतिका मूङ्‌ कारण ह, स्त्रामाविक विषय अभिाषम प्राणिर्योकी मासक्ति 

, भामः होती. दे, हन्द फक र्ि. पुरुष सतत भयल करता दै, विषयमोग- 
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प्राङतास्लहानेन पिताऽयं देवसाधने. । 

उत्कष्टव्यो यथाशक्तीत्येवं देवचिकीर्षितम्‌ ॥ ७१॥ 
यद्यप्यचेतनत्वेन न स्पदधैन्द्रियव््तिषु । 

अथापि तापा साकस्यादेवानां बाऽभिमानिनाम्‌ ॥ ७२ ॥ 





फलक जितने कर्म है, उनसे उन्नति नहीं हो सकती, किन्तु क्रमश्च अधोगति 
ही होती हे, इसङए प्रयलनपूर्वैक विषयमे आसक्त कर स्वाभाविक ज्ञानकर्म 
म द्यी इनके मनको र्गाना चाहिए इसीसे हम शर्गोका अमीष्ट सिद्धं होगा । 
पारलौकिक कमे परवृत्ति रोकनेसे ही यह काम पूरा होगा, क्योकि प्रदृत्ति- 
शीर पुरुष प्रवृत्तिके बिना क्षणभर स्थिर नदीं रह सकता । यदि पारलैक्षिक 
कमं न करेगा, तो अवश्य ही उक्तं फएलबाटे कर्मोफा अनुष्ठान करेगा दी, यह 
सयुरोका विचार स्थिर इभा ॥ ७० ॥ 

श्राढृतासद्धहानेनः इत्यादि । इस विषयमे देवताभंका निश्वय सुनिए, 
इन छोगोने यह विचार किया किं पिताजीको स्वाभाविक प्राप्त ज्ञानकर्मोपि 
हुडाकर देवमावप्रापक शाख्ीय ज्ञानकमोकि अनुष्ठान भादि द्वारा देवमावभरा्ति 
कराकर इनका उत्कषं ( उन्नति > करे, यह ॒देवताओंने अपना कव्य निशित 
करिया, इससे यह नही समञ्चना चाहिए कि अघुरोका पिवाजीपरं द्वेष था, देव- 
ताकि समान उनका मी पिताजीपर मेमथा, अतएव दोनों पिताजीका 
उक्षे चाहते ये, परन्तु उक्कषैबुद्धिमे मतभेद रहा । देव्ता देवमावप्रा्िको 
उत्कर्ष मानते र, अघुर कोग स्थावरान्त गतिको ही उत्कर्षं मानते दै, अथवा 
साधने ही मतमेद था । असुर कोम पिताजीको वतमान समयमे क्षणभर भी 
दु खी नही देखना चाहते थे, किन्तु सतत विषयानन्दसे प्रयुदित देखना चाहते 
ये जौर द्रेवता रोग चाहते ये कि साधनावस्थाम चाहे जितनाभी छेदो 
उनो सहकर सदा घुखमय देवभावकीं भराति करनी चाहिए, इसी कारण दोनों 
स्पद्धौ इर ॥ ७१ ॥ 

'्यद्यप्यंचेतनत्वेन' इत्यादि । 

शङ्ा--सपद्गी तो चेतनका धर्म षै अचेतन इन्दरयोमिं केसे इई ? 

समाधान~- स्पद्धीसे यहा शृत्तियोका उद्धव णौर अमिमव विवक्षित है, 
ज्ञो अचेतन ब्तियोक्षा धमै दै। देवी वृका उद्धव होता हैः तो आदुरी 
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यदोद्धवति शाख्रोत्था देवी वृत्तिरथाऽऽसुरम्‌ । 
बर नर्यत्यशेषेण स देवाना जयो मवेत्‌ ॥ ७३ ॥ 
आसुरी तु यदा सेना कामक्रोधपुरःसरा । 
ज्ञम्भतेऽथ जय प्रापुरञुरा देवनाश्चतः ॥ ७४ ॥ 
वृत्तिका अभिभव होता है ौर आघुरी इत्तिके उद्धवकार्म देवी वृ्तिका 

भभिमव होता ष, यदी स्पद्धाहे। दैवी इततिका उद्धव दैवी स्पद्धादहै जौर 
सआघुरी वृत्तिका उद्धव साघुरी इत्तिकी स्पद्धी हे | 

फिर मी देवताओं ओर अयुरोकि परस्पर पराजयके ङिए प्रयल ओर उसमे 
विन्न करना इत्यादि चेतनधर्मोकी क्या गति है 

इन्द्रियदचियां देव शौर युर नहीं कदी गई है, किन्तु उनके अभिमानी देवता 
देवता जौर अधुर कहे गये है, भतणएव प्रेरणाविषयत्वकी उपपत्ति भी होती है । 
इन्दरियौने बाकूसे का कि तुम हम रोगोकी विजयके छिए ओड्धात्र कर्म करो । 
वाकूने उद्वान करिया तथा वह प्राणकी उपासना कर॒ अग््यादि देवभावको प्राप्त हुई 
हप्यादि आस्यायिकाका भथ वागादि इन्वियाभिमानी देवतागेकि तापयसे ही संगत 
हो सकता हे, करणस्थानके महणसे यह सब संगत हो जायगा । ओर भाष्यकारने 
स्पष्ट ही कदा हे कि वाण्देवतानिवत्यमौद्रात्र कर्म" इष्यादि । 

शङ्गा वाग्देवता तो एक दी हे, फिर वदी देवता ओौर घुर दोनो कैसे 
कही जा सकती है । 

समाधान--य्यपि शुद्ध वाग्‌ देवता एक दी है, किन्तु तत्तत्‌ तिके भेदसे 
विशिष्ट मेद मान कर दोनों शब्दोका समयभेदसे मयोग हो सकता है । 

दाङ्ा--जप-मन्नसे प्रकादय जो देवता है, बही प्रहमे उपास्य है, 
वागृूदेवता जप-मन्नसे प्रकाश्य नदीं हे, इसकिए वह उपास्य कैसे दो सकती है 

समाधान--“भसतो मा सद्वमय, इस मन्तरकी वागृदेवता दी अभिधेय है 
जौर यही उद्वीथ देवता है, यह निश्चय कर देवता्थेनि उद्रीथबुद्धिसे बाग्‌- 
देवताकी उपासना की ॥ ७२ ॥ 

ध्यदोद्धवति' इ्यादि. । जिस समय चासे प्रकाशित ज्ञानक्षमनुप देवी 
चित्ति होती हैः उस समय समस्त भघुरोंका चक नष्ट होता है, यदी देव- 
तार्जोकी विजय है ॥ ७३ ॥ 

(आहुर तु यद्‌ इत्यादि । जिस समय काम-करोधपुरःसर णायुरी सेनाका 
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स्वाभाविकत्वादासुयां भूयस्या सेनयाऽर्दिवाः । 

देवा असुरविभ्यसहेतु बुदा व्यचारयन्‌ ॥ ७५ ॥ 

उपास्योद्ानकर्चार जेष्यामो निखिरासुरान्‌ । 

शतिः ॥ ते ह वाचमूचुस्त्वन्न उद्वायेति तथेति तेभ्यो बाशुदगायच्यो 

वाचि भोगस्त देवेभ्यो आगायत्‌ कल्याण वदत्त, तदात्मने ते विदुरनेन 
त्रै न उद्वात्राऽत्येष्यन्तीति तपमिदधुत्य पाप्मनाऽविध्यन्‌ सयः स पाप्मा 
यदेवेदमप्रतिरूप बदति स एव स पाप्मा ॥ २॥ 

इति मत्वा बाचमादौ कतेतवेनाऽतर अत्रिरे ॥ ७६ ॥ 





प्रादुमीव होता दै, उस समय देववृत्तियोके विना्चसे अघुरोकी विजय होती है । 
कामादिसाधनपरायण मी पुरुष कमी कमी ्युमक्मे करतादी हैः अतः 
न्यूनाधिकभावसे दोनोकी जय पराजय होती रदी । कामक्रोधादि प्राय 
पुसपको गर्हित कर्मे परृ् करते दै, इपर घुर बरु कहे जाते ह ॥७४॥ 

(स्वाभाविक इत्यादि । भादर दृत्तिया स्वाभाविकं ज्ञान करमसे उलन्न 
होनेके कारण संख्याम अधिक रहती दँ भौर ॒चालीय ज्ञानकर्मसे उत्यन्न 
देवी इत्तिया सस्या न्यून रती दै, यह ॒सर्वानुमवसिद्ध है। अभिक्से 
नयूनकी पराजय समान बरवाम देखी दी जाती है, अत प्रङृतमे भी देवी इत्यने 
अधिक समय तक आसुरी दृततियोसे भपनी पराजय देख कर भघुरोके विनाशक 
कारणका मनसे-बुद्धिसे- बिचार किया । विचारपूर्वक कायं करनेसे जीष्ट 
अर्थकी सिद्धि होती ही है ॥ ७५ ॥ 

निचातके परिणामा निदेश करते दै-उपास्योदूगानकतीरमू! इत्वादिसे । 

उद्वानके कतीकी उपाषना कर संपूण अदुरोंका विनाश्य करगे । 

ते ह वाचम्‌” इत्यादिसे 'स पाप्मा यहांवक श्रुति दै । 

(इति मता! इत्यादि । यह नि्वय कर फि इद्वान ज्योतिषटोमका अङग है, इसिषु 
यह ते हुभा कि हम रोग ज्योतिष्टोम याग करं गौर उसमे ओौदरात्र कम करनेके 
ठिए पसे उद्वाताका वरण करं कि जिपके ओौद्वात्र कमते हम लोग अपने वास्तविक 
स्वरूपक्तो पराप कर सक "भासने यजमानाय वा यं कामं कामयते तमागायति! इस 
तिस उदवाताके ओदर कर्मसे यजमानकी अभीषटसिदधि होती है, यहं स्य्रूपसे 
बहा गया है । उद्ाताके निषयमे बह ते हुभा कि वागृदेषता उद्ातृकमेमे निपुण 
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यत्त लोकेऽत्र कत्त वागादिद्वारमात्मनः । 
ईशष्यते तदविचोस्थं निरति निषेधतः ॥ ७७॥ 





है, इसक्एि इस कामके किए उन्दीका बरण क्रिया जाय । सब देवतानि 
सर्वेसम्भतिसे यह ॒गनिश्वथ कर ज्योतिष्टोम यागके अङ्गमूत सौदा कर्मके 
सपादनके ङिष्‌ वाग्‌ देवताका वरण किया । 

श्यत्त रोकेऽत्र' इत्यादि । 

शङ्का--'ते ह॒ वाचम्‌, इप्यादि अर्थेवादवाक्य वागादिगत उद्गानादि- 
ध्यवहारको कहता दै, वन्तु उद्भान भादि वाग्‌ आदि करण है कती नही, 
आतमा निष्क्रिय अतएव कूटस्थ ह, वह कती हो नदीं सकता, फिर उदृगानकरती 
आप किसको कहते हो ? 

समाधान--यह ठीक है कि ूटस्थ आमा कती नही है ओर उससे अतिरिक्त 
चेतनान्तर दै नही, जिसको वस्तुत कती कटे, किन्तु जाग्र्ार्मे आसाम कवै- 
त्ादिकी प्रतीति होती है जौर सुषुधिक्षारमे उक्त प्रतीति नहीं होती, इसङ्ए अन्वय 
जओौर व्यतिरेक द्वारा विचार करनेपर यह निश्चय होता है कि आला बस्तविक 
कतृत्वादि धमे नही है, किन्तु वागादुपाधिसे आपमामे कतव है | वागादि 
स्वयम्‌ जविधिक टै, इसङिए तज्नम्य कर्मूतवादि भविचाश्यु्य निष्यसुक्त 
परमाम नदीं द्ये सकता, क्योकि नेह नानास्ति किञ्चन" इत्यादि श्तियों द्वारा 
परमालमामे सकल धर्मक भमावका बोधन किया गया है, अत॒ अविदयाकार्य 
वागादि उपाषि द्वारा आसाम आरोपित है अतएव लौकिक ओौर वैदिकं 
कतूत्वादि्यवहार शन्नमयाधिकारमे जनाता मनका धर्म कहा गया है । मनका 
तादास्मयाध्यास भाला है, इसकिए्‌ मनोधर्मका आसाम, व्यबहारदचचामे, भान 
मानकर जामा कतां है, फसा संसारीको भनुभव होता है । तदनुसार दी भसा 
कती है, एसा भविवेकसे कहा जाता है । 

शङ्का--भासा कूटस्थ होनेसे कवरलादिका धमीं नही है, यह दके, 
किन्तु जीवम वास्तविकं कवरखादि धर्मं माननेमें क्या हानि है 

समाषान-दानि गहै कि एक क्लादिशृन्य आमा चौर दूसरा 
कलखादिषमेविरिष्ट भस्मा, स प्रकार दो भासाजकि माननेसे अद्वैतहानि 





स्प टै । शेबाहीयम्‌ नान्योऽतोसि ब्रा इ्यादि श्तियोते मासेक्ल. 
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ए 


जीवस्य तमभसेवेह देदायनुविधानतः। 
कूटस्थात्मातिरेकेण सूपमन्यन्न रुभ्यते ॥ ७८ ॥ 


वाद दी वेदान्तियोंको अभिमत है भौर आरोपित केव्रल्लादिसे सासारिकि ओर 
वैदिक ष्यवहारकी उपपत्ति हो जाती है ॥५७५७॥ 


यही कहते है-- “जीवस्य तमेवेह" इत्यादिे । 


अविधावच्छिन्न चैतन्य जीव फहङाता है, अतएव वह देहेन्दरियाचनुविधायी 
ै। देहके छश्च होनेपर तथा श्यामादि गुणविशिष्ट॒होनेपर देद्ी अपनेको 
करश्च तथा श्याम मानता है, एवमिन्दरियादिके ध्म मूकत्व, वपिरत्व भादिको अपना 
धमै मानकर भे मूक ट, वधिर ह, इप्यादि व्यवहार करता दै । तथा बाह्य 
स्री, पत्र आदिके साकल्य जौर वैकल्यका आसाम व्यवहार करता है । ये भ्यवहार 
भआात्मगत होनेपर मी वस्तुत आप्मवृत्तिधर्मनिमित्तक नही दै, यह 
नैयायिकादि दाशनिकं मानते ही दै। अन्यथा मूतचेतन्यवादकी प्रति हो 
जायगी, जो श्रुतिविरुद्ध दै । भब आप स्वय विचारकर देखिए कि कवृत्र आदि 
मी आपमामे आरोपित है या वाप्वविक है सुषुप्ति अव्थामे तो मात्मा रहता 
ही है, किन्तु कवल जादि धर्मा मान नहीं होता, क्योकि उस अवस्था जीव 
्ह्मस्वूपापन्न हो जाता है, तएव देष्टादिके षर्मोका अनुविधायी नहीं हो सकता। 
यदि जीवाताको कूटस्थ भातमस्वरूपसे अतिरिक्त अतएव वस्तुत ॒कढरलादि- 
धर्मविचिष्ट मान्ते हो, तो जपमामे उस काठ भी कतरैल जादि धमेका भान होना 
चाहिए, प्र होता नही है, इस्‌ कूटस्थ आआत्मासे अतिरिक्त जीव पदाथ नदी है, 
किन्तु शद्ध जह्येतन्य हयी भवि्योपाधिक जीवशब्दकषा अर्थं है । अविद्याजन्य 
कृपी आदिका विसे आरोप कर जपनेको कत्त मानता है! अतणव 
यायतीव टेढायतीव' इन शुतिवाक्योमे इवशब्दका प्रयोग जाया हे । 
इव्ब्दसे यह स्वीकार किया जाता है कि वास्तविक ध्यान आदि भासा 
नहीं है अतएव ध्यानकरठैत मादि मी नदीं है, किन्तु भङ्ञानसे, नौकाके चर्नेपर 
तरस्थित दृक्ष चरते षै, इस प्रतीतिके समान, मनके करैत्वसे भात्मामे कव 
आदिकी प्रतीति दयोवी है । इस विषयका अन्यत्र विस्तारसे प्रतिपादन किया गया 
हे, अत. विप्तारभयसे यट सधिक नहीं कटा ॥ ७८ ॥ 








७८६ बृहदारण्यकवारतिंकसार [ १ श्रध्याय 





वाकतरैलमतः सिद्धबुदगायदिय च वाङ्‌ । 
कस्याणोचारणं कीतिदयघुद्ानतो मवेत्‌ ॥ ७९ ॥ 
कीति निखिरुदेवेम्यो दसरा कल्याणभाषणम्‌ । 
स्वार्थं जग्राह तत्सर्वमविदन्नसुरास्तदा ॥ ८० ॥ 





अरथवादख्प भख्यायिकाका ताघर्यं कहकर तेभ्यो वागुदगायत्‌" इसका अर्थ 
करते है--वाक्कवतमतः' इत्यादिसे । 

पूर्वोक्त रीतिसे वाकूमे कवल सिद्ध इभा । अभिप्राय यह है कि वाकूसे 
वाकूकरण ८ तदमिव्यज्ञक › कण्ठ, ओष्ठ भादि स्थान विवक्षित नहीं दै, किन्तु 
वागभिमानी देवताका ग्रहण है, यह पूर्वम सिद्ध कर चुके है । इसर्एि उच्चारण 
कलत्र धम उक्त देवतामे है, इसमे सन्देहका केश मी नही है । भत वागने 
उद्वान किया, यह भथ निप्पन हुभा । फर कहते दै--कीरतिं जौर कल्याणो- 
चारण दो फर उदूगानसे होते है । यह उद्गान याजमान ( यजमानफङ्कं ) 
जर सातिञ्य ( उदगातृफल्क ) होता है । पवमाने तीन स्तो्रोसे यजमानके 
फलके ठिए गान क्षिया जाता हे जौर नौ स्तोर्रोसे जपने फरूके ठिए, (आमने 
यजमानाय वा' इत्यादि श्रृति ही इस फक-विभागमें भ्माण है ॥ ७९. ॥ 

कीरति निखिल ०" इत्यादि । वाने कीर्षिरूप सम्पूण एक यजमानस्थानापन् 
इन्द्रियदेवताओंको देकर कल्याणमाषणख्प फर अपने ङ्एि रक्ता । 
उस समय घुर कोग देवतार्बका अभिप्राय समन्य गथे । ताययै यह हैकि 
कल्याणवद्न--व्याकरण आदि शाक्षके अनुसार जिन वर्णोका जो स्थान है, कण्ट 
मूद्धादि उन स्थारनोसे उन वर्णोका ओर द्ुतत्व आदि दोसे रहित जो उच्वारण 
होता है, उसको कट्याणवदन कहते हैँ स्थात्‌ परिञयुद्ध उचारण । यह अपने रए 
ही हे, क्योकि ओत्र आदि अन्य इन्द्रिया शब्दका उचारण दी नहीं कर सकी, 
परिदयुद्ध उचारण तो दूर रहा, इसङिए यह फक केवर भासिज्य ही है । अब 
यजमानगामी फर कहते है--ल्याणवदनजन्य जो कीर्तिङ्प फठ है, 
धह सब यजमानृमूत इन्र्योका है । परिदयद्ध शब्दके प्रयोगसे जो प्रयोक्ताकी स्तुति 
होती दैः वह शरीरेन्वियविशिष्ट आत्माकी होती है! दर, सकार सब 
इन्दर्योका समान दी होता दै, इसकिए यह ॒ फर सर्वसाधारण है । जिस समय 
वाने उदूगान किया उस समय उदुगातृदूपते उपास्यमान बाग्हपते भदुरोकि 
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इद्वातारघुपास्येनं देवाः कस्याणवादिनम्‌ । 
जेष्यन्त्यस्मानिति मयादविभ्यन्नसुरा अगम ॥ ८१ ॥ 
आसङ्शखविद्धेय बाकल्याणाभिमानमार्‌ । 
असभ्यातृतवी भत्सायुक्तं वक्तयवशा सती ॥ ८२ ॥ 


अविवेकपूर्वैक काम, कोध भादि वरुका निरास होनेसे अदुरोने अपनेफो कमजोर 
अतएव स्वाभाविक ज्ञानकम॑से प्रच्युत होते देख देवतार्बोका अभिप्राय समश्च 
ङिया फ देवता हम डोगोका विनाश्च कर अपनी उन्नति वाहते है ॥८०॥ 

(उदृगातारुपास्यैने इप्यादि । देवता कल्याणवादिनी उद्गातुवाम्‌ 
इन्वियष्टी उपासना कर हम अदुरोपर विजय करेगे, इस भयसे अघुरोनि वाग्‌ 
इन्दरियको पापसे विद्ध किया । भावाथ यह है किं काम, क्रोध आदि इप स्वबर्का 
हास देखकर-ज्ञानसे अज्ञानका नाश्च कर वागादि इच्दिया अन्यादि. देवस्वरूपापन्न 
हो जायेगी ओौर हम शरेगोका अस्ति दी न रह सकेगा; इसिए प्रकृत 
कमम विघ्न उारुकर देवता्ओंका पराभव करना चाहिए--भयुरोनि यह 
पराम किया । यत्‌ कद्याण तदार्मने' इत्यादि श्रुतिसे अयुरोको देवताओकि 
अभिपायको जाननेके छिङ्गका स्पष्ट निर्दे है, अथात्‌ क्याणवदनसे अपने 
स्वखूपको प्राप्त करगे, अत॒ विषयासङ्गलक्षण पापसे वाग्‌ इन्दियको विद्ध 
किया ॥ ८१॥ 

आसङ्गचश्चविद्धेय' इत्यादि । जआसङ्ग्वख्प शखसे वाग्‌ विद्ध इई, 
अत कद्याणामिमानिनी होनेपर मी विवश होकर असभ्य ८ अदरीरु ); अनृत 
( मिथ्या ), वीभत्स धृणाजनक ओर अयुक्त शब्दोका पयोग करती हे । प्रकृतसे 
पापविद्ध होकर वागादि इन्द्रियोँने वेदिक कर्मोका त्याग कर दिया । 

दङ्का--उपास्यमान वागादि ईन्िर्योको यदि भाप भयुरविनाश्चक मानते 
है, तो वे पापविद्ध होनेसे वैदिक कर्मोकि अनुष्ठानसे विरत क्योँ हुई 

समाधान प्राणते अतिरिक्त वाग्‌ आदि इद्दियोमे अघुरबिनाश्चकी सामथ्ये 
नहीं है, क्योंकरि तत्‌-तत्‌ अधिष्ठानतादातम्यके अमिमानसे वे मी अज्ञानवश 
अघुरोके समान ही हैँ । 

शङ्का- परजापतिकी परजाम पापरसंबन्ध केसे इ ° कारणके गुण दी 


कार्यम देखे जाते दैः अन्यथा भसत्कार्ेवादकी भापतति हो जायगी । यह 
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ूरवजन्मन्यभूदेतदवचेमानप्रजापतेः । 
अतस्तत्सुष्टजीवाना बाचि दोषोऽयमीक्ष्यते ॥ ८३ ॥ 


दूसरी बाव है कि कारणम भनमिव्यक्त धर्मोकी कार्म अभिव्यक्ति होती है । 
कार्यम इष्ट गुण किसी मी यवस्थामे कारणम माने जते है । प्रहतमे परिदयद्ध 
परजापतिम पापकी संमावना नदीं है ॥ ८२ ॥ 

ू्वजन्मन्यभूदेतत्‌' इत्यादि । यथपि वतेमान समयम प्रजापतिसे छोई 
पाप नदीं हणा, श्सलिए इस जन्मके पारपोका उनमें संमव नदीं है, यह सत्य है, 
तथापि पू जन्ममे जो मोगावयिष्ट पाप रह गये दै, उनका सम्बन्ध प्रजापतिमे 
माना जाता ै, जेसे अभुक्त पुण्यके सवशिष्ट॒रहनेसे "तदनुसार प्रजापतिको 
जन्म छेना पडा, इसमे को विवाद नदी हे, वैसे दी अभुक्त पार्पोका भी समवे 
परजापतिम माना जाता है, अतएव उनकी प्रजाजमिं पुण्य गौर्‌ पाप दोनोँका सम्बन्ध 
रहता है। उप्प्मान प्रजाञेकरि अदृष्टविशेषसे अवान्तर उस्कषाीपकर्धते को$ 
पत्ति नदीै। इस सिद्धान्तको मानकर कहते है--वतमान प्रजापरतिके पूर्वजन्ममे 
पाप था, इसरङ्िए उससे खष्ट जीवोंडी वाणीम पाप दोष देखते हैँ अथीत्‌ जीवे 
तो पाप है ही, उसका सपाप नही किया जा सकता है । प्रजापतिं पप है या 
नहीं इसका निर्णय परवयक्षसे तो हो नदीं घकता, किन्तु अनुमानसे यह मान 
सक्ते दँ किं उनम पाप था । भनुमान इस प्रकार दै--“विमत पापादिपूरवकम्‌ , 
प्रतिकूरषीविषयत्वात्‌ , दु खवत्‌ , तच्च कारणपूवैकम्‌ कायत्वात्‌ , घटवत्‌, अनृत 
मादिका भाषण, वैदिक स्वक्मैका स्याग पापादिपूरवक है, प्रतिक ज्ञानविषय होनेसे, 
जो प्रतिकूल ज्ञानविषय होता ह, वह पापपूषैक होता ह, जसे दु ख । जौर पजागत 
पाप कारणपूर्वक है, कायं होने, जेते काय घटादि सृक्ष्मूपसे स्वकारण गृ्तिकामे 
रहते है, भतएव उसीसे उत्यन्न होते है वैसे ही पाप भी परजाम इष्ट है, अत 
प्रजाकारण प्रजापति मँ सूष्ष्मरूपसे थव्य रहता है, यह सिद्ध होता है । 

शङ्ा- परजाम अनृत जादि कायं प्रयक्ष है, इसिए उनम पराप मानना दीक ही 
ह । प्रजापतिमे तो पाप-कायं नहीं देखे जाते, फिर उनमें पापकी कल्पना करना अनु- 
चित दै । उक्त कारिक अनुमानसे कारणमात्रकी सिद्धि इष्ट £, न कि का्यमिं 
इष्ट॒ अरोष धर्माकी कारणम सिद्धि, अन्यथा परमात्ममूरुक ही ससार समके 
मत्से मानां जाता है इस कारण हिरण्यगभेके समान उसके कारण अन्यक्तादि 
दारा परमासामे मी पापस्सगे कद्र सकते द्रो, जो सर्वथा अनुचित ६ । 
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शतिः ॥ अथ ह ॒प्राणमूचुस्त्व न उद्वायति तेभ्यः प्राण उदगायचः 
प्राणे भोगस्तं देवेभ्य आगायदत्कस्याण जिघ्रति तदात्मने ते विदुरनेन 
वै न उदरात्राऽव्येष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽविभ्यन्‌ स यः स पाप्मा 
यदेवेदमग्रतिरूप जिघ्रति स एव स पाप्मा ॥ ३॥ 

अथ ह चध्चुह्चुस्त्वन्न उद्वायति तथेति तेभ्यश्वक्ुरुदगायय्धश्चुषि 

समाधान--“आत्मा अपहतपाप्मा इत्यादि शति दही परमास्मामे सर्वथा 
पापके समावका बोधन करती है । भनरशिर श्युचितायुमान' के समान उक्तामुमान 
आगमविरुद्ध होनेसे आभास है, अत प्रमाण नहीं है | 

दङ्गा- (न्‌ ह वै देवान्‌ पाप गच्छतिः इस श्रतिसे देवतां मी पापका 
अमाव स्यष्टह्पसे सिद्ध दै, फिर प्रजापति भी उक्त अुमानसे पाप सिद्ध नदी 
हो सकता । 

समाधान--फरावस्थामे पाप नहीं है, किन्तु यजमानावस्थामे पाप अवद्यं था, 
कयोकि श्रुति कहती है करि न तै सशरीरस्य सत प्रियापरिययोरपहतिरस्ति' अथौत्‌ 
दरीरसद्धावदशमें पुण्य ओर पापका सम्बन्ध नहीं छट सकता । ये ही तो शरीरके 
सम्बन्ध कारण माने जाते ईँ । इनकी निवृत्तिसे ही शरीरसंबन्ध निवृत्त होता हे । 
भारन्ध, सञ्चित आदिक भेदसे कर्म अनेक प्रकारके होते है, उनका विरोषरूपते 
निङूपण, वि्तारभयसे, यहा नही करते है । सारश्च यह है कि प्रजाप्रतिकी वाणीम 
अयुररोनि जो पापका निक्षेप किया था, वही पाप प्रजापतिके काये प्रजावगेमे 
अनृतवदनादि लिङ्गसे जाना जाता है । "नानृत वदेत्‌, इत्यादि शाख्ननिषिद्ध अनृत- 
वदनादि जो प्रजामे देखते 2, वे ही प्रजापतिमं भी पापके भनुमापक हँ ॥ <२ ॥ 

अथ ह प्राणमूचुः इत्यादि । (जिघ्रति इस सिष्गसे भङृतमे भाणरान्द्‌ प्राणका 
वाची है । भाणसे इन्दि्योने कदा कि हमारी विजयके रए तुम उदृगान करो । 
उनके किए प्राणने उद्गान किया, जो प्राण भोग होता है, वह उनके ङिष्‌ दिया 
यौर जो कश्याणगन्धका महण करता है सो अपने हए रक्छा । अयुरोने समन्चा 
कि इस उदुगातासे देवगण हमारा अतिक्रमण ( पराजय ) करेगे, इस कारण अघुरोने 
उपस्थित होकर पराणको पापसे विद्ध किया, वदी यह पाप दै, जो अनुचित 
गन्धक्ा भी अहण करता है, वदी यह पाप हे ॥ २ ॥ 

(अथ ह चश्रतः! इत्यादि । भाणक्ो पापविद्ध देखकर देवतान प्राणसे 
निरास होकर चश्चुसे कटरा कि तुम उद्गान करो, उनकी कामनाके रिण चक्षे उदृगान 
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भोगस्तं देवेभ्य आगायद्यत्कस्याण पश्यति तदात्मने ते विदुरनेन व 
न उद्वात्राऽ््येष्यन्तीति तमभिट्त्य पाप्मनाऽविध्यन्‌ स यः सं पाप्सा 
यदेवमप्रतिरूपं पश्यति स एव स पाप्मा ॥ ४॥ 

अथ ह भोत्रमूचु तन्न उद्ायेति तथेति तेभ्यः भोत्रष्ुदगायद्यः 
्रत्रे मोगस्त देवेभ्य आगायद्यत्कल्याण ६ श्रणोति तदात्मने ते विदुरनेन 
तै न उद्रात्रा्तयेष्यन्तीति तमभिद्रुत्य पाप्मनाऽविध्यन्स य" स पाप्मा 
यदेवेदमग्रतिरूपर शृणोति स एव स पाप्मा ॥ ५ ॥ 

अथ ह मन उचुस्तरन्न उद्वायेति तथेति तेभ्यो मन उदगायद्यो 
मनसि भोगस्त देवेभ्य आगायद्यत्कस्याण< सङ्टपयति तदात्मने ते 
विदुरनेन वे न उद्वत्राऽत्येष्यन्तीति तममिहुत्य पाप्मनाऽविष्यन्स यः 
स पाप्मा यदेवेदमप्रतिरूप सङ्टपयति स एव स पाप्मैवश्र खल्वेता 
देवताः पाप्मभिरुपाघुजन्नेवमेनाः पाप्मनाऽविभ्यन्‌ ॥ & ॥ 


किया, जो चक्षमे भोग है, वह देवताअकि हिए गाया ओर जो कस्याण देखता है 
सो भपने छिए । जयुरोनि समज्ञा कि इस उद्गातासे देवगण हम छोगोका अति- 
क्रमण करेगे, इस कारण असुरोने पहुंचकर चक्षुको पापसे विद्ध किया, वही 
यह्‌ पापै, जो चक्षु अप्रियको भी देखता है, वदी यह पापहे॥ ४॥ 

अथ ह भोत्रम्‌' इत्यादि । जथे पूर्ववत्‌ है, वाक्‌ करमन्दरियमात्रमँ उपरक्षण है, 
एव चक्षु अनुक्त ज्ञनेन्दिर्योमं उपरक्षण है । साराश्च यह है कि करमच्च कर्मेन्दिय 
जौर ज्ञनेन्द्ियोँसे उक्त कमं करनेको कहा गया ओौर वे सब उक्त रीतिसे क्रमश 
उक्त फार्म ससफरु होती गई ॥ ५ ॥ 

अथ ह मन उचुः इप्यादि । उक्त रीतिसे मन मी पापविद्ध हआ । देव- 
तार्थोको यहं निश्चय था करि उदरीथमत्रके निवतक तथा उद्धीथमन्तरसे प्रकाइ्य 
प्राणादि देवता हः किन्तु परीक्षासे यह सिद्ध इभा कि वे न तो उद्ीथी निरति 
ही मे समर्थं हँ जौर न तन्मन्त्रपरकाश्य ही है, कारण कि विरोषं विशेष कष्याणकारी 
विषर्यमे स्वाथेपरतारूप मपक्तिदोषसे आघुर पापसे विद्ध है, अतएव उक्त मन्त्र 
प्रकार्य मी नदीं हे गौर ग्यापक मी नहीं दै । कु इन्दि्योका तो नाम साया ह, 
कुक नदीं आया, दसङिए यह अम ठीक नहीं है कि जिनका नाम श्रतिमे आवा 
है, उन्ही इन्दिरयो परीक्षा इ हे, रोष इन्द्ियोकी परीक्षा नहीं ह है, भत. 
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करमेणाऽन्येन्द्ियाण्येव विद्धा प्राण युखस्थितम्‌ । 
विव्यस्सन्तोऽगुरा नष्टाः पापाणक्षि्रोष्टवत्‌ ।॥ ८४ ॥ 

तिः ॥ अथ हेममासन्य प्राणमूचुस्त्व न उद्वायति तथेति तेभ्य 
एष प्राण उदगायत्‌ ते विदुरमेनेबोदधत्राऽ्त्ये्यन्तीति तममि दुस्य पाप्मनाऽ- 
विव्यत्सच्‌ स यथाऽहमानमरत्रा रोष्टो विभ्व\्सेतेपः<हैव विध्व<समाना 
विष्वश्चो बिनेश्चस्ततो देवा अभवन्‌ पराऽसुरा भवत्यात्मना परास्य 
दविषन्भरावरन्यो भवति य एव वेद ॥ ७ ॥ 
सब ॒इन्दरियोकि विषयमे यह निणैय लागू नहीं है, उपरुक्षणत्या नाम निर्देश 
हुआ है, इसी प्रकार सब इन्दियोकी परीक्षा हुई दै, इसर्ए यह निर्णय 
सब इन्दरियोके विषयमे साधारण हे ॥ ६ ॥ 

(्रमेणाऽन्येन्द्रियाण्येवः इप्यादि ¦ अमुर लोगोने क्रमसे इन्दियोका 
वेधनं कर॒ मुखस्थितत प्राणका वेधन करनेकी इच्छा की, कन्तु इस 
यार पाषाणक्षिप्त ष्टके समान वे स्वय नष्ट दहो गये, इसका व्याख्यान 
पूर्वमे हो चुका है, इस्िए विरोष कहनेकी ावद्यकता नहीं हे ॥८४॥ 

अथ हिममासन्यम्‌' इत्यादि । सस्यमे होनेवाटे--भास्यसचारी- पराको 
भासन्य कते हँ, उसके प्रति कहा गया कि तुम हमारे ङ्एि उद्गान करो । प्राणने 
उक्त प्रार्थना रवीकार कर उदृगान किया । भसुरोनि पूरैवत्‌ प्राणका वेधन करनेकी 
इच्छा की । इसपर शति दृष्टान्त देती है-- स यथा इ्यादिसे । जसे मिद्धीका 
देखा पप्थरको प्राप्तकर नष्ट होता है वैसे ही अदुर्‌ चिन्न भित्र होते हए नष्ट हो 
गये । इसे देवता अपने पचिच्छिदामिमानकी निवृत्ति होनेपर शाखोक्त खपने-धपने 
सम््यादिमावको प्राप्त इए जर्‌ भ्रतिपक्षी अघर नष्ट हो गये । 

एवविष भराणके उपासकका फर फते दै-^मवति' इप्यादिसे। जसे पूर्व 
कल्पे सूत्रपदप्राधिकाञुक कोई यजमान तामसवृ्तिकी निवृक्तिके किए वागादि 
देषता्ओकी परीक्षा कर-वे भासङ्गूप पापदोषसे जप-मन्त्रभरकाश्य देवता नहीं 
है, अत. प्राषान्यसे उपास्य भी नही है, यह निश्चय कर-दोषसे असंसष्ट 
मुरूव प्राणकी भासमतेन उपासना कर आध्यासिक पिण्डपरिच्छेदके भभि- 
मानक्षा त्यागकर उक्त वैराजपदको प्राप्त हआ, वैते हयी जो को पूरव 
यजमानके समान युद्ध माणकी उपासना करता दै, वह विराटृस्वरूप हो जाता दै । 
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यदप्यन्नादन देहधारण चेति तदृहयम्‌ । 
ख्यप्राणेन कतव्य सर्वां स्यात्तथापि तत्‌ ॥ ८५ ॥ 
स्वां आसङ्कविषयो नास्ति कथिदतोऽसरः । 
अप्रधृष्या विह्द्धेयमभ्यारोहस्य देवता ॥ ८& ॥ 
शतिः ॥ ते होचुः क नु सोऽभूद्यो न इत्थमसक्तेत्ययमास्येऽन्तरिति 
सोऽयास्य आब्गिरसोऽद्वानाः<हि रसः ॥ ८ ॥ 








जौर प्रजापति दहोनेमे प्रतिबन्धकमूत आसङ्गरक्षण पाप, जो आतृव्यशनरु 
कहा जाता दै, वह पराजित होता दै। रोके कोद श्ुकुलमे उन्न 
होकर भी शकता नही करता, किन्तु यह पाप सकर पुरुषाथेका विघातकं होनेसे 
दधु दही है जौर इस पापका नाय हो जाताहै॥ ७॥ 

'यदप्यन्नादनमू' इप्यादि । यद्यपि वागादिके समान प्राणने मी जपने 
छिए अन्नादिका भागान किया, तथापि अन्तादि केवर उसका स्वां नहीं हे, 
किन्तु स्वाथ है। अन्नायके बिना किसी इद्धिय्ी स्थिति नहीं हो सकती 
जो आगे घुस्पष्ट॒तथा अनुभवसिद्ध है, इसङ्ए प्राण आसङ्गरक्षण पापसे 
विद्ध नदीं इभा ॥ ८५ ॥ 

“साथ आसडूविषयो' इत्यादि । प्राणका लागान केवरु स्वाथविषयक 
मही हुभा, इसि प्राण देवता असुरोसे प्रधृष्य नदीं इभा, अथात्‌ उक्त देवताकरो 
ससुर पापविद्ध नही कर सके, इसर्एि यही विदयुद्ध तथा अभ्यारोदका देवता 
है, एेसा देवतानि मिणेय क्रिया ॥ ८६ ॥ 

नति होचुः" इत्यादि । ईप्सित पदकी प्राधिके अनन्तर देवतानि उक्त 
स्थान प्राति परम सहायक प्राणका स्मरण किया, जेसा कि लोकम इभा 
करता है । बह महापुषष कशे है, जिसने हम लोगोँको अमीष्ट॒स्थानपर 
प्ुचाया । परामशके अनन्तर यह तै हुभा कि वह मुखके भीतर है, इपर 
अयस्य ओौर अङ्गिरस भी कटखाता है, उसके आङ्गिरस कटरनेभे यह भी 
हेतु दै कि वदी सव अङ्गका रस है, क्योकि उसके वियोगसे भङ्ग सूख जाते 
है। यह शोकम प्रसिद्ध दै कि जिस अङ्गम प्राणका संचारं नहीं होता, 
वह पू जातादहैः प्राणकै द्वारा टी सथ शज्गोमे जन्नरसका सचार 


होता टै ॥ ८ ॥ 
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सावा एषा देवता दुर्नाम दूर.इस्या मृत्युदृर< ह वा अस्मान्पर- 
त्युभेवति य एव वेद्‌ ॥ ९ ॥ 

सा वा एषा देवतेतासा देवताना पाप्मान मृत्युमपहत्य यत्रासा 
दि्चामन्तस्तद्मयाश्चकार तदासा पाप्मनो विन्यदधात्‌ तस्मान्न जनमिया- 
न्नान्तमियान्नेत्पाप्मान मृत्युमन्ववायानीति ॥ १० ॥ 


उपास्यमाना सा देवैस्तत्याप भ्यानवर्जिते । 
जने तदीये देशे च न्यक्षिपत्तौ विवअयेत्‌ ॥ ८७ ॥ 





भावा एषा इष्यादि। वही यह प्राण देवता दूनीमसे कहा जाता 
है, क्योकि मृत्यु इस देवतासे दृर रहती है, अथौत्‌ मष्युका सबन्धं 
इस देवतके साथ नहीं है ओर जो इस देवताकी उपासना करता 
है, वह्‌ मी मृद्युसे दर रहता है अथोत्‌ उसके साथ मी मृद्युका सबन्ध 
नहीं होता ॥ ९ ॥ 


भसा वा एषा! इष्यादि । उसी इस उपास्यमान प्राण देवताने उपासक 
वागादि देवताथोंकी पाप्म मृष्युको देवतार्जसे प्रथ्‌ कर दिशा्मोके अन्तर्मे 
पचा दिया, वहीपर इन देवोके पापको रख दिया । इस कारण स्मृत्याचार- 
रहित जनमे जर दिगन्तमे न जाय, अम्यथा मूष्युलक्षण पापके साथ सबन्ध हो 
जायगा, अर्थात्‌ उक्त नासे न समापण करे जौर न तदाभिन देम 
जाय ॥ ९१०॥ 

(ठुास्यमानाः इत्यादि । देवताओँसे उपास्यमान प्राण देवताने उपासकके 
पापको ध्यान-( प्राणध्यान ) शुन्यं जन ओौर तदधिष्ठित देश्मे ( दिगन्तमें ) 
छोड़ा, इसर्िएु उन जनों जौरं उनके दोषा उपासक प्याग करे । 

दाङ्का-दिश्ामन्त्रसे प्रसिद्ध दिगन्त क्यों नदीं कते ? 

समाधान--भाक्राश अनन्त दै, आकाश ही मे दिगूका व्यवहार होता हैः 
अनन्तका अन्त असमव है, अत उक्त शब्दसे मध्यदेशान्तका प्रहरण दी 
तमे विवक्षित है । 

लङ्का--'हिमवद्िनध्ययोमध्य यत्माग्‌ विनदानादपि । 

प्रत्यगेव प्रयागाच्च मध्यदेशः प्रकीर्तित ॥ 
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इस मनुवचनके भनुसार विनशनसे पूर्वं जौर प्रयागसे पश्चिम प्रसिद्धं 
मध्यदेशका प्रहण क्यों न किया जाय 

समाधान- पसा कहनेसे मध्यदेश्चसे अतिरिक्त देशमात्र पापीयान्‌ है, 
यह प्रतीत होगा, सो अनुचित है, क्योकि यह प्रामाणिकप्रसिद्धिे विरुद 
है। शा्प्रसिद्ध अनिन्दित आचारसे संस्कृत चित्तवाठे मनुष्योकी मिवासमूमि 
मध्यदेश्च परसिद्ध है । मध्यदेश्चमँ मी ओ भाग अन्त्यजादिका आश्रयदहै, वह 
पापीयान्‌ !दहदी समज्ञा जाता है, इसकिए उक्त विचारवाले मनुष्य ओौर तदाभ्रित 
देशी अपेक्चासे इतर जन ८ भन्त्यजादि जन ) ओौर दिगन्त ( तदाभित देश ) 
ही हेयङ्पसे विवक्षित ह । 

राङ्गा-तो क्या मध्यदेच अनेकार्थक कहा जायगा " 

समाधान--युर्य अनेक अथे मानने से अनेका्थकी प्रसक्ति होती है । 
रतम ओपचारिकि मध्यदेशका प्रयोग दै । अनिन्दित आचारवाले पुरुष 
जौर तदाधित देश मध्यमे मध्यदे्च कहा गया दै, इसि जे प्रसिद्ध मध्य 
देशका भाग है, किन्तु अनाचारी अन्ध्यज आदिसे सेवित है, वह भी दिगन्त 
होनेसे त्याज्य है। ओौर जो प्रसिद्ध मध्यदेशचसे भिन्न दै, किन्तु अनाचारी 
पुरुषोसे युक्त नदी, प्रत्युत सदाचारीसे युक्त है, वह उक्त मध्यदे्ाप्मक होनेसे 
त्याज्य नहीं है, किन्तु उपाप्केकि ठि सेव्य हीहै। सारा यहडै कि 
प्रत्यन्त देश्च तथा उसके निवासिर्योम भाण देवताने उपासकके पापोका निक्षेप 
किया है, इसङ्एि सजनोको चाहिए कि भ्टेच्छादि दश्च तथा उसमे रहनेवाले 
मनुष्य--इन दोनोँका त्याग करे । 

राङ्ञा-उक्त निषेध प्राणके उपासकके ठिए है, क्योकि प्राणकी उपासनाकर 
प्रकरण्मे उक्त निषेध कहा गया है, रिरि सज्जनमात्र इमं दोरनका 
प्याग क्यों करं ? 

समाधान--श्रुतिङिङ्गवाक्यप्रकरण ० ह्यदि मीमांसातूत्रमे यह विषार्‌ 
आया है कि जर्हो वाक्य ओौर प्रफरणमे परस्पर विरोध प्राप् हो 
वहां भ्रकरणसे वाक्य बख्वान्‌ होता है, क्योकि वाक्य श्ङि ओर 
छुतिकी कपना द्वारा विनियोजक होता है जओौर प्रकरण वाक्य, 
लिङ्ग जर श्रुति इव वीरनोकी कट्यना करके विनियोजक होता ह । 
दोकी ल्पना तीनकी कल्यनाकी भपेक्षा अन्तरङ्ग दै, इसङ्एु वाक्य 
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ति ॥ सा वा एषा देषतेतासां देवताना पाप्मान मृत्युमपहत्यायेना 
मृत्युमत्यवहत्‌ ॥ ११ ॥ 

स वै बाचमेप प्रथमामत्यवहत्सा यदा मृत्युमत्य्रुन्यत सोऽभिर- 
भपत्सोऽयमभ्रि परेण मृत्युमतिक्रान्तो दीप्यते ॥ १२ ॥ 


॥ 











प्रकरणसे बङ्वान्‌ है, यह सिद्धान्त किया गया है । प्रकृतमें वाक्यसे सज्जनमात्रके 
किए निषेष प्रतीत होता है, क्योकि उक्त देशच तथा उसमे रहने छोगेकि साथ 
सपकं होनेसे पापका ससग कहा गया है, जो सज्नमात्रके छिए अनिष्ट है | इसङ््‌ 
प्रकरणका बाध कर॒ वाक्यसे सज्ञनमात्के किटि यह निषेध है । प्राणोपासकके 
किए कैमुतिक न्यायसे न्वेष सिद्ध होता दै। नेत्‌ पाप्मानम्‌" यापर नेत्‌ इन 
दोनों पदोका समास है किं वा असमस्त अतएव भिन्न भिन्न हे अन्य परमे इत्‌ 
इत्थ निषेधपालन न कुम्‌ भर्थात्‌ इस प्रकार उक्त निषेधका प।लन यदिभे न 
क्गा, तो निषेके उद्रुधनसे पापससर्गीं हो जाऊंगा, सो यह अनिष्ट है | 
इसरिए उक्त निषेधका पाठन अवदय करना चाहिए । प्रथम पक्षम पापससर्गी 
हो जाञ्गा, इसरिए निषेधका पान करना चािए ॥ ८७॥ 

सा वा एषा देवताः इत्यादि । उसी इस प्राण देवताने वागादि देवतार्भोको 
मृष्युषपी पापसे मुक्त कर अग्न्यादिभावदूप वास्तविक स्वषूपका अनुभव 
कराया । ध्येय प्राणके विज्ञानसे अज्ञानका नाच्च हभ जौर भावनाप्रकषसे ध्येयमें 
देवतामाव, भावनासामथ्येसे उपासकके उपाधिमूत ॒ वागादिदेवताको गृप्ुका 
अतिक्रमण कराकर उपासककी भस्मा प्राणने अग्म्यादि देवमावको पराप्त कराया 
अर्थात्‌ जिस इन्दियका जो देवता दै, उस इन्द्रियो उस देवताके स्वरूपको 
प्रप्च कराया ॥ ११॥ 

सामान्यत उक्त अथको विरोषरूपसे कहते है स वै बाचमेवः इत्यादिसे । 
पथमदशब्दका यहा प्रधान भथ विवक्षित है । उद्गानमे प्रधान वाम्‌ 
ष है, उदृगात्रा चासन्थ भाणके भध्यन्त सन्निदित होनेसे इतर इन्दियोकी 
अपेक्षा वाणी अस्यन्त समीप दै, क्योकि दोर्नोका समावेश आस्यम है । 
वाणीको मृद्युसे सयुक्त कर अग्न्यादि स्वरूप प्राप्त कराया यी श्चुति 
क्रमश्च कदी है! जिस समय वागूने रखुके परिच्छेदामिमानका त्याग 
करिया । उस समय वाग्‌ अगिस्वरूपम हुई (अगनिवौग्‌ मुत्वा ुख प्राविशत्‌! 
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अथ प्राणमत्यवहत्स यदा सु्युमत्यद्रुच्यत स॒ वायुरभवत्सोऽयं वायुः 
परेण मृत्युमतिक्रान्तः पवते ॥ १३ ॥ 
~ अथ चश्ुरत्यवहत्तचदा मृत्युमत्युच्यत स॒ आदित्योऽभवस्सोऽमा 
वादित्यः परेण मृस्युमतिक्रान्तस्तपति ॥ १४ ॥ 
अथ श्रोत्रमत्यवहत्त्यदा मृत्युमस्यश्ुच्यत ता दिशोऽमवश्स्ता इमा 
दिक्ञः परेण भृत्युमतिक्रान्ता' ॥ १५॥ 
अथ मनोऽत्यवहचयदा मुस्युमव्ययुच्यत स चन्द्रमा अभवत्सोऽसौ 
चन्द्रः परेण मुत्युमतिक्रान्तो भात्येव ह वा एनमेषा देवता मृत्युमतिवहति 
य एवं वेद्‌ ॥ १६ ॥ 
एव प्राणः खय शुद्धः चद $र्यादुषासकषम्‌ । 
अतो वागादिक त्यक्ता प्राण ध्यायेततपकम्‌ ॥ ८८ ॥ 


स श्तिके अनुसार वागी देवता भगि हे, यह सिद्ध है, सो यह अमि मृष्यसे 
मुक्त होकर अध्यन्त दीप्तिमान्‌ होती है ॥ १२॥ 

अथ प्राणमस्य ° हइ्यादि। अथं पूरवैवत्‌ स्पष्ट है । प्राण वायु इथ । 
प्राणका देवता वायु है, वह सरयुमुक्त होकर पवित्र करता है ॥ १३ ॥ 

अथ चश्चुः' इत्यादि । पूर्ववत्‌ । चक्षु आदिप्य हुभा। चक्षुका देवता भादिष्य 
ह, बह मृदयुुक्त होकर तपता दै ॥ १४ ॥ 

अथ श्रोत्रम्‌! इत्यादि । मृ्युसे सक्त होकर श्रोत्र दिग्‌ हभा । प्राच्यादि 
दिशा्पेये हीदं ॥ १५॥ 

अथ सनः? इत्यादि । मन भृलुसे युक्त होकर चन्रमा हु । मनका चन्द्रमा 
देवता माना जाता है, "चन्द्रमा मनसो जात › इत्यादि श्रुति इस अर्थम अनुक दै। 
भाति--चोमिच होता है । उक्त फर उपासको होता है, इसका निर्देश कते दै 
“एववेद्‌" जो उक्तरूपसे उपासना करता है । वेदका तार्यं उपासनामे  । स्व्‌ 
्ञनमें नही है, क्योकि तावन्मात्रसे फछका दर्चन नही होता ॥ १६ ॥ 

(एवं प्राणः" इप्यादि । एव उक्त जौर वक्ष्यमाण गुणेसे विचिष्ट पाणकी 
प्रथानरूपसे जो उपासना ( साक्षाकारफरुक उपासन! ) करता षै, वहे प्राणके उपा- 
सुक्को इस उपासनघि शुद्ध ॒करता दै, इसर्एि भीत्‌ स्वपरिशद्धिके डिए 
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श्रतिः ॥ अथात्मनेऽना्यमागायघद्धि किश्चान्नमद्यतेऽनेनेवं तदचतं 
इह प्रतितिष्ठति ॥ १७ ॥ 

ते देवा अद्रुवन्नेतावद्वा इदध्सवं यदन्न तदात्मन आगासीरनु 
नोऽस्मिमन्न आभजस्वेति ते वै माऽभिसंविश्षतेति तथेति त\समन्त 
परिण्यविशन्त तस्माचदनेनान्नमत्ति । १८ ॥ 


त्यत्यष बागादीन्‌ स्वथुक्तान्ेन सर्वषः । 
इ्त्यथस्य ऊतः सिद्धिरिति चेदुच्यते शृणु ॥ ८९ ॥ 


वागादि देवता्ओँका प्यागकर परिशुद्ध प्राणकी उपासना (ध्यान) करे । साक्षात 
प्राण उपासका परिच्छेदाभिमान नष्ट कर सवीतमभावको प्राप्त कराता 
है ॥ ८८॥ 

(अथात्मने' इप्यादि । वागादुपाधिक यजमानके अभ्युदयके छिए तीन पव- 
मानमि गान कर अविष नौ स्तोमं अपने किए अन्न भौर आदचका भागान किया । 
अन्नशब्दसे मोज्यसामान्यका सग्रह इष्ट है जर आदरशाब्दका सप्कतान्नम तायये दै, 
अतएव भन्न ओौर आय ये वोन शब्द सामान्य जौर विशेष विवक्षासे सार्थक दै, 
अत प्रकृते पुनरुक्तिकी भाराङ्का नदीं है । अपने छिए अन्नायक्षा गान किया, इसमे 
कारण कहते &-- “यद्धि ते । रोकमें प्राणी जो कुछ खाते दै, वस्तुत वह प्राणद 
खाता है, चाहे अन्न हो अथवा आद्य । ओौर शरीराकार परिणत अन्मे ही प्राण 
प्रतिष्ठित रहता है, इसरिए प्राणने अपने हिए अन्ना्यका भागान किया ॥ १७ ॥ 

शङ्--ति देवा अनुवस्‌ इत्यादि । प्राण दी खाता है, यह नियम ठीक 
नही ह, भन्न द्वारा अन्य वागादि इन्दर्योका भी उपकार देखा जाता है । 

समाधान--हा, उपकार अवद्य देखा जाता हे, किन्तु प्राणके मक्षणके द्वारा 
ही अन्यत्र मी उपकार होता है, अन्य इन्दि स्वत भनाचके मक्षणकी सामथ्ये 
नहीं ह । वे वागादि देवता यख्य प्ाणसे बोके कि जिसे शरीरस्थितिके निमित्त 
खाते &, वही तो अन्न टै, उससे अतिरिक्त नदीं दै, किन्तु उस सवका आपने जपने 
ङ्प गान किया जौर हम लोग भी अन्नके बिना नहीं रह सकते, इसर्प 
अपने से कुछ हम रोगोको भी दीजिये । प्राणने उत्तर दिया कि यदि माप रोग 
भी अन्नादे, तो मेरे समीपे दी चैठे, यह सुन कर अन्य देवतानि का 


बहुत अच्छा । यह कह कर पभराणके चारो तरफ वे देवता बैट गे । यह सबपर 
१०१ 
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युक्तं तिधा भवत्यन्न स्थूरमध्यमद्रष्मकैः । 
भागैः स्थरो बहिर्याति मध्यमदेहपोषणम्‌ ॥ ९० ॥ 
अणीयान्प्क्ष्मनाडीस्थो देवताः पोषयत्ययम्‌ । 
पषटे्िये पुखोत्पत्तिर्यां जीबात्मन एव सा ॥ ९१॥ 
ता एता देवताः स॒प्रदश्च ज्ञानक्रियात्मकाः । 
सोऽय सप्तदशभ्रामो भोक्तु" करणलक्षणः ॥ ९२ ॥ 


विदित दी है कि निष्प्राण शरीरम या सपाणही शरीरम यदि प्राण भक्षणन करे, 
तो तत्‌-तत्‌ इन्दियाधिष्ठानोपर अन्नाघके रखनेपर भी भणुमात्र भी उनका 
उपकार नही होता, भत प्राणके द्वारा दी अन्य इम्दियोका उपकार होता, 
यह निर्विवादसिद्ध है| प्राण द्वारा दही शेष इद्धिय आदिकी तृषि होती रै, 
यह निष्कर्षं निकश ॥ १८ ॥ 

(तरपैयत्येष वागादी" इत्यादि । एष यह प्राण स्वमुक्त भन्नसे वागादि 
समस्त इन्दर्योको तृप्त करता है, यह अथे कैसे सिद्ध होता है, अर्थात्‌ 
चरत्रके भक्षण करनेसे तदतिरिक्त भेत्रकी तृपति तो रोकमे इष्ट नहीं षै, इस 
शङ्धाकी निवृत्ति करते दँ कि अन्यके मक्षणसे अन्थकी वृकि कैसे होती 
है, यह सुनो ॥ ८९ ॥ 

युक्त त्रिधा इत्यादि । प्राण द्वारा युक्त अत्त तीन राशियोमे विभक्त 
होता है । एक अश स्थूक, दृ्तरा अश्च मध्यम जौर तीसरा अश्च सूक्ष्म कहा 
जाता है । स्थूक श्च पुरीष होकर शरीरसे बाहर निकर जाता है घौर 
द्वितीय मध्यम अश्से चरीरका पोषण होता है ॥९०॥ 

अणीयान्‌" इत्यादि । अणुतर तृतीय जर सूक्ष्म नाड्ीखप होकर उक्त 
वागादि देवतार्थोफो पृष्ट करता है ओौर पुष्ट इन्वियोसे जो युख होता ट, 
वह जीवासाका माना जाता है ॥ ९१ ॥ 

ता एता देवताः इत्यादि । ये सत्रह देवता ज्ञानासक सौर क्रियात्मक 
दै, इन्दी सत्रह॒देव्ताधोंश्॒समूह॒ भोक्ता जीवका करण करता 
है। नाीस्य सृषम॒युकारस इन्दी देवताजोका पोषक दहै । इने 
स्तन्तताके परिहारके लिए कहते दै फि ये भोक्ता जीवक करण है, 
सकन्नं है ॥ ९२ ॥ 
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बुद्धीन्द्रियाणि पञ्चैव तथा करडन्द्रियाण्यपि । 
वायवः पश्च बुद्धि मनः सप्तदश्च विदुः ॥ ९३ ॥ 
त्यक्तेऽपि स्थूलदेहेऽस्मिन्भूतपश्चकमाश्चयः । 

लिङ्ग सप्तदशग्राम श्राह पश्चकसयुतम्‌ ।॥ ९४ ॥ 
पयोम्भोवदिदं लिङ्ग नानारूपैः समन्पितम्‌। 
आविर्भावतिरोभावैः कारणात्मनि वतेते ॥ ९५ ॥ 


उक्त सत्रह देवताओंका परिगणन करते है--शुद्धीन्ियाणि' इ्यादिसे। 

त्वक्‌ › घश्च, श्रोत्र, भाण जौर जिह्वा-- ये पाच बुद्धिके साधनैः इसरि 
बुद्धीन्द्रिय कहलाते हे । वाक्‌, पाणि, पाद्‌, पादु भौर उपस्थ--ये पाच कर्मसाधन 
होनेसे करम॑न्दिय करति है । प्राण, अपान, उदान, समान जौर व्यान--ये पाच 
वायु प्राण करति ह । अध्यवसायासक बुद्धि ओौर सकल्पासक मन--इन्दीं सरह 
करर्णोका समुदाय लिङ्ग शरीर कहखाता है । इस शिङ्ग शरीरका ज्ञान विवेकिर्योको 
ही होता दै, साधारणको नहीं । आश्य यह कि यह रिज्ग शरीर स्थूरु दारीरके 
समान सर्वसाधारणसे वेद नही है ॥ ९३ ॥ 

^त्यक्तंऽपि स्थुरदेहेऽस्मिच्‌' इत्यादि । 

शङ्का -देवताश्चब्दसे करण-समूह विवक्षित है । उक्त करणसमूंहको स्थूलं 
देहके आशित मानते हैँ । स्थुरु देहके नाके पश्चात्‌ करण निराश्रय तो रह नदीं 
सकते, अत॒ क्रणोकि मी नायका स्वीकार करना पड़ेगा, तो तत्वन्ञानकें 
बिना द्यी मरणके अनन्तर सबकी सक्ति होनी चाहिए, एसी परिस्थितिं 
तच्वज्ञान मी व्य्थही दहै, 

समाघान--स्थूर देहका नाच ॒होनेपर मी उक्त करण-समुदाय निराश्रय 
होकर नष्ट नही होता, किन्तु कारण यपश्चीङ्त पञ्चमूत आकाञ्च, वायु, तेज, 
जर ओर परथिवी ये दी उक्त सत्र करणोकि साश्रय कहे जते दै । अपञ्चीडूत 
पाच मूत सव कार्योके साधारण कारण माने जाते है ॥ ९४ ॥ 

“पयोम्भोवदिदम्‌' इत्यादि । 

शाङ्का--पोचमूत मी तो क्यषः अत उनका मी नाद्य भवश्यभावी 
ह, उनके नाशक गाद्‌ उक्त करणसमूह फिर किसे रहेमा 

समाधान-- मूर कारणम रहेगा । जन्य यह ै कि जेते वृष तथा जरु 
तानाहूपते रहते है, कमी दू पने स्वरूपसे रहता ह भौर कमी द्वी आदि. 
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एकीभृते क्षीरनीरे यथा ज्ञानक्रिये तथा । 
एकीभूते स्थिते रज्ञे सूपेणाऽनेकशक्तेफे ॥ ९६॥ 
यथा वा धेनुभिः पीतं नीर क्षीरीभवेत्तथा । 
साभासमोहथिनिष्टो लिद्गीभूयाऽवभासते ॥ ९७॥ 
हपसे परिणत होकर रहता है एव जरु मी कमी स्वस्वरूप द्रवासक सवभावसे 
रहता है ओर कभी निमित्तान्तरके ससगेसे हिमादि कठिन स्वभावसे परिणत 
हो जाता, किन्तु विकार ( परिणाम ) दश्चामें भी क्षीर, नीरादिक्ा नाश नहीं 
होता, किन्तु जिन स्वावयर्वोमे क्षीरादि रहता है, उन्हीं दध्यादि विकार भी 
रहते & वस्तुत क्षीरादि अवयवोँका ही खूपान्तरसे परिणाम होता है । केवर 
क्षीरादि अवयवो द्ग्धादिका भाविमीव तिरोभाव होता है । तन्निमित्तक दही 
उत्ति जौर नाद्यका व्यवहार होता दै, एव करणसमूह समष्टि ग्यष्ट्य(त्मक नाना 
कारविधिष्ट॒कारुमेदसे भभिन्यक्त होता दै ओौर फिर मूर कारणम छिप 
जाता है ॥ ९५ ॥ 

याविभाव यौर तिरोभाव पूर्वमे कटे गये है तिरोभावका इष्टन्त द्वारा 
समथेन करते है --एकीभूते श्वीरनीरे' इत्यादिसे । 

लिङ्ञामक ज्ञान-क्रिया क्षीर-नीरके समान मिश्रितस्वहूप होनेसे विभक्त 
( अरुग-जख्ग ) स्वरूपसे नदीं प्रतीत होती, किन्तु एफ पात्रँ दोर्नोकी स्थिति 
रहती है, वैते ही ज्ञानक्रियासक करणद्वय अविविक्त होकर अनेक शक्ति- 
विचष्ट मूर कारणमें क्षीर नीरके समान रहते दै भर्थात्‌ मूरुकारणासना रहते है, 
अतएव तारम करणोका तिरोभाव कहा जाता दै ॥ ९६ ॥ 

विभाव कहते है-- यथा वा धेञुभिः' इस्यादिसे । 

धेनु ८ नव प्रसूतिका ) गौका पिया जरु जसे क्षीर होता है, वैसे ही चिनिष्ठ 
साभास मोह लिङ्गाजना आबिभूत होता है । अविद्याका सुसूक्ष्म अवस्था- 
विदोष मोह कहराता है । मोहे भवियामे चेतन्यकी छाया पडती है । 
चिच्छायापन्न अविवा चेतनके सच प्रतीत होती है! वही अनवच्छिन्न दण्डायमान 
एफ सविया भनुमूयमान शब्दादि विषर्योकी कारण है, अतएव ॒ तदात्मक 
कहराती है । इसी अवियासे स्वम भौर सुषुप्ति इन दोनों स्थानों तथा तद्गत 
कार्योक्षा उपसंहार कर स्वापकाले ईश्वर कारणात्मना अवस्थित रहता है । 
ब्पि निर्विकार कटस्य परणका आधार नही हो सकता, तथापि परामाम्न 


--------------------- य्य यव्य ए, 
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आविर्भावतिरोभावौ बहुशः पटचित्रवत्‌ । 
पटे विकाससङ्खोचाविव बोधमुषुप्रके ॥ ९८ ॥ 
कूटस्थबोधतन्मोहवचिदाभासत्रयात्मना । 
सद्धोच्य जागरस्यभौ लि्न सुप्र तिरोभवेत्‌ ॥ ९९ ॥ 
अविद्यावश्च करणाधारत्वमे आपत्ति नहीं है । कसित धर्मसे अधिष्ठानम 
वास्तविक दोषा प्तमव नहीं है जौर न कल्पित धर्मासि पारमार्थिक शद्वेतका 
विधात दी हो सकता हे । 
दङ्गा--करर्णोकी स्थिति प्रधाने दी क्यों नहीं मानते 2 प्रधानके त्रिगुणा- 
प्क होनेसे तत्‌-तत्‌ करणद्पसे भवानके परिणामे कोई बाधकं नहीं है । 
जामत्‌कालमे प्रधानसे इद्िर्योका आविभोव ओर स्वप्नकास्म उसी ख्य मी 
कहना समुचित है । 
समाधान-- प्रधान अद्वैतवादियोके मतम अवेदिक होने मान्य नी 
है, &षषतेनाशब्दम्‌" इत्यादि सूत्रम स्पष्ट है ओर अचेतन काष्टके समान है; 
इसकिए चेतनतन्त्र नहीं है, फिर भी यदि उसे चेतनतन्त्र मने, तो नाम 
मात्रे विवाद कहा जा सकता है, सो सर्वथा उपेक्ष्य है । आविभीव-तिरोभावके 
द्वारा मूलकारण ही शिङ्गका आधार है ॥ ९७ ॥ 
आविभौवतिरोभावौ' इप्यादि । परस्थ चित्र पटक पसारनेसे आविभूत 
होता है, साफ़ साफ दिखाई देता है ओौर उसके सिमेटनेसे उसमे स्थित 
चित्र मी तिरोहित दहो जाता, प्म रहनेपर भी स्पष्ट रक्षित नहीं होता, 
जत परके विकास ओर सकोचके समान दी बोध जर सुषुप्ति अवस्थाविरोष 
ह । प्के विकासके समान प्रबोध ओौर सकोचके समान सुषु है । स्वप्नका 
प्रबोधसे संग्रह अमीष्ट है, क्योकि उस अवस्था्मे मानस ज्ञान रहता 
ही है ॥ ९८ ॥ 
कूटस्थबोधतन्मोह ०) इत्यादि । टिज्ग--उक्त करणसमूद--दूटस्थबोध, 
तन्मोह भौर विदामास इन तीन शूपोंसे जागर जौर स्वका संकोच कर सुषुप्ति 
अरवस्थामे तिरोहित हो जाता 2, अथात्‌ उत्तरोत्तर कायेकी पूरवै-पूवै कारणमि 
संस्कारूपसे अवस्थितिको हयी तिरोभाव या॒रुय कहते है, जागरावस्थामे जेस 
तीर्नोका अवभास होत्रा है वैसे सुषुपि अवस्थे नदी होता, क्योकि उस कारम 
रङ्ग स्वकारणमे तिरोदित हयो जाता दै ॥९९॥ 
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अपास्ताशेषबाह्याथे तजवासनयाऽन्वितप्‌ । 
लिञ्जमाविभेवेत्समे प्रसार्यासिलवासनाः ॥ १०० ॥ 
जाग्रत्काले विरेषेण स्थित्वा हृदयसबनि । 
दासप्ततिसहस्राणि नाटीव्याप्यावतिष्ते ॥ १०१ ॥ 

विस्तृत परके समान जामत्‌ स्वभमे रिङ्गका विकास कहते है- 
(अपास्ताशेषबाद्या्! इष्यादिसे । 

संपूण वाद्य भर्थोका त्याग कर केवर बाह्याथवासनासे सयुक्त शिङ्गि 
सपू्ण उक्त वासना्ओंका प्रसार कर॒ आविर्भूत होता है । बाह्म अथैके 
साथ इन्दरिरयोका सबन्धन होने उनका भान नही होता, किन्तु दन 
श्रवण जनित विषयवासना जो चित्तम रहती दै, तदनुसार अनिर्वचनीय 


अनादि अविचा परिणत होती है ओर मन उसको देखता है, यह्‌ स्वाभिक्र 
विषयक्षा अवभास है । 


शङ्का-- यदि सपूणं भनास पदार्थोका आसाम उपसंहार मानते हदो, तो एेसी 
अवस्थामें संसारका तो कारण अवशिष्ट रहा नी, फिर संसार नहीं हो सकेगा । 

समाधान-- नही, संसारा निदान स्कार भप्मामे अवशिष्ट रहता दै, 
किन्तु अतीन्द्रिय होनेसे उसका भान महीं होता, यह स्फुट करनेके छिए 
नतुल्वासनयाऽन्वितम्‌' यह विरोषण दिया है । 

शङ्का-- जेसे युक्तके निरस्तबाह्यविषय होनेसे उपमे संस्कार नहीं माना 
जाता वैसे ही परमे भी उक्त विरोषण द्वारा सस्कारशन्यतव क्यों नहीं मानते ° 

समाधान- मुक्तं तो ध्वस्तभत्यगज्ञान होता है, इषर्एि उसमे सस्कारकी 
स्थिति नहीं हो सकती जौर प्र शब्दसे यदा सूत्रासा विवक्षित है, उसका 
भासन्ञान मुक्तके समान ध्वस्त नही है, किन्तु अध्वस्तपरत्यगज्ञान 2, इसरिए 
पुन ॒सष्टिका विकास होता दहै, यह शति स्पतियोमिं प्रसिद्ध है, भतएव 
अपरत्रहकायं त्र्चादि कटे आते है ॥१००॥ 

'जाग्रत्काे' इत्यादि ¦ 

शङ्का--परको ही यदि सूत्ररपसे सुषुप्ति शादि दचामे मवस्थित मानते $ 
तो पिण्डादि ब्रहसे भिन्न है, इसि अदैतका भङ्ग हो जायगा । 

समापान--पर मबोचकार्मे हदयगरमे स्थित होकर्‌ बहर हजार नाप 

व्याप्त होकर अवस्थित दपा है | 
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स एष प्रमालेव स्वासमोहसहायवान्‌ ॥ 
ज्ञानशक्त्या क्रियाश्चक्तया जानन्‌ र्वन्‌ वपुस्थितः ॥ १०२॥ 
आपादमस्तकं व्याप्त रिङ्नाऽस्मदरपुयेथा । 
तथा देषादिदेदहाश लिङ्गं सर्वात्मक ततः ।॥ १०३ ॥ 
शाङ्का-- वह तो जाम्रदभिमानी विश्च करता है, ज सब शरीराव्योको 
व्याप्ठ कर रहता है, अतएव जाभत्‌कारमे निश, स्वप्नमे तैजस यौर सुषुिमे 
प्राज्ञ, इस प्रकार अन्य शाखे जीवका विध स्वप कहा गया है । 
समाधान-- हृदयम अभिव्यक्ति होती है, इसङिए हृदयगेहे अवस्था- 
न मानकर स्थर विषर्योका उपभोग करता इञा स्थूलाभिमानी विश्वादि सक्ञक 
होकर परमास्मा दी विराड्‌ स्वषूपसे रहता है, अत॒ बद्ेतहानिकी शङ्का 
नहीं हो सकती ॥ १०१ ॥ 
उक्त रीतिसे शिङ्गकी तीनों अवस्थार्थमें स्थिति समञ्ञाकर तदवच्छिन्न 
जीवका वस्तुत परमामासे मेद दहै, इस अमका निराकरण करते दै- 
(स एषं परमात्मेव' इत्यादिसे । 
स्वासमोहसदहित परमास्मा दी जीव कहता है, देहे स्थित वह जानरयक्तिसे 
जानन्‌ ओर क्रियाशक्तिसे कुवैन्‌ कहा जाता है । लिङ्ग ज्ञानशक्ति भौर क्रियाशक्ति 
एतदुभयाजक है, अत॒ तदवच्छिन्न जीव मी उभयातक कहा जाता है । 
साराच्च यहृष्ैकि कती ओौर ज्ञाता परमासा दी दै, प्राणरूपसे कती ओर 
अभ्निरूपसे ज्ञाता कहा जाता टै । एक दी परमास्माम नानारूपसे भ्यवहार होनेका 
मूर कहते ह- शस्वात्ममोहसहायवान्‌, अथात्‌ विचा द्वारा दोनोंका अ्यवहार 
ह्येता है ॥ १०२ ॥ 
(आपादमस्तक' इत्यादि । 
रङ्गा- लिज्गदेह परिच्छिन्न दै या अपरिच्छिन्न " प्रथम पक्षम सूक्ष्म कीट- 
शरीरके समान शिङ्गि देह गजादिशरीरमे तद्भ्यापक नदीं हो सकता । द्वितीय 
पक्षम शरीरसे बाहर भी घुल-द खादिकी उपरुन्धि होनी चाहिए । 
समाधान--हिरण्यगभका लिङ्गलरीर अपरिच्छिन्न दै ओर तदतिरिक्त 
जीरवोका उक्त शरीर परिच्छिन्न दै । उपासनाके च्एि जी्वोका शङ्गदारीर मी 
अपरिच्छिन्न कहा गया दै, यह बात दृसरी है । यवास्तिविकरूपसे मी उपा- 
सना होती है । 
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एकमेव यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति समापितम्‌ । 
प्रतिं समाप्यास्ते तथेका लिद्भदेवता ॥ १०४ ॥ स्ते तथेका िन्नदेवता ॥ १०४ ॥ _____ 
शङ्खा--यदि जीषेकि शिङ्गशरीरको तत्तच्छरीरके बराबर मनते हो, तो 
्तिकाशचरीरवाे जीवको उसके कमके कारण जन्मान्तरमे गजशरीर मिलेगा, तो 
उस बह शरीर व्यापक कसे होगा * प्रयेक जन्मे लिङ्गशरीर तो बदरूता नदीं 
सर्गसे ङेकर सृष्टिकी समापि तक प्रसेक जीवका शिङ्गशरीर एक ही माना जाता 
है, कर्मवासना भी उसीम मानी जाती है । 
समाधान- दीक है, किन्तु रबडके समान रङ्गशरीर सकोच-विकास- 
शाली माना जाता है । पुक्तिकाश्रीरम उक्त शरीर सङ्कचित ओर गजशरीरमं 
विकसित हो जाता ह, इसङिए उक्त अनुपपत्ति नहीं हो सकती, इस ताप्पयैसे 
कहते कि हम कोगोका शरीर जसे पैरसे लेकर मस्तक तक रिङ्गशरीरसे 
व्याप्त रहता है, वैसे ही देवता्ोँका शरीर मी लिङ्गशरीरसे प्याप्तं रहता है, 
इसङिए लिङ्ग स्वामक है ॥१०३॥ 
एकमेव यथा ०” इत्यादि । न्यायके मतसे गोत्वजाति एक ही है ओर 
हर एकं गोव्यक्ति परिसमाप्त है वैसे ही बेदान्तमतम शिङ्गि देवता 
प्रतिव्यक्ति परिसमाप्त रहता है । ताखय यह है कि द्विवादि सस्या दो वस्तुनि 
परिसमाप्त है- पयति सबन्धसे रहती है जौर एक-एक व्यक्ति अपरिसमाघ 
वृत्ति है--भपयौि सबन्धसे रहती है, इसकिए एक व्यक्तिमे अपयीप्॒एकतवके 
रहनेपर भी द्रौ" यह प्रयोग वही द्यी होता, पर द्वि्वान्‌ यह प्रयोग 
होता है। शद्विवान्‌ः इस प्रतीतिमे अप््यीप्त भी द्विखनिमिच है ओर 
द्वौ इस प्रतीतिं पर्याप्त ही द्विष्व द्वौ इस प्रतीविक्षा नियामक मानां 
जाता है एव रिङ्गशरीरको एक-एकमे अपयीप्ति सबन्धते ओर समुदाये 
पयाति सबन्धसे मानना चाहिए, इस मके निराकरणके ङिए कहते है कि 
रिङ्गरीरके विषयमे एेसा नहीं माना जाता, किन्तु इस विषयमे अनुकूल दष्टन्त 
गोत्वादि हे । गोल ॒मरतिगोव्यक्तिमे पर्यापिसे रहता है ओर उमके समुदायमे भी 
पयाति सम्बन्धे रहता है, भतएव एक-एक गो व्यक्तिं "गौ ' यह प्रयोग किया 
, जाता है भौर गोसमुदायके तास्थसे मी गौ. यह भयोग साघु माना जाता 
है, क्योकि पर्यापतति सन्ध से दी गोत्व एक-एक यर तत्समुदायमे रहता है, 
मही प्रकार रिङ्गशरीरके विषयमे भी समक्षना चादिए ॥ १०४ ॥ 
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रिङ्ख कषुद्रश्रीरेण पुत्तिकाख्येन तत्समम्‌ । 

मशकेन गजेनाऽपि विराट्‌पिण्डेन तत्समम्‌ ।॥ १०५ ॥ 
वायुर्गोतम तसखत्रमित्युक्तेरवायुदेहभृत्‌ 
हिरण्यगमभेस्तेनाऽपि लिङ्गमेतत्समम्मतम्‌ ॥ १०६ ॥ 
समस्तन्यस्तदेहेषु समष्टिव्य्ितामगात्‌ । 

लिद्खं समस्तदेहोऽय वायुव्यैस्ता गजादयः ॥ १०७॥ 





"रज्ञ श्ुद्रशरीरेण' स्यादि । पुत्तिकाकी--श्चुदरकीटविरोषकी -- अतिस्वरप 
देहके समान लिङ्ग शरीर है तथा मश्चक ( मच्छड ) ओर गजके ( हाथीके ) 
शरीरके समान ओर विराट्‌ शरीरके समान भी उक्त देह ह । गोखके इष्टान्तका 
तात्य व्यष्टि ओर समष्टि जो मिथ कार्यकारणभावापन्न है, उनके अमेदकी 
विवक्षा मै है । विराट्की लिङ्गदेह समष्टयामक है यौर उसका कास्यं प्रत्येक 
जीवका ङिङ्ग शरीर व्यष्टयापमक है । वस्तुत व्यवहार-दश्चाम भ्येक जीवक 
शिङ्गि शरीर भिच्च-भिन्न है । इसी शरीरके द्वारा स्वगीदि तथा अनेक योनियोरमे 
जीव अपने उपार्जित पुण्य ओौर पापके अनुसार विविध सुख, दुख दिका 
उपभोग करता हे । स्थर च्रीरके बिना केवर शिज्गं शरीरसे युखादिक्षा उपभोग 
नहीं हो सकता, इसङठिए स्थूरु शरीरी भावश्यकता पड़ती है ॥ १०५ ॥ 

धायुर्गोतम ०” इत्यादि । 

शङ्का--हिरण्यगर्मका लिङ्ग शरीर हिरण्यगभेके शरीरके समान है, 
इस कथनसे यह प्रतीत होता है क्रि हिरण्यग्मैका भी शरीर है, इङ 
प्रर होता है कि हिरण्यगभका कैसा शरीर है तथा उस परमाण क्या है 

समाधान- हिरण्यगर्भका शरीर वाय्वातमक हैः वायु सूक्ष्म तथा 
परथिवी दिक्षा व्यापक है, इसमे प्रमाण 'वायुरगौतम त्तूतरम्‌ इप्यादि श्रुति 
है, अत हिरण्यगर्भे वायातक शारीरके समान ही उसका रङ्ग शरीर है, यह 
निर्विवाद सिद्ध इभा ॥ १०६ ॥ 

(समस्तव्यस्त ०” इत्यादि । यदी वायु समस्त भौर व्यस्त अथात्‌ सुदाय 
जौर एक व्यक्तिके तात्पर्यमेदसे समष्टि ओौर व्यष्टि कहराता है । समस्त देहे 
समष्टि मौर व्यस्त देहम व्यष्टि कहा जाता है । शिन्गं समस्त देह है जर 
व्यस्त गजादि देह दै, यबपि भाक एक दै, तथापि जैसे समस्त वट, करक 

१०२ 
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घेन्वा ग्स्थवत्से च यथा मोतं सम तथा । 
्ात्मस्यस्मदादौ च रिङ्खसाम्य श्वतीरितम्‌ ॥ १०८ ॥ 
समायामपि जिह्वाया नरो वक्ति पने त्‌ । 
सत्यसडर्पता तदतद्त्रादौ नाऽस्मदादिषु ॥ १०९ ॥ 





आदिगत आका्के तादर्थे केवर शाकाशराब्दा प्रयोग क्रिया जाता है 
ओौर तत्‌-तत्‌ पदार्थगत आकाशादिके ताप्पर्यसे षटाकाश, करकाकाराका प्रयोग 
होता $ तैसे पकृतम मी मेदामेदकी विवक्षासे दोनो प्रयोग किये जते द ॥१०५७॥ 

धेन्वा मस्थ०” इत्यादि । षेनु ओर उसके ग्के बछडमे गोव जेसे 
समान रहता है, वैसे ही सूत्रात्मा (हिरण्यगभ) ओौर तदन्त पाती अस्मदादिमे जो 
रिग शरीरका साम्य श्रतिने कहा 2, सो उचित ही है । गौ बड़ी है मौर उसका 
गभस्थ बछडा उसकी अपेक्षा छोटा ह, पर गोत्वकी स्थिति दोनोमिं समानरूपसे हे, 
एव हिरण्यगर्भे शरीरकी अपेक्षा अस्मदादि शरीर अति रषु टै, इसमे सन्देद 
नही, किन्तु सिज्ञ-शरीर दोनोमिं समानखूपसे पयीप्त हे ॥ १०८ ॥ 

(समायामपि इप्यादि । 

शङ्का-- यदि सूत्रामा गौर हम रोगोमिं शिजि शरीर समानी है, तो 
सत्रासा सत्य-संकद्प माने जाते हे गौर हम रोग असत्य -सकर्प, यह मेद 
क्यो हुभा ! प्रयुत उसके समान हम लोग मी सत्य सकट दी क्यो न हुए › 
अथौत्‌ हम रोर्गोको मी सप्य-सङ्कल्य होना चाहिए, क्योकि आत्मा तथा 
ङिङ्ग शरीर तो समान दी है । 

समाधान--मनुष्य ओौर पञ्चम जिह्वया समान दही होती है, फिर मी मनुष्य 
जेस बोक्ता दहै, वेसा पञ नही बोरूता, थत तव्‌-तत्‌ उपभोगका जनक 
सदृष्टविरोष भी कायेमेदमे पयोजक माना जाता हे। मनुष्योकै सदृष्टनिरोषसे 
उसकी जिहयाका आरम्भ होता दैः गौर तादश अद्ृष्टसे विरुक्षण 
अदृष्टसे पदयुर्मोकी जिहयाका आरम्भ होता है, इसकिए अवान्तरं कारण विशेषत 
निहादिकी भाङृति गौर तत्रायं मी भिन्न-भिन्न दता है, एव जिस अदृष्टबिशेषसे 
सहङृत हिरण्यगभेका शिङ्ग शरीर है, उससे विरुक्षण अदृष्ट से सहञ्त हम 
गोका लिङ्गं शरीर ३, इसङिए हिरण्यगमं सत्य-सकश्प दै, जओौर हम शग 

वैसे नहीं दै, इसमे आश्चयं ही क्या है * ॥ १०९ ॥ 
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अभ्यासेन वचःपाना्यथा वक्ति श्ुकस्तथा । 
योगाभ्यासेन धर्मात्मा सस्यसङ्रपपान्नरः ॥ ११० ॥ 





पक्गणि नातिषपेानि 


(अभ्यासेन वचः० इप्यादि । यदि मनुष्य ओर पञमे जो मेद दै, वदी 
हिरण्यगभे ओौर हम लोगोमेँ है, तो जेसे पश्च मनुष्यकां शाब्द कभी नहीं बोर सकता, 
वैसेद्दी हम छोग दिरण्यगभके समान सप्यसकदष नहीं हो सकते, यह 
स्वरसत सिद्ध होता है। रेसी परिस्थितिमे मनुष्यको हिरण्यगभके समान 
स॒त्यस्य होनेके छि उपायका उपदे दी व्यथं है, क्योकि भ्ङत उपासनासे भी 
तो समानता नदीं हो सकती ! इस चकाका निराकरण करते है कि जसे मनुष्य- 
वाणीका अभ्यास करमेसे तोता, भेना आदि पक्षी, जिनकी यह स्वामाविक वाणी 
नष्टं है, मनुष्यके समान "राम राम इत्यादि शब्दोका उचारण करते दै, वैसे ही 
मनुष्य योगाभ्यास द्वारा धर्मासा होकर दहिरण्यगभेके समान सप्यसकर्प 
हो सकता है, इसमे आश्वयै नही दहै, क्योकि स्वत.सिद्ध स्वभावसे विरुक्षण 
स्वमावकी प्रा्ति उपायसे होती है। जो उपायके अनुष्ठानमे समथे है, 
उन्हीके छिए शास्त्रम उपायका उपदे्च करिया गया है गौर जो अधिकारी नहीं है 
उनकेषिए न तो उपायदही है जौर न उनका श्रो उष्टेव दीह । 
मरतयक्से देखते है कि तोता, भेना आदि पक्षी मनुष्यकी चेष्टसे मनुष्यकी 
वाणीस युक्त हो जाते है, पर गाय, अश्व आदि नही होते, इसङिए्‌ यह ॒निथ्वय 
होता है कि उपायके अधिकारकी भी सीमा है। जेते शुक मादिका चेष्टान्या- 
सादि हारा मनुष्यकी वाणी तक भषिकार दहै, वैसे ही प्रकृत उपासनके द्वारा 
मनुष्यक्ना सस्यसंकल्पादि तक भधिकार हे । 


ओर मनुष्यकी योनि सर्व-साधन योनि दै, इससे सव फर पा सकता ह । 
वर्त॑मानं प्रजापतिने मी तो मनुष्य होकर दी उपायके अनुष्ठानसे उक्त पद 
प्राप कियाै। इसी भकार अन्य मनुष्य मी कर सकते हे! वच पानका 
जह्ीपान भी अथे किया गया है । शाखे बुद्धिकी वृद्धिके किए जाह्लीके पानका 
विधान है । पर प्रङ्तमे तोताके साथ इसका समन्वय ठीक नहीं होता, इसरिए 
यह अथै विवक्षित नहीं है । शब्दाय होनेसे को अथं विवक्षित नही कहा जा 
सकता, किन्तु वाक्ष्याथेमे समन्वित होनेसे विवक्षित कहा जत्रा है ॥ ११० ॥ 
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परमोधसुषिवत्‌ सुष्टिसंहत्योः शत्रविग्रहे । 

आविर्भावतिरोभावौ लिद्भमामोति मोहजम्‌ ॥ १११ ॥ 

चिदात्मव्यवहारार्थघुपाधिलिंद्गमीरितम्‌ । 

लिद्खोपहित आत्मेष बहुधा व्यवतिष्ठते ॥ ११२ ॥ 

प्रतिपाण परिच्छेदो ज्ञानकर्मावुरोधतः । 

धर्माधर्मानपेक्षः समाऽऽनन्त्येनाऽवतिष्ठते ॥ ११२ ॥ 

श्रबोधसु्निषद्‌ इप्यादि । प्रबोध जओौर सुषु क्रमश जेसे भसमामे 

आविर्भूत ओौर तिरोभूत होते दै, चैसे ही यष्टि ओौर संहार भासे दी आवि 
त जओौर तिरोहित होतेै। सृष्टिके समान प्रगोध है ओर र्यके समान 
घु है । क्रमश्च इन दोनोंका श्रादुमीव ओर तिरोभाव होता है । खपुष्पके 
समान जो अप्यन्त असत्‌ है उनकी उप्पत्ति नही होती भौर सत्‌का निरन्वय 
ताश्च नही होता । 

(ताऽस्रतो विदयते भावो नाऽभावो विचते सत ।' इप्यादि भगवद्‌ वाक्य भी 
दसी अथका समथक है । फिर मी जीव मोहन लिङ्गको--आविधिक लिङ्ग देह- 
को- सूत्रविग्रहमे ८ भपश्चीङ्चत भूतप विग्रहम ) समद्चता है, यह उसकी भूर 
है। मूकमे मूर कहते दै--मोहजस्‌' भात्‌ मोहका कायै । मोहसे पुरुष मूढ़ 
होता है ओर मूढ विपरीत भानच्चीर ही होता, यह भीस्फुटदै॥ १११॥ 

"विदात्म °' इध्यादि । चिदाप्माक्रे व्यवहारके किए उपाधिस्वरूप शिङ्ज 
देही कल्पना की गदे है । देव, अघर, नर, तिर्यक्‌ आदि रूपे आसा दी 
अनेकविध व्यवहार कोक तथा शाम देखते दै। आत्मा दूटस्थ, एकरस 
होनेसे स्वभावत विरुद्ध ॒विविध व्यवहारका विषय नही हो सकता, इसकिण 
उपाधिकी कल्पना की गई है । उपाधिकी विरक्षणतासे उपदित भी विरक्षण 
व्यवहारका विषय कहा जाता है । जेसे स्वभावत आकाश सर्वत्र समै, 
परन्तु षट, मठ आदिक मेदसे घटाकाश, मटाकाश्च आदि विङक्षण व्यवहार 
होता है, उसी प्रकार शिङ्गोपहित किङ्गसंयुक्त--ात्ाका देष, मनुष्य आदि खूपसे 
विविध व्यवहार होता है । जेह्याकी देहसे ॐेकर पुसिकादिकी देह तक भामा 
एकरस ही है । मेद॒ उपाधिमान्रका है, उपेयका नहीं है, भतएव युनि चैव 


इवपाके" इत्यादि भगवह्चन भी उपपन्न होता है ॥ ११२ 1 
प्रतिप्राणि! इत्यादि । 
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एव च सति घरत्रात्मा वतमानः पुरातनात्‌ । 
असुष्ठितज्ञानकमंसाधनात्सष्टतामगाद्‌ ॥ ११४ ॥ 


चङ्का--यदि एक ही भआसाको निखिरु शरीरम मानते हो; तो जन्म 
मरण, युख, दु ख, ज्ञान, अज्ञान, बन्ध, मोक्ष आदिकी व्यवस्था केसे होगी 
लोकम देखते दै कि एक जनमताहै, तो दूसरा मरता मीहे, एक दु खसे 
रेता है ओर उसी समयमे दुसरा घुखतसे गाता-हसता दै, एक बद्ध हे, तो 
दपरा सुक्तदै, एक ज्ञानी अतएव गुरु दै तो दृशरा अज्ञानी अतएव 
चिष्य दहै, इस परिस्थिति उक्त व्यवस्थके र्एि आलाका मेद मानना 
आवश्यक हे । 

समाधान--यह ग्यवत्था तो उपाधिके मेदसे बन जाती है, इसक्एि आसमाका 
मेद मानना अनावश्यक है । जेसे एक दही मनुष्य समयके भेदसे जन्मः मरण 
यल, दु ख आदिका काम करता दै, इसमे किसको अणुमात्र भी सन्देह नीं हे, 
वसे ही शरीर, इन्दि आदि उपाधि्येकिं मेदसे एक ही भाला एक कारे 
सुल, दु ख आदिका लाम कर सकता दहे, इसमे सन्देह ही क्या हे ! क्योकि 
अवच्छेदक गृहादिके मेदसे आकाशम तम॒ शौर ॒प्रकारावत्ता आदिका व्यवहार 
जोकसिद्ध है । प्रतिप्राणि परिच्छेद यने हर एक प्राणीम परस्पर मेद शरीरः 
इन्द्रिय आदि मूरक है ओर शरीर, इन्द्रि आदिमे मेद रम ओर अधमेके ज्ञान 
जौर अज्ञानसे बना है, ध्मादिका मेद कर्मसे बना है) जिस पुरषक्ठा समाद्यम 
क्म जिस भकारे रहता है, उसी प्रकार छमाद्भकम मी ज्ञानानुसार ही होता है 
अत सासारिकं पुर्षोमे अनुभूयमान मेद प्रकारान्तरसे उपपन्न हो जाता है । 
इसङिए (नान्योऽतोऽस्ति द्रष्ट हइष्यादि श्तिसे विरोघ रखनेवाठे आसमेदकी 
कर्पना अयुक्त है । 

उपाधिदयन्य आत्माका वास्तविक स्वरूप कहते है--ध्माधमानपेक्षः । 
धरमीदिदयन्य आतमा अपरिच्छि्न अतएव अनन्तस्वसूपसे स्थित रहता हैः 
जेते अनवच्छिन्न आकाच्च अनन्त है, वैसे हयी वस्तुत आत्माको अनन्त समश्ना 
चाहिए ॥ ११३ ॥ 

+एव च सति' इष्यादि । ज्ञान जौर कर्मके अयुसार जन्म होता है, यद 
सिद्ध होनेपर वमान पजापति अपने पू जन्मर्जित भत्रएव पुराने ज्ञान कर्मके 
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एकापूर्प्रयुक्तस्वात्‌ समस्तव्वस्तरूपिणाम्‌ । 

प्राणिना व्यवहारोऽय सष्टूमिप्रायतो भवेत्‌ ॥ ११५ ॥ 
प्रातिसिकाल्यसूर्वाणि प्राणिना यानि तान्यपि । 
तत्रैवाऽन्तभवन्त्यस्य तादक्सडूटपयोगतः ॥ ११६ ॥ 
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अनुसार वतमान कष्पमे सष्टा इए । पटका उपादान जैसे सूत है, वैसे दी 
इस जगत्के वे उपादान दै, इसकिए पूत्रासा कराते दे ॥ ११४ ॥ 

(एकापूर्व ०” इप्यादि । एकके- सूत्रात्मा भरजापतिके--भपूर्से --उसकी 
यजमान अवस्थामे विदित यागादिजन्थ अपूरवसे- बना हुभा यह समस्त जौर 
व्यस्त अथीत्‌ अनुद ओर ॒व्यादृत्त सपूणी विकार है, इसलिए इसके चित्त 
अनुदृति सव प्राणी करते है ओर एक ॒दुसुरेसे मिरूकर अपना काय करते 
है| इसमे अनुमान प्रमाण है--विमत समूयका्ैकारिः एकापूवेणगुक्तवात्‌ › 
हस्तादिवत्‌ । 

शरीरके अवयव हस्व मादि जेसे एक अपू्ैसे प्रयुक्त हे, अतएव एक दृसरेसे 
मिरकर अपना कायै करते है, उसी परकरार सके एकापूवेभयुक्त होनेसे समी 
कार्यकारी होते है, इसी कारण "न एक स्वकाय पर्याप्त अकेखा कोई कायं करनेमे 
समथ नही होता, यह सिद्धान्त हे। अतएव पश्चीृत भूतसे सृष्टि मानी 
जाती है । एक-एक मूत अन्य मूतोकी अपेक्षा न रख कर किसी भी कायके 
भारम्भक नही हो सकते । वस्तुत समस्तता ओर व्यस्तता आसमाके अज्ञानसे 
कित है ! 

दाङ्धा--परमाप्मामें समस्वंता भौर व्यस्तताको वास्तविक क्यों नहीं मानते 

समाधान--नेति नेति" इ्यादि श्रतियोसे अविद्या जौर तक्कार्योकी निदृत्ति 
परमासामे स्पष्ट है । 

दङ्का- सूत्र भौर परमासमा--ये दोनों सर्वालक दै क्या" 

समाधान--परमातमा दी तत्तदधिकारस्थानस्थित होकर स्वेविरोषस्वरूपसे 
भवस्थित है, यह वेदान्तसिद्वान्त है ॥ ११५ ॥ 

श्रातिखिकाल्य ०” इत्यादि । 

रङ्का--जीर्वोको यदि एकापूवेषयुक्त कदते हो; तो जीवमात्र समान होने 
चादि, फिर विविध शरीर, सुख, दु ख आदिका मेद क्यों हुभा 
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भवातमभ्राणरूपोऽस्मीप्येव सङ्रप्य तत्फलम्‌ । 

राप दत्रादिदेदेषु पुत्तिकान्तेष्ववस्थितः ॥ ११७॥ 
एकमेव जगद्धीजमीश्ञाभिप्रायहेतुतः । 
भूरिनानाश्रदेशेन प्रस्यात्म व्यवतिष्ठते ॥ ११८ ॥ 





समाधान--एकापूर्वप्युक्त कहनेका यह ॒तात्ययं नहीं है कि अवान्तर 
अपूव कारण हयी न हो, एेसा माननेसे तो सुक्तकी मी फिर उष्यत्ति माननी पडेगी । 
किन्तु ताथयै यहे करि जो प्राणियोकि अवान्तर अपूर्व हे, वे मी उक्त 
प्रजापतिके अपूर्वम अन्तभूत हयो जते दै, क्योकि स्वा्ममवनसक्पसे दी 
प्रजापतिने उक्त पद पाया है । अतएव सप्यसकर्प भी है । पूरव पूर्वं अदृषटेकि 
अनुसार जिस ॒प्राणीको जसा होना है, उन उन अदृष्टोकि अनुसार दी प्रजापतिने 
तत्‌-तव्‌ स्वख्प होनेकी कामना की है, तदनुसार दी सवालक मी इए ¦ 

यदि अवान्तर अदृ्टोका उक्त संकल्पम सग्रह नदीं होगा, तो अनेकाकार 
जगत्का स्वरूप ही नही बन सकता, फिर सर्वशब्द प्रयोग दही कैसे हो 
सकता है, अत॒ तप्सकद्पान्तगैत तत्‌-तत्‌ अदृष्टमेद प्राणिभेदे प्रयोजक दै 
सीसे समि-व्य्टि व्यवहार किया जाता है, अहृष्टससुदायसे समष्टि ओर 
प्रातिसिक अदृष्टसे व्यष्टि कही आती दे ॥ ११६ ॥ 

'स्वीत्मप्राण ०" इप्यादि । (मे सवास-पाणस्व्य ह", एेसा सकर करके 
उन्दने सवीलप्राणस्वप फर पाया भर्थात्‌ स्रवांत्-माण हुए, अतएव वे सूत्र 
शरीरसे ऊेकर पुत्तिकादि शरीरोमे वस्थित टै ॥११५७॥ 

आमस्वषूपनिरूपणका उपसहार करते दै - एकमेव जग ०” इत्यादिसे । 

यद्यपि जगतका बीज अनादि अनिर्वचनीय अज्ञान एक ही है, तथापि उसमे 
ज चिदामाक्ष--इसका जभिपरायविशेष--पडा है, उसके मेदसे--प्रतिजीवहेतु- 
फ़रुमेदसे-- बहुविध भतीत होता है। कारणमेदके बिना कायेमेद नदीं हो सकेता, 
कारण कि अनिवैचनीय अज्ञान एक दी है! फिर इससे विविध विचित्र जगत्‌कौ 
उत्यतति कैसे हई * इस शङ्का पर कहते है कि अज्ञान एक हे, यह सप्य है, पर उसमे 
खो विदामास है, उसके मेदसे निमिन्न जगत्‌ प्रप्यात्व्यवस्थित है । शरीरभेद, 
सुख-दु खादिभेद, फरमेद, ज्ञानकमौदिभेदः हेवमेद--ये सब दशके उक्त 
समिभायके मेदसे होते दै । करित मेदसे कार्यभेद है, यह साराश है ॥११८॥ 
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इर्यान्मेरावणुधियमणौ मेरुधि्यं तथा । 
पर्वत्राऽप्रतिधास्येव प्रस्यगज्ञो महेश्वरः ॥ ११९ ॥ 
अतन्लज्गस्य तमसो रज्ज्यन्नानोरगादिवत्‌ । 
अष्टावस्थाप्रमेदेन मिथ्याज्ञान प्रजायते ॥ १२० ॥ 
देहेल्ियमनःप्राणविराद्सम्रशश्चक्तयः । 

अष्टावस्था शमाः प्रोक्ताथिदेकरसवस्तुन ॥ १२१ ॥ 
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@ुर्यान्मे" इप्यादि । सामास भी भज्ञान असद्वेदका प्रकाशक केसे 
होगा इस शङ्काकी निवृति करते है--अधरितघटनापदीयसी अज्ञानापर- 
पर्याय माया होती 2, यह ठोकमँ प्रसिद्ध है । असमव कायेको देखकर रोग 
कहते है कि यह मायाहै। मायासि कोई भी काय हो सकता है, त उससे 
कुछ भी असभव नहीं है । मायासे सुमेरु स्वस्पपरिमाणज्ञान हो सकता हे, जो 
सर्वथा असमव प्रतीत होता है, एव अणुभ मेरूषी ८ महत्परिमाणज्ञान ) होता 
है, अतएव ॒वह सब कायैके लिए समर्थं, किसी कार्यके छिए असमर्थ 
नहीं हे | 

शङ्का--यदि अज्ञानको समथ कहना है, तो "जज्ञ ' क्यों कहा 2 क्योकि 
एेसा कहनेसे अज्ञानविचिष्ट॒चेतनकी प्रीति होती है, सी प्रङृतमे विव 
कषित नहीं है । 

समाधान-- अज्ञान सदा परतन्त्र है, यह बोध करानेके रङ्एि "अज्ञः 
एसा निर्देश करिया गया है । “ज्ञानस्‌' कनेसे स्वतत्र अज्ञान असभवको सभव 
करता है, एेसा मी प्रतीत हो सकता है, इसके वारणके किए उपसनविधया अज्ञान 
उक्त कायैकारी है, केवर नहीं हे, इस मकार “अज्ञ शब्दसे सूचित किया ॥११९॥ 

अतच °” इत्यादि । को कहता है कि द्वैत अज्ञानसे जन्य नहीं है, पिण्ड, 
विराट्‌; सूत्र इत्यादि वक्ष्यमाण आठ अवस्थासे विशिष्ट वस्तु तच्च है, 
इसका खण्डन करते दै- -रज्युतत्वाभिज्ञको तमसे--मन्दान्धकारसे--रज्जुध्वका 
अज्ञान ओर सेका भम-ये दोनों जसे होते है, रेस ही भस्मतच्वानमिज्को 
अज्ञानसे आमतस्वका ज्ञान ओर भाट गवस्थार्योका ज्ञात भमासमक होता ह, 
अतः रजजुसपं्ानके समान उक्त अवस्शराज्ञात मी मिथ्या है ॥ १२ ॥ 

उक्तं आद अवस्था्भोका निदश्च करते दै देहेन्िय ०! दयादिसे । 
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प्रतयगन्ञानविध्वस्तौ रञ्ञ्वज्ञानहताविव । 
तत्कल्पितनिवृत्तिः स्याच्छिष्यते केम; परः ॥ १२२॥ 
समस्तव्यस्ततेषेह प्रस्यगज्ञानभूमिगा । 
न त्वपास्तसमस्तान्ध्ये नेति नेति परात्मनि ॥ १२३ ॥ 
देह, इन्द्रिय, मन, प्राणः विराट्‌, सूत्र, ईय ओर शक्ति-ये आटो 
अवस्थां चिदेकरस परजञानषन आलाकी ही है ॥ १२१ ॥ 
अवस्था वाप्तविक नहीं होती है, किन्तु भन्ानसे कलितं मानी जाती है, 
इसमे प्रमाण कहते ै--श्रत्यग्ञान ०” इस्यादिसे । 
अन्ञानका ध्वस होनेपर अज्ञानसे कलित उन आठ भवस्थाशँकी भसमं 
निषृत्ति हो जाती है गौर केवर पर-भातमतक्व--ही अवदिष्ट रहता है । जपे 
प्रदीपादिके प्रकारश्च द्वारा रज्जुतत्वका साक्षाप्कार होनेपर रज्जुतस्वका अज्ञान ओर 
उसमे कलित सर्षकी निवृत्ति होती है जओौर केवर रज्जु ही धवशिष्ट रहती है, 
वैसे हयी यर्होपरं भी समञ्चना चाहिए, इसमे पमाण यत्न लस्य सर्वेमाभेवाभू्त्केन 
क पद्येत्‌, इ्यादि श्रति है । 
भचिष्ठानमूत भालतच्वकषा साक्षावकार होनेके अनन्तर द्वैतमात्रकी निवृत्ति हो 
जाती है, इसङिए क्रियाकतृभावकी मी निवृत्ति होती है । "परयति। थह उपलक्षण 
है अथात्‌ उससे क्रियामात्रकी निडृत्तिका प्रतिपादन करना अभीष्ट है । एव "केनः 
यह साधनमाजमे उपलक्षण है अथात्‌ कोई साधन नही है । दवेतनिवन्धन साध्य- 
साधनमाव होता है, द्वैतकी निवृत्ति होनेपर साष्यसाधनमाव भी निदत्त 
हो जाता है । उक्त शुतिमूखक यह अनुमान भी उस अर्थम प्रमाण है-- 
विमतम्‌ भज्ञानजम्‌, तदन्वयष्यतिरेकात्‌, रज्जुसर्पवत्‌, जो जिसके रहनेषर 
रहता ह मौर न॒रहनेषर नदीं रहता, वह॒ उससे जन्य है, क्योकि काये- 
कारणभाव अन्वय ौर॒व्यतिरेकक्षा अनुविधान करता दै, अन्थथा कायेकारण- 
भावका ही भङ्ग हो जायगा । परक्ृतम अज्ञानके रहनेपर द्वैत रहता ह जोर जज्ञानके 
न रहनेषर उक्त शुतिने स्पष्ट ही द्वैवके अमावका बोधन किया हे । रज्जुसपेके 
समान देत अज्ञानजन्य षै, अत॒ आमतत्तज्ञानसे अज्ञानके निदत्त होनेपर दैत 
निवृत्त हो जात्रा है ॥ १२२ ॥ 
्रहमस्वभाव ही समस्त व्यवस्तातमक है, यह विसीका मत दै, उसके निरासाथं 
कहते है समस्त” इ्यादिसे । 
१९३ 
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इर्य प्राणस्य सरवाक्षतपकतवग्रसद्गतः। 
उक्ता तच्वस्थिति प्राणस्तपंको ध्येय इष्यताम्‌ ।॥ १२४ ॥ 
शुद्धि ञुबन्नरथवादस्तत्वस्थितिमद्रसुचत्‌ । 
अतः प्रतीयमानेऽथं प्रमाणमविरोधतः ॥ १२५॥ 
प्रत्यग्‌ जापमा्मे उसके अज्ञानते समस्ता, सपूणता, व्यस्तता, प्रथगासता 
जौरं नानारसता करित है, वाप्तविक नहीं है, क्योकि नेति नेति, अस्थूरमनणुः 
'मश्ब्दमस्परीमरूपगन्धम्‌' “नेह नानास्ति! इप्यादि सैकड़ों श्रतिवाक्योसे आतमा 
भिया जौर उसके कार्योक्षा पतिषेध स्फुट है, इसङ्एि आप्मामे बास्वविक सम- 
स्तता भौर व्यस्तताका समव नही है । जह्य सकरविकारातीत, प्रज्ञानघन, शरस्थ 
तथा चिदेकरस है, यह वेदान्तसिद्धान्त है, अत॒ अपास्तसमस्तान्ध्यमे याने समस्त 
भविस शुन्य भाप्मामे अविधा जौर उसके कार्योका सम्भव नहीं है ॥ १२३ ॥ 
{त्थं प्राणस्य? हइष्यादि । इस प्रकार प्राण सब इन्द्ियोका त्क ८ वृषिका- 
रक ) है, अतएव ध्येय ( इष्ट ) ह ॥१२४॥ 
जिस प्रसगसे यह तत्व कदा गया है, उप प्रसङ्गको स्फुट करते दै- 
शुद्धि श्रुवन्न ° इत्यादिसे । 
वागादिनिष्ठ॒उद्वानकवृत्वका आत्मामं आरोप है । आसा शद्ध है, अतएव 
उद्वानके समयमे अपुर ॒प्राणको पापविद्ध नहीं कर सके, किन्तु प्थरपर फेके 
गये देके समान वे असुर स्वय नष्ट हो गये, इप्यादि अर्थवादसे वस्तुत भाता 
कतरत्वादिका प्रतिपादन इष्ट नहीं है, इस ॒परिस्थितिमे स्तुति भारोपितद्पसे मी 
होती है, यह सूचित होता है । 
शङ्का--यदि यह स्तुतिवाक्य है, तो प्राण विशुद्ध है, इस अर्थम वह प्रमाण 
कैसे दोगा ? क्योकि ताद्यरयतिषय रथम दी शब्द्‌ प्रमाण माना जाता टै, यह 
शा्कारोका सिद्धान्त दै । 
समाधान--अथेवाद मूताथेवाद भी होता दे । मूताथवादका सख्य ताद्य 
सतुतिमे रहता है । अवान्तर ॒तात्पयै॒स्ववाच्यार्थमे भी माना जाता है, यह 
देवताधिकरणमें माष्यकारने सिद्धान्त करिया है । जो परमाणान्तरसे बाधित अथैका 
बोधक होता है, वह बाच्या्म पमाण नहीं माना जाता । पराणवि्द्धि भरमाणन्तरसे 
नतो बाभित दी हे जौर्‌ न ज्ञात ही है, इसि णङ्ञात, थवाधित घनौर सप्रयोजन 
अथेका बोधकं यह वात्य स्वाथे भमाण दी ह ॥ १२५॥ 
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ननूपास्तिविधि नेव पर्यामो बराह्मणे कचित्‌ । 
अभ्यारोहजपस्येव विधिरप्राऽवलोकषयते ॥ १२६ ॥ 
मेवमासुरपापस्य नाशोक्तौ तदविधिश्चतेः । 
य एवं वेद्‌ स प्राणो भवेत्‌ पाप्मा तु नर्यति ॥ १२७॥ 
वागादिनिन्दया युख्यप्राणोपासा न वेदिह । 
विधिस्िताऽथ तननिन्दा व्यथां प्राणस्तुतिस्तथा ॥ १२८ ॥ 
(ननूपास्ति2' इष्यादि । 
रङ्ा- प्रकृत ब्राह्मणग्रन्थमे प्राणकी उपासनाका विधान नहीं दीखता है, 
किन्तु केवर अभ्यारोह-जपका विधान स्फुटख्पसे दीखता है ॥ १२३ ॥ 
समाधान--भिवमा०' इप्यादिसे । 
आसुर पापकी निवृत्ति उपासनाक्षा फर कहा गया है । कर्मविधानके बिना 
फलका सकीतेन व्यथं हो जायगा । यद्यपि उपास्तिपदका प्रयोग नहीं है, तथापि 
'य एव वेद्‌" इस वाक्यम वेद्‌ शब्दका श्रवण हे । परते वेद चन्दका उपासना 
ताद्य है। जो प्राणकी उपासना करतादहै, वह प्राण होता है, यदी अथ 
विवक्षित है । सञ्रत्‌ वेदनमात्रसे ध्येयस्वशख्पकी भरि कीं दष्टचर नहीं है, 
इसकिए ज्ञान-सामान्यवाची ध्वेद'का विरोष ध्यानरूप अथक तात्प्येसे प्रयोग किया 
गया है, यह पूर्वम निषपण कर चुके है, इसर्ए विरोष निरूपणकी आवह्यकता 
नहीं है ॥१२७॥ 
विद्‌” इसको विषि न मानने बाधक कृहते दै--श्वागादिनिन्दया) इत्यादिसे । 
यदि सुख प्राणकी उपासनाका यरहापरं विधान करनाडइष्ट म हो, तौ 
वागादि इद्धियोकी निन्दा तथा मुख्य प्राणकी स्तुति--ये दोनों व्यथं हो जर्येगे, 
अत “यस्स्तुयते तद्विषीयतेः अथात्‌ जिसकी स्वुति की जाती है, उसका विधामं 
होता ह, एेसा माना जाता है । केवर स्तुति तो पुरुषा नहीं ह, सिए वह व्यथ 
षै, इसकिए जिसकी स्तुति शाखे देखते दै, वहा पुरुषाथे-साधनोपयोगी बनानेके 
किए विधिकी कल्पना की जाती है । प्रहृत ्राणकी स्तुति देखी जाती है, 
इसङिए्‌ यह कर्पना की जाती है कि इस ॒स्तुतिका तात्य प्राणकी उपासना 
करम है । इन्द्रियोकी निन्दा भी इसीके रए ही है । केवर निन्दा मी स्तुतिके 
समान व्मथैदै, अत॒ किसी कर्मक्षा व्याग करनेके किए किसीकी निन्दा की 
जाती है, जसे प्रकृतमे वागादिकी निन्दाकी ग्द दहै। इसका तास हैत 
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देदि्धपुष्मिकफले पूवक्ति जपमात्रतः । 
न सिभ्यतस्ततो नाऽस्य जयेषाथबादता ॥ १२९ ॥ 
उपास्त्या तु एर सिद्यदन्तरेणापि तं जप । 

इत्यर्थो गम्यते रोफजिदेषेति श्रुतत्वत ॥ १२० ॥ 
शुदधयादिप्राणमाहासम्य विधिशेषार्थबादतः । 

न सिध्यतीति नो वाच्य बाधस्याऽुपरम्मनात्‌ ॥ १३१ ॥ 


वा 1 
इन्दिया पापविद्ध हुई, अतएव वे अविशुद्ध दै, अत वे उपास्य नदीं हो सकतीं । 

यदि उपासनाक्षा विधान दही नहीं मानियेगा, तो इन्दरियोकी उपासना प्राप्त दयी नदीं 
होगी, पेसी भवस्थामे निन्दा निरर्थक हो जायगी; ईसङ्िए उपासनका 
विधान भवह्यक है | १२८ ॥ 

^एहिक्षा०' इप्यादि । 

शङ्का प्राणोपासनाकी विधिके बिना मी उक्त अर्थवाद स्तुति-निन्दा- 
भोधक उक्त वाक्य--अभ्यारोहजपविधिरोष होकर साथे हो सकते है, इसङ्पि 
पराणोपासनाविधिकी कल्पना प्रामाणिक नहीं हे । 

समाधान---रेहिक--प्राणात्मसाक्षाक्कार-- भौर आमुष्मिक -- उसके स्वप 
भादी म्षि-ये दोन पूर्वमे के जा चुके है । इनकी प्राति जपमात्रसे नहीं 
हयो सकती; इसङिए ये भथेवाद्‌ जपतिधिके रोष नहीं हो सकते। जप साक्षाकारका 
कारण नहीं माना जाता, किन्तु उसका ध्यान तद्विषथके साक्षा्कारमं कारण माना 
जाता हे, यह कामिनी आदि साक्षात्कार्के स्थम लोकम सर्वत्र मान्ये, 
इसष्िए उक्त जप विधिदोष नहीं है, किन्तु प्राणोपास्नना दी विंषिदोष है ॥१२९॥ 

(उपास्त्या तु' इत्यादि । उक्त जपके बिना भी उक्त उपासनासे उक्त फरुकी 
सिद्धि दहो सकती है, यह भर्थं 'छोकजिदेवः इस शतिसे स्पष्ट सिद्ध होता है । 
जप कमोग है, जिसका कर्ममे किसी कारणवश्च धिकार नहीं है, वह॒ जपका 
मी सधिकारी नदीं होता, अत॒ उसके श्िए सयुच्य नहीं है, किन्तु केवह 
परणकी उपासनासे श्रतिनिर्वष्ट फलभागी होता है, यह ॒विरोषरूपसे पूर्वेम 
सिद्धान्त हो चुका है ॥ १३०॥ 

श्ुद्धयादि० इत्यादि । उपासनाविषिका शोष भथेवादवाक्यं जन श्राण 
भासुर परषसे विद्ध नदी हुभा; भ्य अधुर ही पराभूत हो गये इस अभर्थका 
भिपाद्क हे, तनं उक्त रीतिसि उक्त अथैकावसे भाणे विदयुद्धि वास्तविक 
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धुख्थस्थित्यादयः प्राणे गुणा शष्ट न तेषिह । 
योषाभित्वादिवत्कथिष्टिरोध उपरम्यते | १३२॥ 
अक्षा्यविष्या ये तु गुणा आगमतो मताः| 
शुद्धयक्षतपकत्वाधाः ईतस्तेषा स्षाथता ॥ १२३ ॥ 





[1 


सिद्ध नहीं हो सकती, क्योकि स्तुति आरोपित गु्णोसि भी इभा करती है, यह भष्षिप 
नहीं करना चाहिए, क्योकि प्रहृत वाक्याथमे को बाधक नहीं देखते । साराच्च यह 
ह कि जो अभूताभे मभवाद होते दै, वे ही स्वाम पमाण नही माने जाते, क्योंकि 
उनका अथै प्रमाणे बाधित रहता है । जैसे श्रजापतिरामनो वपाञ्ुदसिदत्‌? 
इत्यादि । कोद मी पुरुष अपनी वपाका उच्छेदन कर जीवित नदीं रह सकता । 
तदनन्तर यागसम्पादन करना तो अतिदूर है। इस समयके अनुसार दी 
अन्य समयमे भी स्वभाव माना जाता है । उकषीपकषेकी बात दूसरी दै, किन्तु 
सर्वैथा विपरीत स्वभावकी कसना करना इष्टविरद्ध होनेसे अप्रामाणिक माना 
जाता है ॥ १२१ ॥ 

श्ुख्यस्थित्यादयः इत्यादि । मुरुय स्थिति- मुखबिल्वतेमान यास- 
न्यल- तथा आदिपदसे आङ्गिरसतादि जो गुण उपासनाके छ्िए प्राणमं कहे 
गये ह, वे वस्तुत उसमे है । पश्चाभिविधाके प्रकरणम "योषा वाव गौतमाग्नि ' 
कै समान प्रमाणबापित नही दै। योषा-खी--मे अनितबुद्धि प्रष्यक्ष 
प्रमाणसे बाधित है, परन्तु उक्त बाक्यसे उसमे अनििकी उपाक्तनाका विधान 
है, इसशिश यहायर “सिंहो देवदत्त , “अग्निमीणवक › के समान अगिशचब्दका 
गौण प्रयोग है । सादश्यधर्मसे गौण प्रयोग किया जाता, प्रकृते साद्य 
होमाधारत्र है! अभ्रम हविका हवन होता है, सीमे रेतका; भत पश्चमा- 
इतिका दुपजन्यादिके समान ल्ली मी होमाधार रहोनेसे गौण भि है। 
प्रथम होमका भाधार संस्कत अग्नि है, यह सुर्य भमि है । आसन्यल; 
माङ्किरसतव प्राणम वास्तविक माननेमे प्रपयक्षादि प्रमाणोकि साथ विरोधं उपरत 
मही होता है, भत उच्छ गुणबोधक वाक्य अर्थवाद होनेपर मी जवान्तर तापयसे 
भवापिताथबोधक होनेके कारण स्वार्थमे मी प्रमाण हे ॥ १२२ ॥ 

अक्षाच्विषयाः इत्यादि ¦ जो पदायै प्यक्षादिविषय दै, उनकी 
विधिर भरमाणान्तरकी अपेक्षा हती दहै । ये गुण भवयश्षयोग्य है । शालरसे 
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मृषार्वसाधक मान न किञ्चिदिह विद्यते । 
न च कारणदोषोऽतर वेदे सम्भाव्यते कचित्‌ ।॥। १२४ ॥ 


तवत शम किरतः 





8, क, 1 





[| 


जिनका विधान देखते दै, उनम यह अवधारण क्रिया जा सकता है 
कि ये गुण भ्सयक्षादि प्रमाणसे मी सिद्ध होते दै या नहीं £ प्रथम 
पक्षम सुूयत शब्दपभयोग माना जाता है, द्वितीय पक्षम गौण । ओर जो गुण 
आगमेकवेदय है, उनके विषयमे प्रमाणान्तरके साथ विरोध तथा उसके अनुरोधसे 
गौण प्रयोग माननेका अवसर द्यी नही माता, जेषे शुद्धतादि। “अद्युद्- 
मिति चेन्न शब्दात्‌ इस वेदान्त-सू्रमे यह सिद्धान्त किया हे किं शुद्धवादि 
शान्िकवेय पदार्थ दै पतयक्षादिके विषय नही है । 
अतएव शुक्ति ओर चखके समान कपारु (मृत मनुष्यकी खोपड़ी) पवित्र नहीं 
माना जाता, अन्यथा प्राणीके दोनों अङ्ग समान दै, फिर रख शद्ध है ओौर उक्त 
कपाट शुद्ध नहीं है, इसमे क्या विनिगमक है " अर्थात्‌ कुड नदीं । केवरु आगमके 
विश्वाससे द्यी रोके उक्त व्यवस्था मानी जाती है। इसकिए्‌ कहते ई -पव्यक्षादि 
भरमाणके अविषय शुद्धि, इन्छियतपंकल आदि प्राणम जो भागम द्रूरा विहित दै, उनमें 
मृषाकी क्या संभावना है " अथात्‌ उक्त गुणविरिष्ठ प्राण है, यह सथ्य है ॥१३३॥ 
भृषात्वसाधकम्‌' इष्यादि । ज्ञाने पामाण्य स्वत है अथात्‌ जिन सामभि्येपि 
ज्ञान उघन्च होता है उन्दी सामम्ियोसे प्रामाण्य भी उथन्न होता दहै, गुण 
भ्रामाण्यक्ठा जनक है, यह न्यायसिद्धान्त स्वत प्रामाण्यवादी मीमासक ओौर वेदा- 
न्िर्योको मान्य नहीं हे । एव प्रामाण्यज्ञान मी ज्ञानमाहक सामभरीसे आद्य माना 
जाता है, भत प्रामाण्यके अहणके रिए अतिरिक्त सामग्रीकी अपेक्षा नहीं है । 
शङ्धा--यदि ज्ञानजनकं सामभ्रीमात्रसे प्रामाण्यकी उपति मानते षहो, तो 
्ञनमत्रमे परामाण्य नेसे अधमाण ज्ञान ही दुरेभ हो जायगा तथा स्वत तज्‌- 
ज्ञान माननेमे ज्ञानम पामाण्यका संशय मी नही बन सकेगा, क्योकि ्ानका ग्रहण 
होनेपर उसका प्रामाण्य भी गृहीत द्यी ह्ये जायगा । ज्ञानकी भहणदशामे 
धर्मज्ञान जब द दी नही, तब सञ्चयकी क्या सभावना ° 
समाधान--वोषामावसहकृत ज्ञानसामग्ीसे प्रामाप्यी उसति मानते 
तथा अथोन्यथालक्ञान यौर ॒दोषज्ञान से पूरवगृ्ीत प्रामाण्यका अपनोद मानते 
द भोर उसकी ममहणदशामे उक्तं ज्ञान तदुभरहमे प्रतिबन्धक माने जाते दै । 
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अदेतश्चुतिबाधेन मृपात्वमिति चेन्न तत्‌ । 
प्राणोऽसि श्द्धिमिथ्येति नैवमाह श्रतिः कचित्‌ ॥ १३५॥ 
अन्यत्र स्वरसत ज्ञानमानसमयत उप्समविषया पामाण्यभान होता ही है, परङतमे 
मृषास्साधक मान नही है अर्थ्‌ प्राण शुद्ध नहीं हे, आसन्य नहीं ३, एेसा को$ 
बोध करानेवाख प्रमाण नही है, इससे प्रामाण्यग्रह प्रतिबन्धक अथोन्यतम्राहक 
प्रमाणके अभावकी सिद्धि होती है तथा दोषज्ञान भी नहीं हे, पौर्षेय-वाक्यजन्य 
जञानम पौरूषेय अम, प्रमाद आदि दोष हो भी सकते दै । परन्तु अपौरषेयवेद्‌- 
वाक्यजन्य ज्ञानमे दोषकी सम्भावना दयी नहीं है, परह्ृतमे ही क्या कष्टौ पर भी वेद- 
बाक्यजन्य ज्ञानम दोषी सम्भावना वहीं हो सकती । वेद पौर्षेय हे, यह तारिक 
मत है, इसमे भी ईश्वर निष्य ज्ञानवान्‌ जौर दोषरहित है, अतएव तदुक्त वेद- 
वाक्यम दोषकी समावना नही है । शब्द स्वत दोष कोई नहीं मानता, किन्तु 
वक्ृदोषसे शब्द दुष्ट होता दै, ेसा माना जाता है । दुष्ट शब्दसे अप्रामाणिक 
ज्ञान होता है, सो वेदातिरिक्त विषयमे दो सकता दै । ओर अपौरूषेयवेदवादीके मततं 
तो दोषकी चङ्का भी नहीं हे, इसकिए प्राणम निशुद्धथादिज्ञान प्रमाण हे ॥१२४॥ 

(अदहेतश्चति ०” इत्यादि । 

शङ्ा-- यदि प्राणशयुद्धि सत्य हेः तो श्ुदुध्यादिज्ञानको प्रमाण मानना 
चाहिए, परन्तु पेमा माननेमे नेह नानास्ति विश्चन', ।सप्य ज्ञानमनन्त ब्रह्य 
इत्यादिसे विरोध होगा । बरह्मका साधारणस्वरूप है-- सत्य । यदि शुद्धयादि मी 
सत्य है, तो वह हमका असाधारण स्वखूपलक्षण कैसे दो सकता है ' क्योकि दो 
सत्य माननेसे उक्त श्रतिके साथ विरोध है। तथा दो सप्यकी अनुपपत्ति भी है, 
क्योकि "सत्य ज्ञानम्‌ यह श्रति सत्यको ज्ञानप्वहूप वतराती हे । विदयुद्धि जड- 
स्वरूप ३, इसङिए सत्य वो प्रकारके के जा सकते द--एक ज्ञानस्वह्म अर दसरा 
जइश्वरूप । पर एसा श्रतिको इष्ट नहीं दै, मतणएव “एकमेवाद्वितीयम्‌, यह श्रुति एक 
ही सत्य कहती है ओर द्वितीय सप्यका निषेध करती है । अतएव प्रपञ्च मिथ्या 
माना जाता है, अन्यथा उक्त श्तिके साथ विरोध दोगा । भाणञ्द्धि सत्य मानने 
उक्त श्रतिविरोध अपरिहार्य है, फिर भपश्चको मिथ्या भाननेसे मी क्या राम " अत 
उक्त श्रविविरोधके परिहारे ङिए ुद्धयादिज्ञान मिथ्या है, यह स्वीकार करना दी 
पडेगा, त, यहा भी मिथ्यालज्ञापक भरमाणान्तरविरोष स्फुट है, फिर कैसे एहते 
रै कि मिभ्यालबोधका कारण नही है, इसरिए यह जान मिथ्या नदीं दै । 
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सत्यासत्यविभागोऽयमविभागात्मवस्तुनि । 
प्रत्यगन्ञानहेतूत्थः प्रथ्‌ नास्तीत्यभाषत ॥ १२६ ॥ 
स्वाभासफर शरुटस्तदज्ञानजभूमिपु । 

तरस्थोऽपि तदसम्बद्धं ईशः प्राणादिता गतः ॥ १२७ ॥ 





समाधान--परमाथदयमं प्रण ही नहीं है, तो उसकी द्धि कहा ° व्यवटार- 
दा व्यावहारिक भमाण द्वारा जेसे भाण माना जाता है, वैसे दी उसकी शुद्धि 
भी है। यदि प्राणै जौर उसकी शुद्धि मिथ्या है, रेसा निर्दे शतिमे होता तो विसेष 
टो सकता, पर एेसा तो दै नही, इसङिए भ्यवटारदशाम प्राणके समान उसी 
द्धि मी सप्य है। परमा्थद्चामे तो इसके विचारका अवसर ही नदीं है ॥१२५॥ 
(सत्या्त्य ० इष्यादि । विभागश्ुम्य आपवस्तुमे स्य गौर असत्यका विभाग 
आपमाके थज्ञानसे दयी है, दृसरेसे नहीं है, यह श्रतिने स्पष्ट कहा है- ताद्य यहद 
कि भाजा परमाथ सव्य है । जो देशान्तर जौर कालन्तरम अवस्थान्तरापन्न न हो 
वह परमाथ सत्‌ है, जेते आप्मा । परिणामी असप्य है, ञेसे प्रपञ्च । परपश्च्ना कुछ 
न कुछ परिणाम होता रहता है । यह सब व्यवहार भी आत्माके अज्ञानसे 
कर्पित ही है । ' सर्वं सरिद तह दप्यादि शति भपश्चको ब्रघ्स्वषूप कती है, एेसा 
कहनेका ताप्पयं यह है कि "नेह नानास्ति, इप्यादि शतिसे भपश्चके स्वरूपा निषिष 
इष्ट नदीं है, किन्तु बह्सत्तासे अतिरि प्रपश्चकी सत्ता नदीं हे, इसमे ताद्थ , 
कयोकरि स्वह्पनिषेष असम्भव है । पष्यक्षसे जगत्‌के स्वरूपकी उपरुभ्भि होती है 
गौर सर्वम्‌" इदम्‌, इत्यादि चब्दुप्रयोग भी निराङम्ब हो जायगा, अतएव "नास्ति 
यह अङ्ग कदा । प्रथक्‌ ब्रहमपत्ताविरिक्तसत्ताविशिष्ट प्रपञ्च नही है । शिखीध्वस्तके 
समान वस्तुत. भतिरिक्त सत्ताका निषेध है, दवेता नदीं । ताद्य यह है कि उक्त 
विभाग भज्ञानङ्कत है, भत, ज्ञाननाशसे उक्त विभाग भी वष्ट हो जाता है ॥१३६॥ 
स्वाभासफर०' इष्यादि । 
शङ्का--जापके मतम दर है या नहीं ‡ अन्ध्य पक्षम नास्तिककी भापि 
होती है । जो दैशवर नदीं मानता, वह नास्तिक कहता है । यपि नास्तिकके 
कृद रक्षण दहै ग्याकरणसूतरकार भगवान्‌ पाणिनिके मत्से जो प्ररोक 
नदी मानता है, वह नास्तिकं कहकाता हे ओौर (नास्तिको बेदनिन्दक्षः' इत्यादि 
वचनंसे वेदनिन्दक मौ नास्तिक कराना दै, तथापि यह बासिक्रष्च 
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आवान्तर सेद है, वस्तुत ईश्वर न माननेवाल नास्तिक है । शर न॒भाननेपर 
परलोक ओौर वेदका न मानना स्वत प्रा हो जाता है । यदि शङ्का हो कि मीमासक 
ईश्वरको नहीं मानते, फिर मी वे नास्तिक नदी हरते, तो यह शङ्का व्यथं है | 
इसका विवेचन अन्यत्र देखिए, यो छिखनेसे अन्थगौरव होगा । 'विद्यद्ज्ञानदेहाय 
इस्यादि श्रीभद्पादके मङ्गलाचरणे स्यष् प्रतीत होता है कि मीमासक मी $रको 
मानते दै । सरवजञतनिराकरणाधिकरणका ताप्य अन्यत्र है, इसका यषा नि- 
पण अपेक्षित नहीं है, इसछिए इससे विरत होते द । ओौर ईश्वरके न माननेमे काय- 
रिङ्गक कारणानुमानके साथ विरोध भी होगा । प्रथम पक्षम ईर्‌ वेदिक है, भत 
परमाथ सत्‌ है, यह मानते हो, तो वैदिक होनेसे ईशितम्य परपश्चको मी ईशवरके 
समान परमाथ सत्‌ ही मानना चाहिए । यदि ईशितव्य परपश्च दी नहींहै, तो 
वर किसके कहे जाते दै । राज्यके निना तो कोई राजा कहा नदीं जाता । 
राजाकी सत्तके साधक प्रमाणोसे दी उसका राभ्य सिद्ध होताै। जेते 
करित राज्यसे रोके करित कोई राजा कहा जा सकताषटै वैसे ही कित 
भपश्चसे कटिपित ईद्वर हो सकता है, वास्तविक नदीं । वेद ईदितव्यवििष्ट 
श्वरे प्रमाण है, इसङ्एि ईश्वरसमत्ताक दयी पपश्च मानना चाहिए, 
कृस्पित नही । रेसी परिस्थितिमे प्र्यगज्ञानसे अज्ञानध्वस होनेपर द्वैतमात्रकी 
निवृत्ति होती है, यह कैसे का जा सकता है ° 

समाधान पर्यगुके सज्ञानके--सकर दवैताकार भज्ञानके-परिणाममे 
ञो आत्माका यामास है, तादश आभासख्प वरूतेपर बैठकर भसा साक्षी, 
ईर, कारण भौर अन्तगीमी इत्यादि कहराता ह । 

वस्तुत, अग अद्धितीय भआस्मामे साक्षि, दैशवरत्र भादि कोई धरम नदी 
&। भ्ञानका विश्वाकार परिणाम होनेषर वास्नावश्च उसी प्रपञ्च तथा 
उसी चेतन्यदधी छाया पडनेपर उस छायं उक्त धर्म प्रतीत होते है, उन्दीका 
अनुवाद अमबहारदशामं श्रतिने किया है । शति अनुवादक दै, भत द्वैतादिके 
बोधमै उसका सख्य तात्प नहीं है । जसे स्वावस्थामें गन्धर्वेनगरादिरूपसे 
अज्ञानका परिणाम होता दै, उसमे वासनावश मनकी करपनाके अनुसारं 
तत्‌-तत्‌ मनुष्य, गन, तुरग आदि रूपसे भजञानका परिणाम हो जाता है चौर 
उस समय मन उसको देखता ह ! पर यह नदी समञ्च पाता कि यह परमाथे सत्‌ 
नह है, अतपएव तदानीन्तन इष्ट जौर अनिष्टे घुली भौर दुःखी भी होता हे । 








# ,# 
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तदज्ञान तदुत्थ च जग्छरत्र तदात्मकम्‌ । 
यतोऽतस्तदनद्याह सदेवेदमिति श्रतिः ॥ १३८ ॥ 





वहीपर कल्पित नगरके राजका अनुशासन मी मानता, किन्तु प्रबोध 
अवस्थाम उन पदार्था असली तस्व सम्चता ह । 

एव उक्त परिणामदश्चामं भविचयाप्रतिविम्ित आता यद्यपि वस्तुत, 
अविद्यासबद्ध नहीं है, तथापि भपनेको अविदयासे पाणादिस्वषप मानता ह । 
जसे स्वभदशाभे जीव अपनेको देवादिस्वरूप मानकर तदुचित व्यवहार करता श, 
पर वास्तविक देवादिशरीरसे असबद्ध दी है, वैसे ही प्राणादितादाल्य आत्मे नहीं 
है, किर भी व्यवहारदशा धज्ञानसे घपनेमे प्राणतादास्य मानता ह । “असो इय 
पुरुष * इत्यादि श्रुति वास्तविक सगका निराकरण करती है, आवियिश् सगका 
मही, अत शतिविरोषकी भी भाराङका नही है । 

विद्यत नाम, हप उपाधिके अनुरोधसे मासा शर माना जाता दै 
यह ॒बदवेतवेदान्तका सिद्धान्त है, अत॒ ओआसमज्ञानसे ज्ञानी निवृचि दारा 
तकी निति होती है जोर भाणतादाऽ्यानापन्न भाता अज्ञानव्च ही प्राणस्वरूप 
अपनेको मानता है, इस कथनमे कोई अनुपपत्ति नदीं ह ॥ १३७ ॥ 

"तदज्ञानम्‌' इत्यादि । दैखरसदित सम्पू जगत्‌ जजञानदरीर दै, 
इसमे शति प्रमाण हे । वृकि आत्माका भज्ञान जौर उसके अज्ञाने उपपत् 
सपण जगत्‌ सदात्मक है अर्थात्‌ तत्स्वरूपालक तःसच्ाक है, इसङिण इदम्‌' 
शब्दस इस सव जगता अनुवाद कर॒ यातमा ही सदातमकं है, इस प्रकार 
सदेवेदम्‌" इत्यादि शति कहती है । सतम कदिपित समस्त जगत्‌ सदात्मक है, 
मतिरिकत नही है, जसे कि शम कसित रजत शति अतिरि नही है। 

तात्ययं॒यह है करि रजतभानदश्ामे (सदिद रजतस्‌"-- यह रजत सस्य है, 
इस परतीतिकी विष्य अविष्ठानमूत शक्तिसत्तासे अतिरिक्त रजतसत्ता मीं 
है किन्तु ्िसताफ़ो ही विषय कर उक्त प्रतीति होती है, एव “न्‌ 
पञ्च" इत्यादि प्रतीति मी जविष्ठानभूत जहमदरी सत्ताको लेकर प्रपञ्चविषयक 
होती है, यत भासाके अज्ञाने उत्य् संसारक अनुवाद्र कर सदात्मकल्वत्रिधान 
तिने क्वादे। विवेयमे शब्द भमाण माने जते षै, यंनुवादमं नही, 

यहं शाब्दनयनिपुगोंका मत है, इसशिए यह शति देवको विषय रत्री 3 
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प्र वह उदेद्यविधया विषय है, अत श्रुति उस रमे प्रमाण नही  । 
विधेयतया भासमान सदाप्मकलत्वमे ही श्रुति प्रमाण मानी जाती है । 

एव हद सवे यदयमापा, यहं श्रुति मी उक्त रीतिसे भासमाके अ्गान तथा 
तत्कदितं जगतका अनुवाद कर आसमस्वख्पका बोधन करती हे, प्रकृतमे भासस्व- 
हपातिरिक्तका निषेव ॒तात्ययैविषय है । अन्ञाननिवृत्तिके अनन्तर अज्ञानसे कलित 
पदाथेकी निवृत्ति न्यायसिद्ध दै, क्योकि कारणकी निवृत्तिसे कारथकी निवृत्ति 
किसीको विवाद नहीं है । बाधामे भी सामानाधिकरण्य प्रसिद्ध ही है, 'तदनन्यल- 
मारम्भणशचब्दादिभ्य ' इस सूतके भाष्यमे यह स्पष्ट दै । 


दाङ्का-यदि द्वितमात्र थाविचिक है, तो भमभ्यतिरिक्त विषय ही नहीं 
इआ, फिर प्रत्यक्षादि प्रमाण कैसे 

समाधान-- प्यक्षादि वाचिक प्रमाण नदीं है, किन्तु व्यावहारिक प्रमाण है । 
यह आगे स्पष्ट करगे । 

रङ्ा-रेकास्यज्ञान प्रमा है या सपमा प्रथम पक्षम प्रमेतु सपद 
होगा, अत ॒अद्रैतहानि होगी । द्वितीय पक्षम बाधक ज्ञानके न होनेसे द्वैत सस 
ही होगा, दोनों पक्षम द्वेतविषयक ही प्रतयक्षको प्रमाण मानना उचित है । 


समाधान--अथोन्यथाखधी जर कारणदोष--ये दो ही मिथ्यालन्ञानके उत्पादक 
ओर ज्ञापक है, क्योकि शुक्ति-रजतादिज्ञानमे ये ही ठो ष्ट दै, अत॒ इन दोनोसे 
अतिरिक्त कोई भी बाध्य ज्ञानका न उतयादक दही ६ जौर न ज्ञापक दी है । एेकाल्य 
ज्ञान मिथ्या है, इत्याकारक अुद्धि नही हो सकती ओर त्वमसि, इत्यादि वाक्व- 
जन्य उक्त ज्ञानम दोषजन्यप्व नहीं दै, इसकिए उक्त ज्ञान मिथ्या नदी दै, किन्तु 
सव्य ही षै । जौर यह मी युक्ति है फि अद्वेतधीको स्वरूपते मिथ्या कहते हो या 
विषय द्वारा = प्रथम पक्षम तत्वमसि", ।एकमेवाद्वितीयम्‌,, ' पेतदास्यमिव्‌ सवम्‌! 
इत्यादि श्रुविवाकयोसि एेकात्यज्ञान होता ह, इसमे सन्देहका भकार ही नहीं ६ । 
दवितीय पक्षम उक्त श्ञानका विषय ै--भालेकत्व । इसका बाधक कोद बर्वान्‌ 
भमाण ह नहीं । तस्परलरादि द्वारा अद्वैत श्रुति भत्यक्ष आदिसे पराप दवतानुवादक 
तिकी अपेक्षा बरवती है, यह पुमे कह युके द । प्रत्यक्षादि भनिधित- 
भामाण्यक है, अत" बे निर्दोषिरूपसे निश्चितपामाण्यवारी अदवेतश्चुतिकी अपेक्षा 
दुरु टै, इसका मी निरूपण पूर्वमे हो चुका है ॥ १३८ ॥ 
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प्राणो वा तस्य शुद्धिर्बा स्वं सत्त्लमित्यसौ । 
अद्वितश्चतिराचष्े न तु किशिनिषेधति ॥ १३९ ॥ 
चभृज्खाच्यपि सत्तत्वमित्यभ्युपगमः श्रतेः । 
प्राणशयुद्धयादिसत्तत्वमिति वक्तव्यमत्र किम्‌ ॥ १४० ॥ 
यादृश प्राणसत्यत्र ताशी श्युद्धिसत्यता। 

अनथेकारि शाच्च स्यादयथावस्तुबोधने ॥ १४१ ॥ 


श्राणो वा तस्य" इत्यादि । प्राण ओौर उसकी शुद्धि यह सब स्त्य 
है, फसा षदवितश्चति बोधन करती है । किसी धर्मी या धर्मके निषेधका बोधन 
नहीं करती, जिससे कि शुद्धयादिका प्राणम निषेध कर स्के । तात्पर्य यह है कि 
(एकमेवाद्वितीयम्‌ इध्यादि श्रुतिसे यचपि परमार्थदशचामे द्तमात्रका निषेध इष्ट है, 
तथापि व्यवहारदश्चामे निषेध नहीं है । ब्रहज्ञानदशामे प्रामाणिक द्वेतभान 
नहीं है, अतएव अनुष्ेयविरोष भी कुछ नहीं है, विन्तु उससे पूर्व प्राण ओर 
उसके विुद्धयादि गुर्णोकी सत्यताका कथन उपासनाके लिए टीक ही है, भधिकारीके 
मेदसे विधिनिषेधयोधक श्रुतिया अपने-जपने विषयमे प्रमाण है, यह सिद्धान्त 
स्वैसम्मत है ॥१३९॥ 

नृभृञ्ञाघधपि इत्यादि । 

दङ्धा- भशरज्ञादि अप्यन्त असत्‌ दै, इनको श्वि सत्य से कहती 
हैः अन्यथा भत्यन्तासत्‌का जगतम अपलाप ही हो जायगा । 

समाधान--ठीक है, यहा नरशरज्गसे प्रातिभासिक ॒शक्तिरजतादि विवक्षित 
ट । प्रातिभासिकं शुक्तिरजतादि ुक्स्यवच्छिन्न चैतन्यम कद्पित दै, अत धरादिके 
समान वह भी सदाप्मक ही है, यह श्ुतिको अभिमत दै, पिर प्राण भौर उसके 
शु्यादिमे कहना दी क्या है * वे तो कैमुत्िकन्यायसे सदातमक सिद्ध होते ही है, 
तास यह है फि प्रातिमासिक रजतादि यदि भत्यन्त असत्‌ होता, तो उसकी 
भप्रोक्च भतीति गीं होती । भपरोक्ष चेतन्याध्यासके बिना अनात्मवस्तुका अपरोक्ष 
नहीं होता तएव जपरोक्षविषय षटादिका अपरोक्ष चैतन्यम अध्यास माना जाता है, 
उसी प्रकार अपरोकषव्रिषय रजतका भी आत्म मध्यास होनेसे भपरोक्षत्र होता षै, 
इक्ष्‌ षटादिके समान श्कि-रजतादि सदात्मक है, यदी श्रुतिका ताप्य है॥१४०॥ 

“याम्‌ इत्यादि । जसे भाणम सत्य है, वैते ही उसकी तदीय शुद्धि भी 
प्यख है ओ वस्तु जिस स्वभाव नींद, उस स्वभाव बोधक यदि शाख दोगा, 
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नाम ॒ब्रहत्येवमादावेयथावस्तुधीभेषेत्‌ । 

शास्ञेणेति न वक्तव्यं तदूबुदर्गोणता यतः ।॥ १४२॥ 
यहनिज्ञातमेदेऽपि विष्णुधीरुपलात्मनि । 

बिधीयते तथा नासि जहमबुद्धिविधीयते ॥ १४३ ॥ 


तो अनथेकारी हो जायगा, इसङिए शाख यथाथ वस्तुका बोधक माना जाता ह । व्याव 
हारिक सप्यख प्राण ओौर उसकी शुद्धि समान है । मरणम म्यावहारिक सत्यत्व 
जोर उसी डुद्धिमे पारमार्थिक सप्यत्व है अथवा शद्िहिरत प्राणम शुद्धिबोधन 
ै--ये दोनों यथावस्तुबोधन है, इससे शास्र अनथकारी हो जायगा, परन्तु 
शाख एसा माना नहीं जाता, इसङिए वस्तुयथाथबोधक शाक होता है । अतएव 
समीचीन ज्ञानसे श्रेय प्राप्ति ओर असमीचीन ज्ञानसे सनथकी प्राति होती दे, 
यह भाष्यकारने कहा दै । गौर यथाथेन्ञानजनक होनेसे ददी शास्र प्रमाण भी 
होगा, अन्यथा शाखमे भपामाण्यप्रसक्ति हो जायगी ॥ १४१ ॥ 

“नाम ब्रह्मत्येव ० इत्यादि । न्नाम ॒व्य्युपासीत' इस्यादि अयथावस्तु 
बोधकभीतो शक्ल देसे जाते हे, क्योकि नाम तो ब्रहम नही है यद्यपि यह 
परभ्र सव्य है तथापि शास्र तद्विपरीत उपदेश देता कि नामभं ब्रह इष्टि 
कर्‌ उपासना करो, इससे ब्रह्मप्राप्ति होगी । अब्रह्म ब्रह्मज्ञान भसमीचीन 
ज्ञान है तथा शयावन्नाम्नोगतम्‌' इस प्रकार फर मी कदा गया है। उक्त 
भाष्यसे सिद्ध इभाथा करि समीचीन ज्ञानसे ही श्रय प्राति होती दै, अस- 
मीचीन ज्ञानसे नदीं होती । उक्त दोनों नियर्मोका भ्यमिचार देखा जाता है, इस 
सकाका निराकरण करते दशति न वक्तव्यम्‌" से । ये दोनों भक्षे ठीक 
नहीं हँ । नामे गौण ब्रहमदष्टिक्ा उपदेश शास्र करता दहै, युरुय बहदृ्टिका नदीं 
जसे “अभमिमीणवक › यह शब्द भाणवकको भमि कहता है, माणवक वस्तुत 
ममि नही है, किन्तु वह अयथावस्सुभोधक तव का जा सकता, जव कि 
माणनकको वास्तविक अगमि कता । यदा तो तेजसिवित्वेन माणवक अग्निस 
है, इस तात्य्थसे अग्निम गौण माणवकश्चब्दका प्रयोग इभा दै, अत शास्र 
अप्रमाण नहीं है । गौण भौर मुख्यके तापयसे शब्दप्रयोग रोकं ओौर वेद्‌ 
देम समानङ्पसे पथे जाते दै, नाम ओौर ब्रह दोनोके मेदश्चानकाकमे नामको 
जह कहा है, ईसङिप्‌ यह गौण प्रयोग ह ॥ १४२ ॥ 

4यदरक्नि०' इत्यादि । अते शारभामम विष्णुयुद्धिसे विष्णु्टी उपासनाका 
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अज्ञातरज्जुतत्लो हि रज्जुसपधियेक्षते । 
नामादौ न तथा तस्माट्ौणी धीन तु सामृषा ॥ १४४॥ 





शासनम विधान किया है, प्र मुख्य ॒विष्णुधोधनमे शाखा तात्ययं नहीं है । जहा 
श्रोता सौर वक्ता दोनेकि द्वारा मेदजञानपूर्वैक अन्य अथम भन्य शब्दका प्रयोग 
करिया जाता है, वह गौण कहराता है। जसे उक्त स्थर्मे वक्ता ओर श्रोता दोनोँको 
उक्त शिकामे विष्णुके मेदा ज्ञान है फिर भी चिरम विष्णुशब्दका शास्नकार 
भरयोग करते रै ओरं श्रोता भी उसको मानते है, अतएव तदनुसार उपासना 
करते ह, किन्तु यह्‌ सन्देह नही करते कि भविष्णुकों शालकरोने विष्णु कैसे 
कहा ओौर इस अयथा उपासनसि शास्षफरु कैसे होगा, सन्देह न करनेका यदी 
कारण दै कि बोद्धा यह स्पष्ट समक्षता है कि यई गौण विष्णुश्चब्दका प्रयोग दै 
मुख्य नही वैसे ही नाममेँ बरहमद्टिके विधानके समयम ही ओरोता यह सम्च छेता है 
करि इस बहमशब्दका नामे गौण प्रयोग किया गया है, मुख्य नहीं । गौण ओौर 
मुख्य दोनों रमसे उपासना शाम विहित है, जहा एसा नदीं है, वहा स्थाणुर्मे 
पुशुषवुद्धिका उपदेश्च जसे यथाथ है भौर इससे भ्रय प्राति नदीं होती, वैसे ही 
अन्यत्र यथाथ जुद्धिसे उक्त फरकी प्राप्ति नहीं होती, इस तात्ययंसे उक्त भाष्य 
है । प्रकते शारुग्राममे विष्णुबुद्धिके समान त्रह्म भिन्नहूपसे ज्ञात नामे ह्मदि 
शाख्से कदी गई है, इसकिए गौणनक्षशचब्दकषा प्रयोग ॒होनेसे शाख अयथा्थका 
भोधक नहीं है ओौर न उक्ते फरुकी प्राप्तिमे दी कोई अनुपपि है ॥ १४३ ॥ 


अज्ञात०' इत्यादि । 

शङ्का--नाममं ब्रहि गौण दहै, यह दीक है, परन्तु रह्मभित्म जहा 
बुद्धि होनेसे मिथ्या तो हुई, इसमे तो गौणयुर्यक्षा परमाव कुछ हो ही 
नहीं सकता । 


समाधान--अवदय होता है, जो पुरुष रण्जुको रज्जुप्वख्पसे नही जानता 
अथीत्‌ जिसको रज्जुष्वका ज्ञान नही है, वदी रज्जुको सर्पस्वरूपसे देखत है 
पौर सरपदश्येनजन्य भय; कम्पादि एरका भागी भी होता है, भौर जिसको 
रज्जु सभेदज्ञान है उसको गौणसर्पशब्दके प्रयोगसे जो ज्ञान होता है, बह 


नतो मिथ्या ही दै जौर न मय, कम्पादिका जनकं ही दै, कारण कि जनिवेकपूरैक 
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ब्रह्माख्यं नहि वस्त्वस्ति उद्धिरेवाऽस्त्यतो मृषा । 
इति चेन्न यतो गौणबुद्धियख्या्थपूविका ॥ १४५ ॥ 


जो ज्ञान होता है, वही मिथ्या कहा जाता है, प्रङ्तमें नामादिमें जो ब्रह्मज्ञान उक्त 
वाम्योसे होता है, वह अविवेकपूर्वैक नहीं दै, किन्तु नाममे ब्हममेदज्ञानपू्वक 
उक्त ज्ञान होता दहै, इसङ्एि इसको मिथ्या कहना अयुक्त है । साराच्च यह दै 
कि अविवेकपुवेक जो ज्ञान होता है, वही मिथ्या कटराता है । नामादिमे ब्रह्मान 
विवेक्षूषैक होवा है इसकिए यह मिथ्या ज्ञान नदीं है ॥ १४४॥ 

ज्रह्माख्यम्‌' इप्यादि । 

शङ्धा--बह्य वस्तु तो प्रसिद्ध दी नीह, फिर उसके भेदका जान दी 
कहा * अभावज्ञान धर्मिपरतियोगीका ज्ञान कारण दहै, अतएव ॒तार्फिक 
अप्रसिद्धपरतियोगिक अमाव नीं मानते । अप्रसिद्ध न मेदक्षा प्रतियोगी हो सकता 
जीर नधर्मीही हो सकताहे। 

समाधान--उपनिषतके द्वारा ब्रहम प्रसिद्ध दै, उसे अपसिद्ध क्यों कहते हो 
परघ्यक्ष प्रमाणसे जो प्रसिद्ध होता ह केवर वही प्रसिद्ध नदीं कहकाता है, किन्तु 
किसी प्रमाणसरे जो प्रसिद्ध होता है, वही प्रसिद्ध कहराता है। 

यदि को कि उपनिषत्‌ तो ऊषर भूमिके समान दै, वह प्रमाण कैसे हो सकती 
षै, अर्थात्‌ जैसे उपषर भूमि किसी पुरूषाथेकी साधक नहीं होती; पद्युत 
उपमे जो बीज बोया जता है वहभी नष्ट हो जातादै, इसीसे को भी 
फलार्थी उसकी पक्षा नहीं करता, अतएव अनुपादेय है, वैसे ही उपनिषत्‌ 
किसी कतैव्याथका विधान नहीं है ओौरन फलार्थी उसी अपेक्षा दी 
करता है, अतएव जेमिनि आचार्थने स्पष्ट कदा है कि (आम्नायस्य क्रिवाथत्व- 
दान्थैक्यमतद्थीनाम्‌" कर्तव्याथबोधक वेद प्रमाण है, जो कतेग्याथेका बोषक 
नही, वह वेद मी प्रमाण नही, इस तातयेसे अप्रामाण्यकी आश्चद् 
उपनिषदोकि अभिपायसे की गई है व नामादिमें जहदष्टि विवेकपूर्वैक है, यह 
नहीं हो सकता, किन्तु शुकिरजतक्ञानके समान दही ब्ह्मदृष्टि याम भादि 
मिथ्या है। यदि ब्रह्म नहीं मानते शो, तो इसपर पदन यह होता है कि ननाम 

नषयुपासीतः इस बाक्यका क्या अथ करते हो १ अथे यह करते दँ कि जते 


८२८ बृहदारण्यकवातिंकसार ( १ अध्याय 


मः ~~~ 
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गौणख धरुख्यपिक्षतवान्धुख्यं अहम विना न तत्‌ । 
गौण ब्रह्म यथा गौणो वहियख्याभनिपूर्व ॥ १४६ ॥ 








शक्तिख्प्य थपरसिद्ध दै, तो भी शक्तिखण्डम उसकी बुद्धिका भारोष होवा दै, 
वैसे दी प्रसिद्ध बह्मटी इष्टि नामादिम करना चादिए । यह पूर्वपक्ष हुआ ¦ 

अव इसका समाधान सुनिए, यह कहना ठीक नहीं हे कि उपनिषत्‌ 
ऊषरके समान पुरुषाथसाधनके योग्य नदीं है । उपनिषत्‌ परम ॒पुरूपाथसाधन 
ह, अतएव पुरषधौरेय ग्यास, वरिष्ठ, शुक, वामदेव आदि मदर्षियोके 
परम उपादेय होनेसे प्रमाणो मूङ्गीमिषिक्त भरमाण उपनिषत्‌ दै । जेमिनि 
मुनिक्ठा पूर्वोत्तर पक्ष कर्मकाण्डकी शरृतियोकि तात्यसे है । उपनिष्के 
ताप्पयसे नहीं, ब्रह्मम प्रमाण युनिये--सप्य ज्ञानमनन्त त्क्ष, 'विज्ञानमानन्द्‌ 
जरह, प्रज्ञान ब्रहम शत्यादि अनेक श्ुतिया ब्रह्म प्रमाण दै। सवन्धम्रन्थमे 
उपनिषदोकि पामाण्यका समथन कर चुके है पुन प्रतिपादन पिष्टपेषणके 
समान व्यथे है । कर्मपरतिपादक वेदकी अपेक्षासे उपनिषदोमे यह 
विषेष महिमा है कि वे घ्ार्ज्ञानके अनन्तर कर्मानुष्ठान हारा फर्पद होते दै 
रौर उपनिषत्‌ स्वाथजञानमात्रसे पुरुषको निप्यनिरतिश्य फर देती दै, 
कर्मव्यविरोषकी भावद्यफता नदी हे । विरोष पूर्वमे कह चुके द । ह्ञानकी 
प्रसा एव तत्नास्तिलकी निन्दा भी वेदम देखते दै--*भस्तीवयेवोपरढ्धव्य !, 
(असन्नेव सं भवति, असद्‌ ब्रह्मि बेद्‌ चेदस्ति ब्रहेति चेद्वेद सन्तमेन ततो विदु › | 
ओौर अनुमानके बिना जिनका मन सन्तुष्ट नहीं होता, उन तार्किकोकि षि 
अभ्रिम अनुमान भी उक्त अथेमे प्रमाण है--बरह्मदष्टि सप्यार्थी, चास्ीय- 
दित्वात्‌ श्रयमेव्गभि सामेति इष्टवत्‌ । ऋगूमे अग्निदषटि जेते शाख्लीय होनेसे 
सत्यद्टि है, वैसे दी ब्र्मदष्टि भी चाक्ञीयदहै, अतएव सत्य मीहै, भत 
नामादि्मे सत्य ब्रहमदष्िका उपदेश है, असप्य इष्टिका “नहीं ओर गौणबुद्धि तो 
भाप भी मानते हो भुख्यके बिना गौणबुद्धि तो होती नदीं ै, भमि पुख्य द 
तो “अभ्रिमाणवकर ' यह गौणबुद्धि होती है । यदि सख्या दी नदीं तो गौणाथ 
कैसे हो सकता ° युरूयसदश गौण कहा जाता दै, गौणाथ माननेपर गरेपादुका 
न्यायसे सुख्याथ मानना पड़ेगा ॥ १४५ ॥ 

शौणस्य' इत्यादि । नके अस्दिलमे नामादिमे मौणनक्षब्दका पयोग 


ततीय ब्राह्मण ] माषाडुवादसहित <२९ 


(ना सा पा पा पाना जका का पका काणुका क जन 


विभ्यभावाद बह्मवाक्यमामास इति चेन्न तत्‌ । 
क्रियावाक्यसमानत्वाद्विचावाक्यस्य सर्वतः ॥ १४७ ॥ 





भी भरमाण दै । गौण मुख्यसापेक्ष है, क्योकि सुख्य बह्मके बिना गौण ब्य हो ही 
नहीं सकता । गौण तरह् गौण विके समान है । गोण अग्निमाणवकं आदि मी 
मुख्य अनिपूर्वक ही होते है यौर असद्विषयक बुद्धि कभी मी नदीं होती, बुद्धि 
सारम्बना, बुद्धिखाद्‌ , धटादिङुद्धिवत्‌ अथात्‌ धटादियुद्धिके समान ब्रह्मुद्धि 
मी बुद्धिस्वमाव होनेसे जह्मावरम्बन है, निरारम्ब ८ निर्विषियक ) नदीं है । समस्त 
माव जौर अभावके साधक चिदुब्रहममे तो सत्वासत्छका सन्देह ददी नहींहो 
सकता, फिर यह कैसे कहते हो कि ब्रह्म नहीं है । नामाद केवर ब्रह्महष्टिमात्न 
विधिस्सित है ॥ १४६ ॥ 

वविध्यभावाद्‌" इत्यादि । पूर्वम प्रतिपादित सबन्ध म्रन्थको न जानकर यह 
प्र्र हे कि वेदान्तमें विधिवाक्य नहीं है, इसकिए ब्रह्मम वेदान्त प्रमाण नही 
हो सकता । विधिवाक्य ठिड्‌ , छोट › तभ्य) तव्यत्‌ ; लेट्‌ , इध्यादिे युक्त होता 
्े, “सप्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म इस वाक्यम छिडादि नहीं हे, अत यह विधिवाक्य 
नही है, यह तो सर्वस॑मत है । पर प्रामाण्यके विषयमे विप्रतिपत्ति है-- मीमासक 
विधिरित वाक्योको प्रमाण नही मानते जौरं वेदान्ती प्रमाण मानते है, इसका 
विचार कर पङ यह निश्चय किया गया है कि प्रञ्ृतमे उक्त वाक्य हमे प्रमाण 
है, किन्तु स्थूणानिखननन्यायसे उक्त वाक्यम प्रामाण्यको इद़ करनेकी कामनासे 
फिर विचार करते है । 

राङ्का--- विधिके भभावसे सत्य ज्ञानमनन्त जह्य इत्यादि वाक्य तरक्षमे प्रमाण 
नहीं है, क्योकि वह॒ वाक्याभास है शर्थात्‌ वाक्य ही नही है, कारण कि उसमे 
छिडादिका श्रवण नहीं है| 

समाधान-- “ज्योतिष्टोमेन यजेत इत्यादि कायार्थगोधक वाक्यके समान 
वह वाक्य है, इसङ्िए नह्मविदयावाक्य--सत्य ज्ञानम्‌, “तत्वमसि इत्यादि 
वाक्य-- स्वार्थे प्रमाण है । 

माव यह है कि जैसे प्रमाणान्तरसे अप्रा पूर्वबोधक ज्योतिष्टोम आदि वाक्य 
प्माण है वैसे ही प्रमाणान्तरसे भपराप्च “अपूर्मनन्रमः इत्यादि श्रुतिसिद्ध तब्रह्मका 


बोधक उक्त वाक्य मी प्रमाण है, क्योकि अपूवोथौवबोधकप्व दोर्नमिं समान हे । कर्म 
०४५ हि) | 


८३० बृहदारण्यकवार्तिकसर [ १ श्रध्याय 


विविवाक्योका अपूर्व काय है जौर वेदान्तवावर्ोका प्रतिपा अपूरयं॑नित्य है, 

यह अवान्तरविरोष प्रामाण्यका अनुपयोगी होनेसे अकिच्चितकर है । 

शङ्धा--भर्थका बोध दोनों वाक्योसे होता है, यह ठीक है, इसरिए 
सबोधकत्वलक्षण अप्रामाण्यं प्रृते मी नहीं कह सकते, किन्तु विपयोस- 
जनकल, संश्यजनकव्वह्प अप्रामाण्य वेदान्तवाक्योमं कह सकते है । 

समाधान--भधिकारीके अनुसार एक्पसे अबाधित बुद्धि दोनोसे 
होती दै, अनधिकारीके र्षि सन्दिर्धाथेवोधकप्व भी दोनो समान दयी है, 
अतएव चार्वाक आदि कर्मविधि भी शद्धा नही करते, उनको वाक्याथ 
बोध दही नही होता, यह तो अपरापमात्र हे। पद्-पदाथकी व्युत्पत्ति तथा 
व्याकरण सौर न्यायके तत्व जाननेवाछे व्यक्ियोकिं वाक्षयाथेबोध दीनम कोई 
रुकावर नहीं दै, किन्तु उनको उस वाक्याथके बोधम प्रामाण्यप्रह नहीं होता, 
इसकिए उन बाक्योके द्वारा उपदिष्ट कर्ममे न उनकी प्रदृत्ति होती है ओर नवे 
दूसरेको उन अर्थोके अनुष्ठाने प्रेरित ही करते है । 

करियाथक वाकर्योका अक्रियाथक वेदान्तवाक्येसि वधर्य है, पेसा कटना भी 
ठीक नही है, क्योकि प्रामाण्योपयोगी धर्म॒दोरनोमिं समान है, अनुपयोगी धर्मोपि 
वैषम्ये तो प्रत्येक वाक्यभे ही रहता है, अन्यथा दोन रेक्यकी आपत्ति हो जायगी, 
वाक्यजन्य ज्ञानका यथाथत दोनो समान है, यदी प्रामाण्यका प्रयोजक है । 
ल्डिदिषरित दी वाक्य प्रमाण है, पसा माननेसे (स्वगेकाम सिकता 
भक्षयेत्‌, यह वाक्य भी प्रमाण हो जायगा, क्योकि यह मी ठिड्घरित हे, अन्ञात- 
ज्ञापकत्व दोनो समान ही हे । जौर प्रसयक्षादि जैसे धट, पर आदि वस्तुके 
बोधक होते हैः वैसे ही चन्द मी सिद्ध, साध्य आदि विविध वस्तुओंका बोधक है । 

शङ्का- ब्रह्म पदाथ है अथवा वाक्याथ है: अ्थत्‌ पदगम्य है किवा 
वाक्यगम्य ‡ अन्धय पक्षम कायै हयी वाक्वगम्य होताडहै, जह काय॑ नहींदै, 
सत, वह वाक्यगम्य नहीं होगा । 

यदि कहो कि अकाय भी ब्रह्म वाक्यगम्य क्यों नहीं होगा ? क्योकि वाक्यगम्य 
कायैद्यीहेतादहै, इसमे क्या प्रमाण है" 

परमाण यह है कि क्रियके बिना पदोकी संहति नहीं होती ओर 
पदर्संहति दही वाक्य है, देवदत्त धट जानातिः यापर देषदत्त भौर 
टकी संहि जानाति क्रियाके द्वारा ही होती है, अन्यथा नही। "गौरव, पुरुष ' 





ततीय बराह्मण ] भाषादुषादसदितं <३१ 
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असन्दग्धाविपयस्तधीः समा बाक्ययोद्रयोः । 

मानत्वे तावता सिद्धे विधिः कि ते करिष्यति ॥ १४८ ॥ 
अकर्यैऽपि हि मेर्बादाबस्ति मेरुरितीरणात्‌ । 
सम्यग्धीर्जायते यद्रत्तथा त्चमसीत्यतः ॥ १४९ ॥ 








इत्यादि करियाशल्य पदसमूह वाक्य नहीं कहां जाता, अतएव 'तिद्युबन्त- 
चयो वाक्य क्रिया वा कारकानिता' इस वाक्यलक्षणे चेदथक "वाः शब्दका प्रयोग 
करिया गया है । यदि कारकानििता क्रिया हो, तो पदसमूह वाक्य होता है, अन्यथा 
नहीं । लोक ओौर वेदम कही भी क्रिया्युन्य पदसहति नीं देखी गई है । प्रथम 
पक्षम ब्रह्म आगमेकवेव है, यह नहीं सिद्ध होगा, क्योकि पदाथ तो प्रययक्ष भादि 
प्रमाणगम्य माने जाते दै, अन्यथा व्युघत्तिम्रह ही दुषैर हो जायगा । 

समाधान- ब्रह्म पदाथ है, यह तो अनुक्तोपारम्भन है, क्रियाके बिना 
पदरसंहतिरूप वाक्य नही होता, यह मी ठीक ही है । वेदान्तवाक्योमिं क्रिया नहीं 
है, यह कहना निस्सार है । वेदान्तवाक्योमे सर्वेथा क्रियादयुन्यत्व नहीं हे, स्योकि 
(तत्त्वमसि, “अह ब्रह्मास्मि इप्यादि वक्र्योमे “असि, असि" इत्यादि क्रिया स्य 
है। किडिादिकी अभूत क्रिया वाक्यम अपेक्षित नही दहै, क्योकि “भूतले 
घटोऽस्ति, इष्यादि स्थरमे घट ओर मूतरुका समभिव्याहार सवैसमत है ओर 
क्डिदि नहींहै, तथा सोने ओौर चोदके प्ररवारे अतिश्ीघ्रगामी सुन्दर 
पक्षी द्वीपान्तरे रहते 2 इस वाक््यसे बोध सर्वानुभवसिद्ध दै ओर 
इस वाक्यका अथेज्ञान प्रमा है, उसे अम कहनेश्ा समव नहीं है, इसी प्रकार 
कार्याबोधक (तत्वमसि, आदि वाक्य बरह्मविषयक्र सम्यक्‌ ज्ञानके उध्यादक दै, एसा 
माननम कोई भी आपत्ति नहीं है ॥ १४७ ॥ 

असन्दिग्धा ० इत्यादि । भसन्दिग्धाविपर्यस्तबोधजनकत्व दही वाक्यमे 
भ्ामाण्य है, सो दानो लौकिक ओौर वैदिक वाक्यो समान है, ईइसीसे दोनो 
वाक्यम प्रामाण्य सिद्ध होता है | प्रामाण्यानुपयोगी विधि आपको क्या फट 
देगी, जिसका आप्रह॑निरन्तर करते है । यह साग्रहं राभके बदले हानिप्रद 
है, क्योकि सिद्धाथबोधक उक्त लौकिक वाक्ोम सरवैसमत प्रामाण्यका भञ्ग 
हो जायगा ॥ १४८ ॥ 

‹अकरर्येऽपि हि" इत्यादि । भेरूस्ति' इस वाक्यसे भका मेवीदिका जसे 
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बेदेऽप्यस्ति विना कायं निषिद्धाथापमोधनम्‌ । 
पलाण्ड्वादाबकरणान्नान्या धीजीयते श्रतेः ॥ १५० ॥ 


समीचीन ज्ञान होता है, वैसे ही "त्वमसि आदि वाक्यसे अकाय जीवन्रह्मा- 
मेदविषयक समीचीन ज्ञान होता है ॥१४९॥ 

विमतम्‌ अफम्‌ , सिद्धाथैफलात्‌, मेवादिबोधकवाक्यवत्‌ अथोत्‌ तच्वमसि' 
इत्यादि सिद्धाथबोधक वाक्य निष्फर दँ । जसे भेरूरस्ति' इप्यादि वाक्यसे वाक्याथ- 
ज्ञान होता है सही, पर उससे श्रोता को प्रयोजन नहीं सिद्ध कर सकता, 
अतणएव निष्फर होनेसे वह वाक्य प्रमाण नही है, वैसे ही (तत्वमसि! इत्यादि 
वाक्य भी निष्प्रयोजन ज्ञानके जनक दै, इससे अप्रमाण माने जाते है, इस शचङ्काकी 
निवृक्तिके ङ्प कहते दै- ेदेऽप्यस्ति' हइप्यादिसे । 

भेरुरस्ति, इत्यादि रौकिक वाक्यवत्‌ वेदम मी अकाय बोधक वाक्य है- 
५ पडाण्डु मक्षयेत्‌' इत्यादि । 

उहुनविरोष पराण्ड कहराता है जो रोकमे पियाज नामसे प्रसिद्ध है । 
यदि उस गनषिधवाक्यसे भी कायेबोध मने, तो विधि सौर निषेधमें 
अभेदकी घापरत्ति होगी भौर अनुमवविरोध मी दोगा, इसङिए नजथेका 
धातयथके साथ दही अन्वय होता है। धाल्थं प्रतियोगितासबन्धसे नज 
अभावमे अन्वित शेता है । अभाव विरोष्य ओर धात्र विरोषण होता है, मत 
पलाण्डुमक्षणामाव इष्टसाधनम्‌ , पेसा न्यायादिमत्मे बोध होता है, क्योकि 
नेयायिक इष्टसाघनघको लिडथे मानते दै । कायं रिद्क्षा अर्थं है, यह प्रभाकर 
मिश्रका मत है, उनके मतम यह अनुपपत्ति है कि अभाव कतिभाध्य नहीं होता, 
इपरिए यह कहना नि सार है कि वेद अकायारथका बोधक नहीं है, क्योकि निषेध 
वाक्यमात्र यकायाथंनोधक ह । अथवा (न सुरा पिवेत्‌", “न ब्राह्मण हन्यात्‌” इन 
वाकर्योका यदि अथे यह हो फि सुरापान पापजनक दै जौर त्रक्मणका 
हनन पापजनक है, तो भी वह करतेव्य नहीं कषा जा सकता, क्योकि 
जिस॒ पुरषो निषेषवाक्याथेज्ञानजन्य सस्कार है अर्थात्‌ निषेध्य अथैके 
अनुष्ठानसे पपर होता है, यह स्कार दै, वह उक्त निषेध वाक्योका अथै 
जानता है, पर कतेव्यज्ञान उसको नहीं होता, अतएव उन कर्मोति उदासीन 
रहता है, जव यह सिद्ध होता है कि जैसे निषेधवाक्य कारयानपे्ष स्वर्थे 
भमाण है, वैसे दी वेदान्तवाक्म मी कार्यानपेष् स्वार्थमे परमाण ह । 





9 किक 





तृतीय बराह्मण ] भाषायुबादसरित ८३३ 





मृगतोये प्रवृत्तस्य वृष्णातैस्योषरे क्षणात्‌ । 
तमोध्वस्तौ निवृत्तिः स्याननिषेधेषु तथेक्ष्यताम्‌ ॥ १५१ ॥ 
इद्‌ हितमिति भान्त्या प्रदत्तस्य निषेधत । 
भ्रान्तिनाशचे निवृत्तिः स्यात्पराण्ड्वादेरमश्ष्यतः ॥ १५२ ॥ 


यदि अहननसकर्पविधारक प्रयल आदि अथं मनि, तो रक्षणा माननी 
पडगी, पर वह न विधौ पर रन्दाथं› इत्यादि वचन द्वारा शास््रकाररोको अभीष्ट 
नहीं है, इस बिचारसे यह सिद्ध इभा कि यद्यपि कायोे-वादी निषेध्यर्मे काय 
अर्थं नही मानते, तो भी निषेधवाकरयोकषो जसे प्रमाण मानते हे, वैसे दी शद्वैतवादी 
मी अक्रायीथबोधकृ (तत्वमसि! आदि वाक्योको परमाण मानते है क्योकि उक्त 
नियम सर्वसमत तथा सारवैतनिक नही है ॥ १५० ॥ 
शगतोये" इप्यादि । "तत्वमसि, आदिवाक्यजन्य ज्ञान अज्ञानका ध्वसक 
एव॒ सर्वव्यवहारका निवर्क दै, इसमे रोकसिद्ध इष्टान्त देते दै-- 
मरमूमिमे परतिफङिति घूयकी किरणों पय पूरको देखकर उसे जल समज्ञकर 
जरु पीनेके ङ्िए वरते इए पिपासासे जकर पुरषसे उसके ततत्वको जाननेवारा 
पुरुष कहता है कि यह मरुमूमि है, जलाशय नहीं है, जाप पिपासाकी 
निवृत्तिके उद्यसे व्यथै आगे बढ़नेका भ्रम करते है, यह सुनकर 
उस आन्त पुरुषको यह निश्वयहो जाता है कि यह मरुमूमि दहै, जरु नही है । 
इस प्रकार भारोपितजलाधिष्ठान भूमिका ताच्िक ज्ञान होनेपर अज्ञानकी निडत्ति 
हो जाती है ओर साथ दी कलित जल्की भी निवृत्ति हो जाती दै, अतएव 
प्रवृत्ति मी स्वय चान्त हो जाती है। विषय भवृ्तिका कारण दहै। विषयके न 
रहनेपर परवृत्ति कष्टा होगी ” इस द्टन्तके अनुसार आत्मके अज्ञानसे कत्व, 
भोक्तृ आदिका अभिमान होता है, उसकै द्वारा कर्मे भवृत्त पुरुषको (ततत्वमसि' 
भादि वाक्यजन्य आलमयथाथेज्ञान होता है, ओौरं उससे उसके अज्ञानकी निवृत्ति 
होनेपर समस्त प्रहृत्तियोंसे विरत तच्छज्ञानी हो जाता हे ॥ १५१ ॥ 
शद्‌ हितमिति, इत्यादि । ब्रा्मणहनन, काण्डुमक्षण जादि समीहितके साधन 
४, इस बुद्धिस इन कर्मोमिं ओ प्रदत्त होता है, उसको “न ब्राह्मण हन्यात्‌" , काण्ड 
न भक्षयेत्‌, इत्यादि निषेधवाक्योसे जब यह बोध होता है कि बाक्षणहनन ओर 
पठाण्डू-भक्षण असमीदितके साधन दै, उनमें समीहितसाधनलवक ज्ञान अभातमक है; 
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तस्मानिषेधसाख्चस्य शुद्धभूता्थनिष्ठता । 
पुव्यापारस्य गन्धोऽपि न तत्राऽस्तीति निश्चयः ॥ १५३ ॥ 

तब वह पुरुष उक्त करमो उदासीन हो जाता दै । ओदासीन्यके ङिए नूतन कोई 
व्यापार न्वं किया जाता, किन्तु तत्‌-तत्‌ कर्मोकि अनुकर जो व्यापार प्रसक्त था, 
उसके त्यागमात्रे जौदासीन्य सिद्ध होता है, इसकिए निपेधस्थरमे केभ्य शका 
सभव ही नहीं है ओर निषेध भी प्रमाण माने जाते है, उनके समान वेदान्त भी 
ब्रह्मम भरमाण है ॥ १५२ ॥ 

^तस्माननि०' इप्यादि । इष्टान्तका उपसहार करते है- निषेषशास्र जेसे 
मूताथे है अथात्‌ उसमे कर्त्याश्चका समावे्च नही है ओौर प्रामाण्य उन वाक्यम 
सर्वसमत है, वैसे द्यी अकतीम्यार्थं (त्छमसि' आदि वाक्य ब्रह्मे प्रमाण दै । 

शङ्का- निषेधवाक्यके इष्टान्तसे (^तत्वमसिः आदि वाक्ये प्रामाण्यक्ना समथेन 
करना ठीक नहीं दै, क्योकि दोनो बडा वैषम्य है । करज्ञमक्षण आदि भज्ञानङृत 
जौर अनथेफरुक हे । "न करुज्ञ भक्षयेत्‌? इष्यादि निषेधवाक्य कर्ञभक्षणादिमे 
भनिष्टसाधनत्वके बोधन द्वारा पुरुषोको तत्‌ तत्‌ कर्मसे विवृत्त करता दै, इसङ्ि 
निवृत्तिमात्र करानेसे वे भमाण मने जति दै, सो उचित ही है, रागत प्राप्त प्रदृत्तिका 
बाधक निषेधा षै, परन्तु श्रौत कम यागादि न अज्ञानहृत दहीहे रन 
अनथैफर्क ही है जौर न रागत प्रा ही हे, किन्तु शाक्लीय ओौर तत्‌ तत्‌ फरकी 
्रा्तिके उपायड्पसे विहित है, अतएव समानबर हँ । "तत्वमसि, आदि वाक्य तच्व- 
खपसे ज्ञानके जनक होनेपर भी ओत कर्मके निवतेक नहीं हो सकते, इसङिणए 
निवत्तकर्पते भरामाण्यका समथेन नहीं हो सकता । 

समाधान-- जैसे कल्ज्ञमक्षण अज्ञानङ्कत अतएव मनथफल्क है, वैसे दी 
श्रोत कर्मं याग, दान, होम आदि भी आप्माज्ञानहृत है, वस्तुत कव्व, भोक्तृलं 
आदि विशिष्ट आत्मा नहं है, किन्तु अज्ञानवश्च अपनेको कती यौर मोक्ता समञ्चता 
है, यह बार-बार क चुके दँ ओौर इसी अर्थम अनेक श्चतिरयोका प्रमाणद्पसे उ्ेव 
मी कर चुके ह । देहादि भज्ञानज है, वस्तुत ये ही जनथके निदान भी दरै। आजे- 
कप्वसाधक वाक्य द्वारा भात्मेकल्वका ज्ञान होनेपर सविलास अज्ञानकी निवृत्ति होती 
है गौरं तन्िबन्धन निसिक क्त्र भादि सारोपित धर्मौकी निवृत्ति होती ४, 
इसकिए ।तच्वमसि' आदिं वाक्य निवृ्तिपरतया निषेधवाक्यके समान्‌ भमाण है, एसा 
कहना उचित नहीं दै, अमुपयोगी वेषम्य अकिञ्ित्कर है । 
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आतमयाथारम्यविक्ञाननिष्ठता तद्रदीक्ष्यताम्‌ । 
तच्वमस्यादिवाक्षयाना नाऽ्चुष्टेय मनागपि ॥ १५४॥ 
न केबरमुषटस्याऽमावः किन्तु वेदनात्‌ । 

पूवं प्रवृत्तकर्माऽपि बाध्यं पुंसो निषेधवत्‌ ॥ १५५ ॥ 
अकर्ात्मधिया कमं लौकिकं वेदिक तथा । 

भाभ्य निषेधशषास्चेण कलञ्ञादिग्रबृत्तिषत्‌ ॥ १५६ ॥ 


शङ्क(-- काम्य कर्म अन्नानमूरुक तथा अनथेफर्क हे, यह ठीक है, किन्तु 
निष्य कर्मं तो केवर शाल्लीय है, अत उसे अज्ञानङ्घत नहीं कह सकते ओौर 
न वह अनथफर्क ही ३, प्रुत अनथैरूप प्रघ्यवायका नारक है, इसका उत्तर 
अगे केगे ॥ १५२ ॥ 

(आत्मयाथा०' इत्यादि । जैसे न्िथवाक्य न्पिधमात्रपरक दहै, अनु- 
थापक नहीं है, वैसे ही "तत्वमसि, आदि वाक्य मी आत्यथाथन्ञानमात्र 
परक ह, उससे अतिरिक्त अनुष्ठेय सथके बोधक नदी दह, इनमे अणुपात्र मी 
कत््यांशका समवेश्च नदीं है ॥ १५४ ॥ 

(न्‌ केवर ०” इत्यादि । 'तच्छमसि' आदि वाक्यम अनुष्ठेयाभाव है, केवर 
यदी नहीं, किन्तु ज्ञानसे पूर्वं जो कर्म अनुष्ेयखूपसे प्रा है वे भी ज्ञानके अनन्तर 
बाध्य हो जाते है, क्योकि कर्ष्व आदिका ज्ञान रहनेपर दी कर्ममे अधिकार होता 
है । तत्त्वज्ञान द्वारा भन्ञानकी निवृत्ति होनेपर तज्जनित कवर आदिकी निवृत्ति 
होनेपर पुरुषका कर्ममे अधिकार दी नहीं रहता, अत पूत भवृक्तिकमं भी निवृत्त हो 
जते है । इसमे दृष्टान्त है-निषेषवत्‌ । "न पठाण्ड भक्षयेत्‌, इप्यादि वाक्याथेके 
ज्ञानसे समीहित साधननुद्धिसे करज्ञादिके मक्षणमे प्रवृत्त पुरुषको जब ज्ञान ही 
जाता है कि यह अनिष्टका साधन है, तब भरवृ् पुरषकी मी उस कर्मसे निवृत्ति हो 
जाती है । जपूवै करममे भवसैक दोनों नही द पुव परदृतत कसे निक दोनों 
समान हे ॥ १५५ ॥ 

(अक्घत्रीतमक ०” इप्यादि । आतमा अकमे है, कतृभोचुलादिप्वमाव नी 
ह, इसका निश्चय होनेपर लौकिक जौर वैदिक दोनों कर्मं बाधित हो जाते है 
कर्ठैल आदि धर्मैके अमिमानी पुरुषा ही कर्मे अधिकार है । विपरीत ज्ञान 
होनेपर लौकिक ओर वैदिक कर्म बाधित दो जाते हः इसकिषए उनक्रा प्याग 
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अथ कष्यादिवाधेऽपि न बाधः भ्रौतकर्मणः । 
मेवमज्ञानहेत्‌स्थानर्था्थत्वसमत्तः १५७ ॥ 


हो जता है। करुक्च आदिर प्रृ्तिका इष्टान्त ठीक ही है, निषेषवाक्यज्ञानसे 
पथ जो पुरुष करज्ञादिभक्षणमे पर्त होता है, उसरी निषेधवाक्याथेज्ञानके बाद 
वृत्ति बाधित हयो जाती है, फिर उसमे प्रवृत्ति तो दूर रदी ॥ १५६ ॥ 

“अथं डष्यादि ०! इष्यादि । 

रङ्का- लौकिकं कर्ज्ञादिमक्षण रागत प्राप्त होता है ओौर अन्थ- 
फरक है, इसरङिए निपेषशा्नसे उसका बाध होना जसे उचित है, वसे ही लौकिक 
कृष्यादि क्मका बाध हो सकता है, किन्तु शास्त्रीय कर्मका भी ज्ञानीके ङिष्‌ 
बाध कहते षै, सो ठीक नदद, क्योकि शास्त्रीय कर्म अन्थेफलकक नहीं है 
ओर न रागे दयी प्राप्ते, किन्तु चा्तसे प्राप्त है, दोनों शालते समवरु हे, 
इसङ्एि कमेबोधक शास्त्रा बाध कैसे 

समाघान--बाध्यमे हेतु है--अज्ञानजत्व भौर भनर्थार्थ्, सो दोनेमि 
समान है । अज्ञानसे समुप्यन्न जेते लौकिक कष्यादि दै, वैसे ही वैदिक याग, 
दान; होम आदि है । आसराको कती मानकर ही पुरुष क्मीबिकारी होता 
है । कम चाहे छौकिक हो या वैदिक । आसमाको कती मानना केवर अज्ञान 
निबन्धन हे | 

हिक या आभुष्मिक फर भोक्तके किए ही है। जब निष्क्रिय आसा 
भोक्ता नहीं है, तब वह उसके हि फक मी नही हो सकता, अज्ञानसे अपनेको 
जब तकं भोक्ता मानता है तब त उसका फर कषा जाता है । भज्ञाननिदृतिके 
अनन्तर दोनों समान दी अफरहै, अत रौषि बाध्य है, शस्रीय नही, 
इसमं विनिगमकं कुछ नदी हे, शाघ्त्रौमे बाध्यबाधकभाव नदी है, इसङिए बलाबलक्षा 
विचार व्यथे हे। दोनों शास्त्र अपने-अपने विषयमे ध्यवस्थित दै । विदवानके हिण 
कमेविधि शास्र है, अतएव समाष्यकारने स्यष्ट कहा है कि मविावल्युष- 
विषयाणि शास््नाणि परत्यक्षादीनि प्रमाणानि च, इत्यादि । ज्ञानीके छिरए 
कमेनिदृत्तिबोधक वेदान्त है । इसी तात्पर्ये स्यागनैकेऽग्रतत्वमानङ्.' इत्यादि 
आ्तवचन दँ । वर्णं, आश्रम यादि मेदके समान भवस्थामेदसे जसे एक 
दी पुरुषके भति विषि ओर निषेष शरास व्यवस्थित माने जति ह, वैसे दी वेदान्त 
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दितत्वभान्िनरकौ करज्ञादािवात्मनः । 
करत्वभरान्तिदेहाप्ी समाने शरौतकर्मसु ॥ १५८ ॥ 
शाख्ररागादिजन्यत्वात्‌ काम्यानामेवमस्तु तत्‌ । 
शाखमात्रनिमित्तत्वान्नित्याना नेति चेन्न तत्‌ ॥ १५९ ॥ 
स्यगादिकामिनो यददग्नि्त्रविधिस्तथा । 

मोहकामादि दुष्टस्य नित्य क्म विधीयते ॥ १६० ॥ 


भी व्यवस्थित दै। अज्ञानीके छिए कर्मकाण्ड ौर ज्ञानीके छिए वेदान्त दै, 
यह निष्कषं हु ॥ १५७ ॥ 

(हितत ०” इत्यादि । निषेधवाक्य ओर वेदान्तवाक्यके साम्यका 
उपपादन करते है-निषेधवाक्यके भथके ज्ञानसे परे कल्ञ्ञ मक्षणमें 
समीहितसाधनष्वकी भन्ति ओर उसके भक्षणसे होनेवाख फरु-नरकप्राभि- 
एव वेदान्तवाक्यजन्य ज्ञानसे पहञे अपने रहनेवाले कतत भादिकी आन्ति तथा 
तत्फरू- देदप्राप्ति-ये दोनो समान दै, निषेध करनेवारे वेदवाक्यके अर्थज्ञानके 
सनन्तर दोनो अप्रवृत्ति मी समान है । माव यह है कि जञेसे निषेधयाख्के अज्ञान 
अथक्रा उस्म अविश्वासे हनन ओर अमक्ष्यमक्षण आदिमे हितसाधनत्वका भम 
होता है, इस भ्रमसे ईिसादिमे भ्त्ति होती है, जिका फर नरकनिपतन आदि 
है, वैसे द्यी आसमत्छके अन्ञानसे कतत दिका भरम होता हे, उसका फक 
देहान्तरमा्ति ३ै, देहान्तरप्राप्ति आाप्यन्तिक पुरुषाथे नहीं है, इसरङ्िए श्रत 
कर्ममी कृषि आदि कर्मोकति समान ही है। श्रुति भी दोनोंको समान दी 
कहती हे--“तद्ययेह कर्म चितो खोक क्षीयते" इत्यादि ॥ १५८ ॥ 

(श्ाक्ञरागादि ०” इत्यादि । चाक्ष, राग आदिसे अविचा ओर अविदयाजन्य 
काम्य कर्म होते षै इसङ्िए उनका प्याग टीक दै, नित्य क्म॑तो चास्मात्र- 
निमित्तक है, इसङिए उनका त्याग नदीं होना चाष्विए । 

यहो भाव यह है करि जितने काम्य कर्म है, उन सबका अज्ञानादि मूर हे 
तथा वे घने अनर्थके कारण है, अत॒ प्याज्य दहै, किन्तु नित्य कर्मं तो केव 
जाखमात्रनिमित्तक रै, अतएव अनथक मूरु मी नहीं हँ भरु प्रस्यवायके नाशकं 
है इसङिए उनका त्याग उचित नदी है ॥१५९॥ 

(स्वगीदि ०” इत्यादि । स्वर्शढ्द पारढौकिकर फलका उपलक्षण दहै। आदि- 


१०६ 
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अकर्तार खमात्माने करैसवेनाऽमिमन्यते । 
नित्यकर्मीधिकायेस्मान्मोहदोषोऽधिकारिणः ॥ १६१ ॥ 
सोऽकामयत जाया मे खादित्यादि श्तौ स्फुटम्‌ । 
कामदोषः प्रत्यपादि सर्वकामाधिकारिणामर्‌ ॥ १६२ ॥ 





रब्दसे पञ, पुत्र आदिका अरहण है । उन स्वगीदिकामियोके प्रति स्वगीदिके 
उदेश्यसे जसे भमिहोत्रादि कर्मोका विधान दै, वैसे दही मोहकामादिदुष्ट पुरुषोके 
ङिएु निप्य कर्मोक्ा विधान है । अविचयादोषदुष्टत्व, उत्पत्ति, विनियोग, प्रयोग ओौर 
अधिकारी इत्यादि नित्य ओर काम्य दोनों विधि्योम समान है । 

शङ्का-- यदि दोनों समान हैँ, तो निष्य जौर काम्यका विभाग कैसे 

समाधान- स्वगे, पुत्र आदि विरोषखूपसे फर्के कामियेकरि पति 
तत्‌-तत्‌ फर्के उदेश्यसे विदोष-विशेष काम्य कर्मोका विधान है ओौर 
ष्ट मे स्यादनिष्ट मा सूत्‌, इस प्रकार सामान्यहूपसे फलार्थियोकि उदेश्यसे 
नित्य कर्मका विधान है । अथवा कामनापरयुक्त काम्य कर्म॑ गौर जीवन- 
प्रयुक्त निप्य कर्मं है--इस भरकर भी दोनोँमे मेद मानकर उक्त विमागकी उपपत्ति 
है। यष्टी एक प्रकार ह जिसके द्वारा इन दोनोंका विभाग सिद्ध हो सकता दै, 
दुसरेसे नही, क्योकि कामनाधीनत्र तो काम्य ओौर निप्य दोनेोम समान दह । 
“यद्यद्धि कुरुते जन्तु तत्तप्कामस्य चेष्टितम्‌" इत्यादि वचन तथा अनुभवके अनुसार 
कामना प्रवृत्तिमातर्मे कारण है । इसीसे चेतनकी पवृत्तिमात्रमे इष्ट-साधनताका ज्ञान 
कारण है । इस प्रकार यह कार्यकारणभाव सरवैसंमत माना जाता है, अतएव "न 
प्रयोजनमन्तरेण मन्दोऽपि परवतैतेः यह लोक्षमे प्रसिद्धि है । यावज्जीवन तो नित्य 
कर्म मी बराबर नदीं होता। साय गौर प्रात कारम नित्यामिहोत्रादि होते है, जीवन 
रहनेपर दयी कदाचित्‌ काम्य कर्म मी होता है, अत अननिहोत्रादिमे निप्यल् 
बाधित ही है ॥ १६० ॥ 

'अकतारम्‌' इप्यादि । वस्तुत भक्ताय भासा कवा अमिमान करके 
ही जीव निध्य क्का अधिकारी होकर निप्य कर्म करता है ¦ हसे सखपष्ट समज्ञा 
जाता हे किं नित्य कर्म फरनेवाडा पुरुष मोहादिदोषदुष्ट अवद्य है, विपरीत 
ज्ञान मोहके बिना कही हो सकता, इसमे किसीका विवाद नदी ३ ॥ १६१ ॥ 

(सोऽकामयत इत्यादि । प्रनापतिने कामना की करि मेरी भी 
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आविरिञ्च्याद्विरक्तोऽपि शुक्ति कामयते ततः । 
ततपरवत्तिश्च काम्येति चेत्तद्यषाऽपि बाध्यताम्‌ ॥ १६३ ॥ 
आत्माज्ञानेकैतत्वाद्मादमनःकायकर्मणाम्‌ । 
आत्मज्ञानेन तद्धानात्समाधिः सर्वकर्मणाम्‌ ॥ १६४ ॥ 


जाया शी हो, यह कामना श्रुति स्पष्ट है। इसके अनुसार सब कामना- 

धिकारियोमं कामना दोष श्तिने स्पष्ट कहा दै । अविद्याके बिना कामना 
नहीं होती, सत मूक दोष अवि है, यह अथात्‌ सिद्ध होता है ॥ १६२ ॥ 

(आविरञ्च्या०' इत्यादि । 

दङ्का- जसे कामादिदोषद्ष्टका कर्मम मधिकार है, वैसे ही मोक्षी कामना- 
वे सुभुष्चका ज्ञानम भिका है, अत कामनारूप दोष उन दोर्मि 
समान हयै, फिर ज्ञान ओर कर्ममे क्या विशेष हुभा ' मोक्षकामनाकरे बिना उसके 
साधन श्रवण, मनन आदि पुरुषकी प्रदृ्ति दी नही हो सकती । 

समाघान- सभी कामन दोष नहीं है । प्रकृते बन्धनैतु विषयी 
कामना कामनाश्ब्दसे विवक्षित है । स्थाणुसे लेकर ब्रह्मरोकपयन्त जो विविध 
देहिक भामुष्मिक फरु है, उन फंसे विरक्त परमाथ सत्‌ सासारिक- 
धर्मातीत आतमा है, ठेषा जिसको विवेक दै, उस पुरुषका मोक्षम अधिकार है । 
सथवा यदि कामनामात्र दोष है, यदी सिद्धान्त मानते हो, तो मोक्षकामनाका 
मी बाध मानो, मोक्षश्चब्द मोक्षसाधन ८ उसके उपाय ) श्रवणादिके तात्ययेसे 
कहा गया है । विरक्तका दी ज्ञानम अधिकार है, इसमे क्या प्रमाण ८ पराच 
कामाननुयन्ति बाहास्ते सूत्थोयैन्ति विततस्य पाशम्‌ इत्यादि ओर कामान्‌ य 
कामयते मन्यमान स काममिजीयते तत्र तत्र" इत्यादि वचन प्रमाण हे। इनसे कामकी 
निन्दा की गई है । निन्दा प्यागके किए की जाती है, निरथक नदीं । 'योऽकाम › 
इत्यादि शति साक्षात्‌ कामका निषेध करती है । इससे यह स्पष्ट मतीत होता है कि 
कामादिसे रदित पुरुषरत्नकी अयोमा्ै सम्यगृज्ञानमे प्रवृत्ति होती है ॥१६३॥ 

(आत्माज्ञानि ०" इत्यादि । वाचिक, मानसिक; कायिक--इन त्रिविध करममिं 
आसमाक्रा अज्ञान ही कारण है । आसमज्ञानसे आसमाज्ञानकी निवृत्ति होनेसे सव 
कर्मोवी समाधि हो जाती ह । कारणके भमावसे का्ेका मी अमाव होता है, यह 

सर्वसिद्धान्त है, इसलिए मोक्षके लिए ज्ञानीको करकी अपेक्षा नदीं होती ॥१६४॥ 
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कर्मोपयोगाभावेऽपि वृथाकारक्षयादरम्‌ । 
कर्मादुष्ठानमिति चेन्न प्घृत्तरसम्भवात्‌ ॥ १६५ ॥ 
न चोच्छिन्नात्ममोहस्य सदेवाऽऽत्मधियः स्मृतेः । 
अल्पोऽप्यवषरोऽस्तीह बादमन.कायकर्मणाम्‌ ॥ १६६ ॥ 
(कर्मोपयोगा ०" इत्यादि । 
राङ्-- यद्यपि उक्त रीतिसे मेोक्षके छिए ज्ञानियोको करमकी अपेक्षा 
नहीं होती, फिर मी कमानुष्ठानका प्यागकर व्यथे का बितानेकी अपेक्षा शस्त्र- 
विहित श्युभकर्मोकि अनुष्ठान द्रा समय बिताना अच्छा ह, इस दृष्टस ज्ञानियोके 
कु मी कर्मानुष्ठान आवदयक है । 
समाधान-- नदी, कमके अनुष्ठानमे ज्ञानि्योडी प्रवृत्ति दही भसंभव है । 
श्ानोसत्तिसे पूरवे कम ओौर उसके फर सप्यतज्ञान रहनेसे श्रद्धा ओर तत्‌ तत्‌ 
फरुकी कामना होती है, इसकिए फरुकी कामनावाा पुरुष उसके साधन कर्मे 
परृत्त होता है, तस्वत्ञान होनेके बाद हैतमात्रमे मिथ्याज्ञान होनेसे अश्रद्धा ह्यो जाती. 
है ओौर फर्की कामना सुमुष्ुको होती नही, फिर कर्मे प्रवृत्तिकी क्या 
संमावना ह * ॥ १६५ ॥ 
प्रवृस्यसम्भवको दी स्फुट करते दै-- "न चोच्छिन्ना०” इत्यादिसे ¦ 
ज्ञानक्षणिकत्ववादीकी शङ्का है कि जिस पुरुषका आलसमोह-माताज्ञान- 
आत्मतच्वज्ञान द्वारा नष्ट हो गया है, उस पुरूषकी भी प्रवृत्ति उक्त ज्ञानका नाश्च 
होनेषर फिर हो सकती हे । 
समाधान--जामन्ञान क्षणिक है, एेसा माननेपर भी उत्तरो्रक्ञानपरवाह उत्यन्न 
होता दी रहता &ै, क्योकि सुमुष्ुकी निदिध्यासनमें द्य सदा परदृत्ति रहती षै, 
इपकिए सुगुश्चुकी आलज्ञानशम्य अवश्या ही नहीं हे, तो कमनुष्टनक्ा क्या 
प्रसंग : इस अभिप्रायसे कहते दै-- कायिक, वाचिक ओर मानसिक--इन तीनों 
कर्मोका थोडा मी अवसर नहीं रहता भर्थात्‌ सतत आत्मज्ञान हयी तस्पर 
होनेसे सुयु्चको कमं करनेका अवसर नदीं हे । वार्तिके “आतमधिय स्थिते › यह 
पाठहै जौर वार्तिकसारम “भआसधिय स्पते" यह पाठभेद है, पर दोनों 
मवाहूपसे स्थिति मानना आवश्यक है । निर्विचिकितस शब्दज्ञानसन्तति 
स्मरणात्मक ही है, इसलिए वार्तिकसारमे धीविरोषवाचक स्पृतिशब्दसे निर्दे 
किया है, सामान्यविरोषवाचकशब्दके परयोगका मेद दै, अर्थं तो एक ही ३।१६६॥ 
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कर्मणोऽवसरश्चेत्स्याचखद्धिक्षावसरो यथा । 

मेव क्षुधादिदौषेकदेत॒सेनाऽनिवारणात्‌ ॥ १६७ ॥ 
कमऽपि मोक्षकामादिमूल चेदयो विघुद्यति । 

स करोत्येव कमांणि को ज्ञं विनिवारयेत्‌ ॥ १६८ ॥ 
अनिवारयश्चुधेवाऽय मोहो यस्याऽनिवारणः। 
तसिमन्दु्वत्यमूटस्य फि छिन्न ब्हवेदिनः ।॥ १६९ ॥ 


(कर्मणोः इत्यादि । 

रङ्का-- ज्ञानी लीवन्मुक्तको जसे भिक्षाटन आदि कमै करनेका अवप्तर 
मिता है, वैसे ही अन्य कर्म करनेका अवसर उसे क्यों नहीं मिरूता " यह तो 
को$ कह नहीं सकता कि जीवन्मुक्त भिक्षाटन आदि कमं भी नहीं करता, क्योकि 
शररीरधारण भिक्षाटनके विना होद्ी नही सकता ओर तत््वोपदेशके ए 
शास्रे निमीण आदिमे भी उपकी परवृत्ति देखी जती टै, फिर क्भमेदही 
क्याद्वेषहैण्जो कि उसे नही कर सकता है, एेसा कहते हो 

समाधान--भिक्षा आदिमे प्रडृत्तिकि कारण हँ प्रारज्धकर्मवशच शरीरधार- 
गापयोगी मिक्षा्चनके मूर कारण श्ुषादिदोष, सो इष्टं है, इसर्एि उनमें 
प्रवृत्ति होती है, अन्य फलकी इच्छा नही दहै, अत शासनीय कमानुष्ानमे 
प्रवृत्ति महीं हो सकती ॥ १६७ ॥ 

(कर्माऽपि' इप्यादि । जो केवर विवेकी हे, तत्वज्ञानी नहीं है, उसकी यद 
धारणा होती है कि कमानिष्ठान हयी मोक्षकामनाका मूल है, यह यच्यपि विवेक 
नही है, किन्तु मोहमात्र है, तथापि पेसे सुग्धकी कमंयुषटानमे प्रवृत्ति दी हे, 
कारण कि ज्ञ अर्थात्‌ निपरीत ज्ञानवानूको कौन रोक सकता है । जन्त पुरुष 
अप्रते अङ्ानवश्च आमास भी प्रवृत्त होता ही है ॥ १६८ ॥ 

(अनिबार्थ ०” इत्यादि । शरीरधारी प्राणिमात्रको श्चा जेसे अनिवायं दै; 
अ्थीत्‌ अपने सनुरूप महार अवक ही करना पडता हे, वसे ही सब 
पुरमोको उक्त मोह अनिवार्य है अर्थात्‌ सास््नाचार्योपदेश द्वारा भी निवृत्त नदी 
होता, अतएव वह कामम प्दृ्त रहता है, ब्रह्मज्ञानी अतएव मोहरदितकी 
क्या हानि होगी * अथात्‌ कुछ नही होगी, अधिकारीका इष्टान्त अनधिकारी 

पर रागू न्दी दता ॥ १६९ ॥ 
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्वधितो यक्त इत्येव भुड्क्ते तृपो न इत्रचित्‌ । 
मूढः इुरुत इत्येवं नेव इ्यादमूटधीः ॥ १७० ॥ 
उच्छिन्नस्य न मोहस्य धछयकस्मात्पुनरुद्धवः । 

येन मढ प्रवर्तेत नित्यकमंसु तचखवित्‌ ॥ १७१ ॥ 





श्वुधितो' इ्यादि । श्चुधित--भूखा--पुरुष यदि भोजन करता है, तो 
क्या तृप्त मी कीं मोजन करते पाया जाता है" यदि एसा पाया जाय, तो 
यहीं मानना पडेगा करि वह तृप्त दही नथा, एवमूढ़ कर्म करता हे; 
यह देखकर भमूढधी आसानासमविवेकी अद्वैत-ब्रह्-तच्चदर्शी कर्म॑ नदीं 
कर सकता ॥ १७० ॥ 

(उच्छिनस्य' इष्यादि । 

शङ्ा--ज्ञानीका अज्ञान नष्ट हो जाता है, इसङिए उसको करम करनेका 
अवसर दी नहीं आता, यह भापने कहा, सो ठीक नही जचता, कारण कि 
फिर यदि अज्ञान उन्न हो, तो कमेका अवसर क्यो नही वेगा  अक्ञान- 
नायके अनन्तर पुन अज्ञानकी उध्पत्ति नी होती, इसमे कोई कारण नही कहा हे । 

समाधान-ज्ञानागिसे समूरु अज्ञान नष्ट हो जातादहै, अत ज्ञान रहने 
पर्‌ पुन अज्ञान उदयन्न नहीं होता । इपर तासर्थसे कहते दै-“उच्छिन्न्य न 
मोहस्येष्यादि' । अभिप्राय यह है कि जो भन्ञान नष्ट इहे, उसकी फिर 
उत्पत्ति तो असम्भव दी दै । यदि उसके सजातीय दृसरे भन्ञानकी उदयति किए, तो 
कारणके अमावसे दी भज्ञानकी उयत्ति नहीं हो सकती । यदि अन्ञानको दी उलादकं 
कषये, तो वह नष्ट हो चुकादहै। यदि अज्ञानकानाश्दह्ी न मानिषु, तो 
ज्ञानोयत्ति दी व्यथ होगी जओौर मी मोक्ष ही नहीं होगा । यदि आलाको हयी 
अज्ञानक्रा उत्पादक कष्टिये, तो फिर ॒ अनिर्मोक्षापत्ति द्यी दोष होगा। नासा 
नित्य है भौर उसीको अज्ञानका उत्पादक कहते हो, भत अज्ञान सदा दी 
होता रहेगा । यदि किये कि अनेक अज्ञान मार्नेगे, तो इसमे ऊढ प्रमाण 
नहीं है (अहमज्ञ › इत्यादि प्रतीति जब एक भनज्ञानको केकर भी उपपन्न हो 
जाती हे, तो फिर अनेक अज्ञानं कुछ प्रमाण नहीं है, अत जिस पुरुषका 
अज्ञान नष्ट हो गया है, वह ज्ञानी पुरुष कम नहीं करता । 

मिक्षाटन आदि कमे मी परोक्षासतखदर्शी ही करता दै, उस्म मी मू 
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कर्मब्रह्मधियोः कालमेदेनाऽयस्षरो यदि । 
मेव वस्तुनिमित्तत्वाद्‌ ब्रह्मबुद्धेः सदा स्थिते ॥ १७२ ॥ 





घ्ुषादि दोष है। अनिोत्नादि कमै केवरु दोषमात्रनिमित्तक नहीं दै, 
कितु शास्त भी उनमें निमित्त है, इसङिए्‌ मूट़ पुरषके समान तत््ववेत्ताकी कर्ममें 
प्रवृत्ति नहीं होती । 

शङ्का- बह भी व्स्तुदह्ी है, वस्तुमात्रम कारुसबन्ध धटादिके समान 
रहता ही है, इसी तरह बरहममे कर्मका सबन्ध भी माने, तो क्या क्षति है ‡ यदि 
कहो कि वस्तुमात्रे कारुसबन्ध मानते हो, वो क मी क्स्वुद्ी दै, इसरिए 
उसमे भी कारसबन्ध मानना दोगा । यदि आस्माश्रयादि दोषसे कारम कारका 
सन्ध नहीं मानते, तो ब्रह्मे कारसम्बन्ध सिद्ध नदीं दो सकता, क्योंकि 
सवन्धसाधक वस्तु कर्मे हयी व्यमिचारीदहै, तो इसका उत्तर यहहेकफि 
कारातिरिक्त वस्तुको कालसबन्धसाधक माननेसे उक्त दोष नही होगा, 
अत॒ विद्वान्‌ आ्मामि मी कारुसम्बन्धके समान कमेसबन्ध हो सकता 
हे ॥ १७१ ॥ 

समाधान-- (@र्मबरह्मधियोः" इत्यादि । कमै ओौर हमस्वूपज्ञानका विदोषं 
काठसवन्धसे आत्माम अवसर हो सकता दै, एेसा मानना ठीक नहीं हे, कारण 
करि निस ओर स्वप्रकाश तह्म्ञानमे कमंका अवसर कहा 

अमिप्राय यह ै कि वस्तुको कार्की अपेक्षा उघत्तिमि कहते हो या 
जिम : भथम पक्षे घटादिके समान आस्माकौ उप्पत्ति नहीं है जिससे कि 
काठका सम्बन्ध अपक्षि हो । आयक्षणसबन्ध ही उतयत्ति है, इसङिए अजन्य 
पदार्थमा्र कारोपाधि माने जाते दँ । “इदानीं घट उप्पचते, अस्ति, नदयति' 
इप्यादि व्यवहार काररसंबन्धके बिना, नही हो सकता । भात्मा नित्य दै, इसङिए्‌ 
उसभ “इदानीं, तदानी" की ावदयकता ही नदीं है, अतएव ॒तार्किकोंका 
कहना है कि "निषु काकिकायोग ' अर्थात्‌ नित्यम कारोपापि नहीं होती । 
द्वितीय पक्षमे ज्ञान स्वयप्रकाश्च तथा नित्य दैः इसङ्िए उसमे भी उक्तं रीतिसे 
कारसबन्ध नही हो सकता । यदि आसा परपकाश्च होता, तो प्रकाशक कामे ही 
उसका भक्ाश्च होगा अन्य काल्मे नही, अत {इवान प्रकाश्यते" इत्यादि ठ्यवहारफे 
किए काटसबन्ध माननेकी आवश्यकता होती दै । स्वमकाश्च होनेसे बरक 
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न वस्त्वव्षरापेश्चं स्वतः सिद्धत्कारणात्‌ । 
क्रियेवाऽवराषेश्षा तस्याः कारकतन्त्रतः ॥ १७२ ॥ 
यदोडवेरकुधेवाऽस्य प्रबला मोहवासना । 

तदाङ़त न निस्य स्यात्तस्य यादच्छिकत्वतः ॥ १७४ ॥ 








दधिकी सदा स्थिति दी रहती हैः इसर्एि किसी तरह उसमे कारसबन्ष 
नदीं कड सकते । 

शङ्का--तव किसको काट्की अपेक्षा है ४ 

समाधान क्रियासे कार्यमात्रका भ्रहण होता दै, कायेमात्रको अ-एसर 
कारुकी अपेक्षा होती ह, क्योकि करिया (कायेमात्र) कारकतन्त्र (कारकके अधीन) 
ही है) कारणके समवधानसे दी कायं होता है, अन्यथा नही । अतएव कदाचि 
कहा जाता है ॥ १४५३ ॥ 

यदोद्धवेत्‌ इ्यादि । जिस समय तच्वज्ञानीको दोषमात्रजन्य श्युधाके 
समान मोहवासना उषन्ने होती है, उप॒ समय कर्म अवश्य करना चाहिए, यह 
धारणा होती है, उस समयका किया हुआ अग्निदहोज्ादि कर्म निष्य कर्म नहीं कटा 
जा सकता, वह तो केवर यादृच्छिक कदकाता है । 

अभिप्राय यह है कि यावज्नीवमग्निहोत्र जुहोति, “उदिते जुति, 
अनुदिते जुहोतिः इप्यादि शश्रे विहित जो कर्मे, ये नित्य कर्म 
कलते दँ । प्रतिदिन उनका नियत साघन, समयादिसे अनुष्ठान होता ष, जिसे 
कर्मं प्राय क्या करते हे। तत्वबुसुप्पु सुस्व जब निदिष्यासनमै निरत 
रहता है, उस समय उसको काल-क्मादिका ज्ञान है ही नहीं, इसिए तदनुष्ठान 
असमव ही है । कदाचित्‌ ब्युत्थानदद्यामे पूवौर्जितवासना अभिव्यक्त 
होती दहै, तो अमिहोत्रादि कर्म शास्त्री ओआज्ञासे नही, किन्तु स्वेच्छासे 
बाख्करौडादिवत्‌ प्रवृति हो जाती है, परन्तु वह कर्म नित्य कर्म नहीं 
कहा जाता, किन्तु वासनाङ्ृृत अतएव यादृच्छिक कर्म कष्ा जाता 
हे! चो कर्मवश किया जाता दै, वह नित्य कर्मं कहराताहै, जो 
(न किया जाता दै, वह यादच्छिक कदाता दै, यष्टी दोनों मेद्‌ 

७९ ॥ 
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दोषजन्येऽपि मिक्षादौ कालादिनियमः शरुतः । 

विधिः सं एष विदुष इति चेन्न तदिष्यते ॥ १७५ ॥ 
नेवाऽयं नियमोऽस्माकं परिसद्धथा हि सा यतः । 

नो वेदिहितकालेऽस्य भिक्षास्यागो न शक्यते ॥ १७६ ॥ 








श्रोषन्ये इत्यादि । ज्ञानी भिक्षाटन भादि कर्म कामादि-दोषवश रता दै, 
अगनिहोत्रादि कर्म नहीं करता, क्योकि वे दोषनिबन्धन नही है, किन्तु विषि- 
निबन्धन हैँ । विधि ज्ञानीके किए है नही, अतएव भाष्यकारने शारीरके 
स्यष्ट ही कदा है--“भविधावद्विषयाणि शाखराणि' अर्थात्‌ शासन भविद्रानेकि रिष्‌ 
है । यक्षं विद्रानूका तायये ब्रहमज्ञानीमे है, अत॒ उससे अतिरिक्त विद्वान्‌ मी 
अविद्वान्‌ ही माने जाते 2ै। इसका 'पश्चादिमिश्वाऽविरोषात्‌ इत्यादि वाक्यते 
माष्यक्रारने स्वय स्पष्टीकरण किया है । 

शक्का-- ज्ञानीके छिए शास्म विधि नहीं हे, यह तो आप दीक नहीं इहं 
रे दै, क्योकि"चातुरवण्यै चरेद्कष्यम्‌,, "एककार चरेयम्‌”, "तीना च चतुगणम्‌” 
इत्यादि शाखोसे जेसे ज्ञानीके किए भिक्षा भादिका विधान है, वैसे निहो भादिका 
मी विधान क्यों नहीं मानते  आसिर आप विंधिका स्वेथा निषेव तो कर नहीं 
सकते, क्योंकि उक्त वचनोंसे भिक्षा, अद्यौच आदिमे कार, वणे जओौर सख्याका 
मियम स्फुट दी विहित हे ॥ १७५ ॥ 

समाधान--इनकी मी विधि ज्ञानीके श्ण नहीं है, इसका उत्तर अभ्रम 
दकोकसे कहते द--नेवाऽय' इत्यादिसे ! 

हमारे ( वेदान्तियकर ) मतसे पूर्वोदाहत नियमविधि नदी हे, किन्तु वह 
परिसख्याविधि है, अन्यथा विहितकास्मे भिक्षादिका स्याग नदीं हो सकेया । 

अभिमाय यह है कि विषि तीन भकारकी होती है--अपूवेविधि, नियम- 
विधि ओर परि्ख्याविषि । स्यन्त अप्राप्रकी प्रापक अपूर्वैविषि है ! 
जसे “भग्िहोत्र जुहूयास्स्वगीकाम ' यहा अग्निहोत्रे स्वगेसाधनत्र प्रमाणान्तरसे 
सर्वथा अप्ाप्च है, इसका प्रापक यदी वचन है। इसलिए '"भग्निहोत्रम्‌' 
इत्यादि अपूर्विधि है । श्रीहीनवहन्तिः यह नियमविधि दहै । पक्षम 
यप्राप्तकी पापक नियमविधि कंहसती है । अववातका प्रयोजनं तण्डुल 
निष्पत्ति, सो दो प्रकारसे हो सकती हैः अवधातसे--दूरनेसे--भथवा 
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एव वेत्परिसह्धा तेऽकाले युक्त्वा तु तत्ववित्‌ । 
प्रत्यवेयादिति प्राप बाटमस्य न दुष्ठृतम्‌ । १७७ ॥ 
मोहवासनया कृत्वा विहित सुदती यथा । 
निषिद्धातिक्रमेणेव दुष्कृती न भवेत्त; ॥ १७८ ॥ 





भनगनयनरोोन्वतादटन 


परिसख्याका व्यापार हे, सो भी अविद्वान्‌ विविदिषुके प्रति है, ज्ञानीके प्रति नहीं| 
ब्रहज्ञानी तो विधिनिषेधकी भूमिसे अतिक्रान्त है, अत॒ उसके रए परिसस्या 
भी नदीं है ॥ १७६ ॥ 

"एवं चेत्‌" इत्यादि । 

राङ्का--यदि आप परिसख्या मानते हो, तो भी अविहितं कारमं 
अथ च शृद्से भिक्षाका महण कर उसके सेवनसे तच्ज्ञानी भी प्रस्यवायी होगा, 
क्योकि परिसंख्यासे इतरकी निषृरत्ति बोधित होती है, इसकिए निषेधे 
उद्द्वनसे प्रप्यवाय अवय होगा, अन्यथा निषेध ही व्यथं हो जायगा, अतएव 
परञ्चनखेतरभक्षणसे प्रप्यवाय शाघ््रकारोने माना है । 

समाधान-हो दीक है, किन्तु ज्ञानी विवि-निषेधकी भूमिम नदी ह, 
यह कह चुके है, जद जमीनमे जमर्जित बीज उगता है, इससे क्या सतस 
बाद्धमय भूमिम मर्जित बीज कमी उगता है" कमी नही । एव ज्ञानीको 
दुष्त हो मी, तो मी वह सर्जत वीजके समान मरस्थकसम ज्ञानीके चित्तमं 
ङेशाङ्कका आरम्भक नही हदो सकता । पेके छपे इए वात्किसारमं 
"काटेऽयुक्ला, ठेसा पाठ दै, पर वह परमादसे छप गया है । (अकले मुक्वा' एेसा 
पाट होना चादिए, इसी अरथकी सगति होती है, इसकिए दमने पसा ही पा 
रक्ला है ॥ १७७ ॥ 

(मोहवासनया' इत्यादि । 

शङ्का- मोहवासनासे तीथैस्नान, उपवास भादिका अनुष्ठान करके ज्ञानी यदि 
युङृती- पण्यान्‌--होता है, तो निषेधके अतिक्रमसे--निषिद्धके यनुष्टानसे-- 
दु्छिती क्यों नहीं होता यपि इस विषयमे नि्णेय हो चुकाषैकि वह 
विभिनिमेधक्षा विषय नही है, तथापि स्थूणानिखननन्यायसे सिद्धान्तको पुन 
हद्‌ करनेके ङिए जौर इस विषयमे शाखप्रमाण दिलरनेके किए फिर आक्षप 


किया गया हे ॥१७८॥ 
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अर्टेषवचनान्नाऽस्व सुकृतं केयक यदि । 
ुष्टृत च तथेत्येवं सन्तोष्टव्यं विपधिता ॥ १७९ ॥ 

(अश्ेषवचना०' इत्यादि । अ्टेषवचनसे ज्ञानीका सुञ्कत ( पुण्य ) ठेपक 
(फएरप्रद) नहीं होता, तो उसी प्रकार दुष्टृत मी फरपद नहीं होता, यह समञ्च कर 
ही बिद्वानोको इस विषयमे सन्तोष करना चाहिए । यह अभिप्राय है--वेदान्तसूत्र 
तथा उसके भाष्यमे यह विचार किया गया है कि ब्रहमवेत्ताका दुरित नष्ट 
होताहैया नहीं? 

शङ्का कर्मं फलप्रद होता है, अत॒ फरप्रदानके बिना कमे नष्ट नहीं 
होवा, अतएव स्पृतिकारोनि कहा है--“नाऽमुक्त क्षीयते कमे, इत्यादि । 

यदिकहो किक फक दिये बिना न्ट नहीं होता, तो प्रायथित्तका 
विधान ही व्यथ होगा, क्योकि प्रायश्चित्त तो इसीकिष है कि निना फरु दिये कर्म 
नष्ट हो, तो इसका उत्तर यह है छि फमनाश्चके उदेदयसे किया गया प्रायश्चित्त 
कर्मा नाशक हो सकता है, प्र बरह्मविच्ा तो इस उद्यसे विहित दै 
न्ट, इसङ्एि तऋवेत्ताका दुरि फर दिय बिना नष्ट नहीं होगा। 
यदि ब्रहमवेत्ताको मी स्वकर्मफर भोगना पडा; तो शरीरेन्दियोके बिना 
उसके फलका भोग होगा नही, अत॒ तदेशकारादिसपिक्ष शरीरादिका धारण 
आवद्यक होनेसे मोक्ष दी दुरम हो जायगा । 

समाधान--ब्रहवेत्ताके पूर्वै ओर उत्तर--ये दोनों पाप निशं हो जाते हे, 
मेद केवर इतना है कि पूर्वै दुरिता विनाश ओौर उत्तर कालिकं दुरितक। 
भसे ( जसबन्ध ) मात्र होता है, इसमे प्रमाण यह है-- यथा पुष्कृरपरादश 
आपो न शिष्यन्ते एवमेवविदि पाप कमं न द्िरुष्यते । एव पूर्वै दुरितके विनामे 
भमाण है--तद्येषीकातूरुमग्नौ प्रोत प्दूयेतैव हास्य सवैपाप्मान प्रदूयन्ते 
तथा भभिधते हदयमन्थिद्छिबन्ते सवैसशया । क्षीयन्ते चाऽस्य कमणि तस्मिन्‌ 
हृष्टे परावरे, भादि । जो यह कहा कि कमे फरूके मोगके बिना नष नहीं होता, 
सो ठीके नहीं है, क्योकि नायुक्तम्‌' इत्यादिका तादय फरुदान, समथ 
कमम हे, सो हम मी मानते है । भायश्थित्तके समान ब्रश्नि्या भी उसके फरुके 
प्रदाने प्रतिबन्धक 

वस्तुतस्तु कम नष्ट नटीं होता, यह जओौस्सर्गिक है, इसका अपवाद 
भरायञ्ित्त तथा जक्षविचया। इन दोमेकि वारा पुण्य ओर पाप--ये दोनो फकदानके 
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तस्मात्कमाधिकारणा निषेधायाऽऽत्मधीवचः । 
निषेधवाक्यवत्तन कार्या शङ्का न काचन ।॥ १८०॥ 








बिनामी नष्टो जतेदै। इसमे प्रमाण है-'सवैपाम्पान तरति तरति ऋह्य- 
हस्या यो ऽश्वमेधेन यजते य उ चेनमेव वेद, इप्यादि श्रुति । जो जपने यह 
कहा कि प्रायश्चित्त जैसे पापना्के उद्यसे विहित है, वैसे त्रहमविदयाका 
विधान नहीहे,सोभी ठीक नहीं है, क्योकि सगुण जक्षबि्ा परपना् 
ओर रेश्ययेकी प्राप्िके उदेश्यते विहित है, निगण ब्रह्मविद्याका विधान 
यद्यपि उक्तोदेदयसे नही हैः तथापि अकतष्वादि ज्ञान द्वारा पूव 
कर्मक नाक्च उत्तर कर्मोका असबन्ध स्वत सिद्ध होता दहै, जब अपनेको 
तत्ववेता कती ही नहीं मानता, तब पुण्य, पाप आदि तथा उनके फर भी 
कहा ‡ (शाख्देशित फर कर्परि' इस सूत्रसे कतृपवाबभिमानीको दी धममौधमे तथा 
उसका फर भी होता है । उस अभिमानसे श्ुन्यको नदी, (इतरस्याप्येवमसशेष पते 
तु, इस सूत्रम यह सिद्धान्त किया है कि पुण्य कमका भी पापके समान असदटेष 
भौर विनाश माना जाना है । उमे उ हैवैष एते तरति, इस श्रतिसे दुष्छृतके 
समान सुद्ृतका मी नाश होता है। जहा की दुष्डृतका नाच बतलाया हे, 
वहा सुकृतम भी उसका ताप्यै है, क्योकि ज्ञानीका सुकृत भी ज्ञानफलका (मोक्षका) 
प्रतिबन्धक होनेसे दृष्छरतके समान दही है अथात्‌ दोनोका फर ज्ञानूप 
फलकी अपिक्षा निष्ट है ॥ १७९ ॥ 

“तस्माद्‌! इत्यादि । चूकिं अक्वरत्ाुपरक्षित भासमदरशीको कोट कतेवय 
नहीं रहता, इससे सकर नित्य, नैमित्तिक जर काम्य कर्मोकि मिषेधके टि 
आत्मधीवच ---तच्छमस्यादि वाक्य-है। भा रिस्यास्सवां मूतानि' “न सुरा पिबेत्‌! 
इत्यादि निषेधवाक्य जित प्रकार शौदासीन्यसे अतिरिक्त किसी कतव्य सरथ 
बोधक नही है, उसी प्रकार ^तक्तमसि आदि वाक्य मी सकरु कारकव्यवहारातीत 
्रह्मस्वखूप जीव है, इस बोधन द्वारा जीवको किसी कतेव्य जथेका 
उपदेश ही नही देते, प्रयुत सकर कर्मासि उपरतिके दी बोक ह 
अत पूर्वोक्त शङ्का नहीं करनी चाहिए कि परिसख्याविधि मी जह्मविचयाकौ 
विरोधिनी है । 

निषेषवाक्य जसे ब्रहमबिद्यके विरोधी नदीं दै, कारण कि वे क्रियाके प्रयोजक 
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काणना न~ 


तथा चाऽ निषेधेऽपि शरुखयादौ बेदमानता । 
ब्रह्मणीव ततः प्राण उपास्यो गुणसंयुतः ॥ १५१ ॥ 
विध्य्थवादन्यायानां पूर्वस्मिन्तराह्मणे यथा । 
सङ्खहस्तददत्राऽपि तृतीयन्राह्मणे तः ॥ १८२ ॥ 


इति वातिकसारे ठतीयशरुद्रीथबराह्मणम्‌ । 


नहीं है, किन्तु उसमे ओदासीन्यके भ्रयोजक र वैते ही परिसंख्या मी करियाकी 
प्रयोजक नही है, किन्तु निषेधवाक्यके समान ओौदासीन्यमात्रकी प्रयोजक दै, 
करियामात्रमे ओदापीन्य ब्रह्मविचाके अनुदर है, प्रतिष्ूरु नही है । 

साराश यह्‌ है कि निषेधवाक्य ओर 'तखमसि' आदि वाक्य आन्त पुरूषकी 
परवृत्ति रोकनेके अतिरिक्त कुछ कर्तव्य भर्थके उपदेशक नहीं है, अत कार्य 
शेष नही दै, किन्तु वस्त्ववसान ह ॥ १८० ॥ 

तथा चाऽत्र" इष्यादि । 

दाङ्ा--^तत्वमसि' आदि वाक्य आमेकतवमे परमाण नहीं हो सकते, कारण कि 
कतैष्याथके बोधक नहीं है, अत ॒ुमेररस्ति इप्यादि सिद्धाथक वाक्य प्रमाण नहीं 
माने जाते, इस ॒गङ्काकी निवृत्तिके किए कहते है कि जैसे न पाण्डु भक्षयेत्‌ 
इष्यादि निषेधनोधकं वाक्य करतैव्या्थेवोधक नहीं है, तो भी प्रमाण मनि जतिष्ट 
वैसे ही त्वमसि आदि वाक्यम मी कर्व्याथैबोधकभ्वके न होनेपर मी अज्ञाताथ- 
ज्ञापक होनेसे वह भमाण माना जाता है । ुमेररस्ति इत्यादि सिद्धार्थकं वाक्यं 
निष्योजन हो सकते हे, किन्तु उक्त महावाक्य परमपुरषाथैक होनेसे निष्भयोजन 
मी नहीं ह । उपासनाविषिपरक मी वाक्य प्राणोकि शुद्धयादि गुणमे मी प्रमाण ङ । 
देवताधिकरणन्यायसे भवान्त वाप्ययै प्रमाणान्तरानिशुद्ध वाच्यार्थे मानकर अन्य- 
परक वाक्यका जपने वाच्य अर्थे प्रमाण माना ही जाता है । यह श्चतिमे 
कही नही है कि प्राण सप्य दै ओर उपमे रहनेवारा वि्ुद्धयादि गुण मिथ्या दै, 
इत्यादि पूर्वैमं॑न्रिषहूपसे निरूपण कर्‌ चुके है, उसीका यहा सक्षपसे 
उपसंहार करते दै--तथा चेत्यादिसे । निषे ओर श्ुद्धयादिम ब्रह्मवत्‌ वेद 
माण है, अत वि्चुदधयादिगुणविशिष्ट प्राण उयास्य है, यह निष्क 
निकर ॥ १८१ ॥ 

विध्यर्थ ०' इत्यादि ! विधि, भर्वाद्‌ ओर म्यायका सम्रह सक्षेपते 
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श्रतिः तेनेतास्तृप्यन्त्येव <ह वा एन\स्वा अभिसंविशन्ति मर्ता 
स्वाना \श्ेष्ुः पुर एता भवत्यन्नादोऽधिपतियं एव वेद य उ हवविद्‌< 
स्वेषु प्रतिबुभू्वति न हैवारं मार्यैभ्यो मवत्यथ य एवैतमनुभवति यो पै 
तमयु भार्यान्बुभूषति स हेवाठं भार्यभ्यो मवति ॥ १८॥ 

सोऽयास्य ओआद्विरसोऽद्गाना< हि रसः प्राणो वा अङ्गना रषः 
ग्राणो हि वा अज्ञाना रसस्तस्मावस्मात्कस्माचाऽद्गास्ाण उत्ामति तदेव 
तच्छुष्यत्येष हि वा अद्भाना< रसः ॥ १९॥ 

एष उ एव बृहस्पतिर्वाग्बे दृहती तस्या एष॒ पतिस्तस्मादु 
बृहस्पतिः ॥ २० ॥ 

एष उ एव॒ ्रह्मणस्पतिषग्बि ब्रह्म तस्या एष पतिस्तस्मादु 
ब्रह्मणस्पतिः ॥ २१॥ 

एष उ एव साम वाग्वै साऽमेष सा चामथेति तस्सा्नः सामत्वम्‌ । 
यद्वेद समः प्ठुषरिणा समो मश्चफेन समो नागेन सम एमिखसिभिरुकिः 
समोऽनेन सर्वेण तस्माद्वेव सामाश्युते साञ्नः सायुज्य < सलोकता य 
एवमेतत्साम वेद ॥ २२ ॥ 

एष उ वा उद्धीथः प्राणो बा उत्‌ प्रणिन दीद सर्वत्तन्धं वागेव 
गीथोच गीथा वेति स उद्रीथः ॥ २३॥ 

तद्धापि जह्मदत्तशैकितनेयो राजान मक्षयन्सुवाचाय त्यस्य राजा 
दधान विषातयताबदितोऽयास्य आ्गिरसोऽन्येनोदगायदिति वाचा च 
धैव स प्राणेन चोदगायदिति ॥ २४॥ 
तस्य हैतस्य साम्नो य" स्व वेदं भवति हास्य स्व तस्य पे स्वर एव 


= 
प्रतिपादन जेसे पर्व ब्राह्णमे करिया गया दै वैसे ही उक्त तीरनोका समह इस 
तृतीय क्षणम मी किया गया हे ॥ १८२ ॥ 
इति म० म० १० श्रीहरिहरङ्ृपाडद्विवेदिविरचितदृहदारण्यकवारतिंक- 
सारमाषानुवादमें प्रथमाध्यायका तृतीय ब्राह्मण समाप्त 


| 0 
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सख तस्माद्‌तिविज्यं करिष्यन्वाचि स्वरमिच्छेत तया वाचा स्वरमम्पन्न- 
याऽऽविञ्यं छयां्तस्मादयन्ञे स्वरन्त दिष्कषन्त एव अथो यस्य स्व भवतिं 
भवति हास्य ख य एवमेतत्साम्नः स्व वेद ॥ २५॥ 

तस्य हैतस्य सानो यः सुवणं वेद्‌ भवति हास्य सुवणं तस्य वे स्वर 
एव सुवण भवति हाख सुवणं य एवमेतत्साश्नः सुवणं वेद ॥ २६ ॥ 

तस्य हैतस्य साभ्नो थः प्रतिष्ठां वेद प्रति ह तिष्ठति तस्य बे वागेव 
प्रतिष्ठा बाचि हि खल्वेष एतस्राणः प्रतिष्ठितो गीयतेऽ्न त्यु 
हक आहुः ॥ २७॥ 

अथातः पवमानानमेबाभ्यारोहः स॒ वै खड प्रस्तोता साम प्रस्तौति 
स यत्र प्रस्तुयात्तदेतानि जपेत्‌, असतो मा स॒द्वमय तमसो मा ज्योतिभेमय 
रत्योमोऽगृत गमयेति, स यदाहासतो मा सद्रमयेति सत्यु असस्सदृत 
मृत्योमौऽगत गमयागेत मा इर्वित्येवैतदाह तमसो मा ज्योतिगेमयेति 
मृत्यु तमो स्योतिरमृत मृत्योर्माऽमृत गभयामृत मा इर्वित्येमै- 
तदाह सुत्योमाऽमृत गमयेति नात्र तिरोहितमिवास्ति अथ यानीतराणि 
स्तोत्राणि तेष्वात्मनेऽन्ा्मागयेत्तस्मादु तेषु बर वृणीत य काम कामयेत 
तर< स एषं एवविदुद्राताऽऽत्मने बा यजमानाय वा य कमं कामयते तमागायति 
तद्धैतल्लोकजिदेव न हेवारोक्यताया आश्चाऽस्ति य एवमेतत्साम वेदं । २८॥ 


इत्युपनिषदि वतीय बाह्मण समाप्तम्‌ । 


चतुर्थः ब्राह्मण ] माषायुवादसदहित ८५३ 
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अथ चतुथं ब्राह्मणम्‌ । 


आत्मेवेदमग्र आसीत्पुरुषविधः सोऽनुवीक्ष्य नान्यदात्मनोऽपश्य- 
स्सोऽहमस्मीत्यग्रे व्याहरत्‌ ततोऽ्दनामाऽमवत्तस्मादष्येतर््यामन्ितोऽह- 
मयमित्येवाग्र उक्त्वाऽथान्य नाम प्रब्रूते यदस्य भवति स यसूर्वोऽस्मात्‌- 


समुच्चित ( मिले हए ) ज्ञाने ८ उपासना ) ओर कर्मसे प्रजापतिपदकी 
पापि होती है ओौर केवर प्राणी उपासनासे भी प्रजापतिपदकी प्रापि 
होती है, इस प्रकार ^तद्धितल्लोकजिदेवः हप्यादि श्चति्योसे निहपण कर 
सुके है । फरमूत प्रजापतिको जगतक्की सृष्टि, स्थिति ओर संहारे स्वतन्त्रता 
आदि विमूति्यां प्राप्त दै पेसा वणन क्रनेसे वैदिक ज्ञान ओौर कर्मके 
फरका उषं ( उच्चता ) प्रतीत होता दै, श्सक्ए (आसेवेदमम्र आसीत्‌? 
इत्यादिका भारम्भ करिया जाता है। इससे कर्मकाण्डविषहित ज्ञानकमेकी 
स्तुति हो सकती है, परन्तु विवक्षित तो यहदै कि यह सब ज्ञानकर्मफर 
ससार ही म अन्तभूत दै, क्योकि फटभूत परजापतिम मय ओरं अरति 
आादिका श्रवण होता हे ओौर कायेकरणलक्षण स्थूड, व्यक्त, अनिष्य 
देहका सम्बन्ध मी है । केवर वक्ष्यमाण ब्रह्मविदा ही मोक्षकी हेतु है । उसकी 
स्तुतिके किए भी यही विवक्षित है, क्योकि सारा विषय जो साध्य 
साधन आदि मेद है, उससे जब तक वैराग्य न हो, तब तक भतेकत्व ज्ञानक 
विषयमे वसे ही अधिकार नहीं ै, जेसे पिपासारहित पुरूषको जरूपानमें 
अधिकार नहीं होता, इसलिए समुचित ज्ानकर्मके फरुके उत्कषका 
वणन उत्तरार्थं है, यद केगे "तदेतत्पदनीयमस्य तदेतस्य पुत्राव इत्यादि 
अन्थतसे । आलेव यहापर ।आत्म शब्दका अर्थ प्रजापति है, जो प्रथम 
शरीरधारी भण्डसे उघ्यत्न हआ है, क्योकि वेदिक ज्ञानकमेका फर वही है । 
हदं ( यह शरीरमेदजात ) उस प्रजापति-शरीरसे अविभक्त ( मिल इभा ) 
भाला ( प्रजापति श्चरीर ) दही था भमर--अन्य शरीरोकी उत्पत्तिसे 
पहरे--ओौर वह पुरुषविध --पुरुषाकार मस्तक, कर, चरण आदि युक्त- 
विराट्‌ ही आ! उस प्रथम उत्यत्न विराद्रने मे कौन द क्रिस 


१०४ 
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सर्वस्मात्सरवान्पाप्ममः ओषत्तस्मात्पुरुष ओषति ह वै स त॒ योऽस्माप्पूर्ो 
बुभूषति य एवं वेद्‌ । १ ॥ 





रक्षणवाख द्र * यह आकोचना करके प्राणपिण्डासक कायेकरणद्प 
प्रजापति-द्यरीरसे अन्य वस्तुको नही देखा, केवर भसको ही सवासा देखा । 
वैसे ही पूर्वजन्मके श्रौतविज्ञानसे सस्छृत हए ॒प्रजापतिने मे प्रजापति 
ह भे सवीमा हः यह ८ पहले कहा था )। चूकरि पूरवजञानके 
संस्कारसे प्रजापतिने अपने शरीरको पहले “अहः कहा था; इसलिए 
उसका नाम “भहम्‌ हो गया । (तस्योपनिषदहम्‌' यह श्रुति भी 
प्रजापतिका अहम्‌ नाम कहती है। चक्रि कारण शरीर प्रजापतिमे 
रसा व्यवहार इभा दै, इसलिए इस कारम मी प्रजापतिके कायैमृत प्राणिमि 
यद्टी व्यवहार देखा जाता है। कसी भी शरीरधारीको खाकर पे कि 
तू छौन है" तो वह कहता है ^मे ह । इस प्रकार कारणशरीर 
प्रजापतिका नाम दही अपना नाम बतराकर पीठे विरोषं नाम पूषठनेपर 
विशेष शरीरका नाम देवदत्त, "यन्ञदत्त' आदि जो माता पताका रक्सा 
हआ है उसे बताता हे । उस पजापतिने भतीत-जन्ममे सम्यक्‌ कमे, ज्ञान जोर 
मावनाके अनुष्ठानोसे साधक अवस्थामे कम, ज्ञान सौर मावनाके अनुष्ठानों द्वारा 
परजापतिपदकी प्रापिकी इच्छावाले सव उपासकसमुदायसे पहले दग्ध कर . 
दिया था। किसको द्श्व कर दिया था अज्ञानरुक्षण सब पार्पोको, जोकि 
प्रजापत्िपदके प्रतिबन्धकं ये । चकि प्रजापतिने सव पार्पोको पहले दग्ध 
किया था, ईसि प्रजापतिक्ा पुरुष नाम इभा। इसी मकार अन्य पुरुष भी ज्ञान, 
कमं जओौर भावनाके अनुष्ठान अगनिसे भथवा केवर ज्ञानके बरसे मस्म करं 
देता है । उसको " जो इस विद्वानूसे परे प्रजापति बनना चाहता ् । उसीको 
दिखरते दै--“य एव वेद" इत्यादिसे इसका अर्थं जो ज्ञान मावना परकर्षवान्‌ है, 
यह है । यदि शद्धा हो करि जब ेपा उपासक दुसरे पुरुषो द्ध कर देता है, तो 
परजापतिपदकी पराति भन्थहटप सिद्ध होती है, रस शङ्का नही करनी चाहिए, 
क्योकि ज्ञानभावनाके उत्कषेके न होनेसे प्रथम पुरूष प्रजापतिपदको प्राप्त मही इभा 
है, यहापर यदी दाह शब्दका अर्थ द, क्योकि उ्छष्ट साधनवारा परे प्रनापति- 
पको प्रात हो गया, न्यून साधनवासा प्राप न इभा, यही उघका दाह ई । 





चतुर्थ ब्रह्मण ] भाषाचुबादसहित ८५४५ 


चतुथे ब्राह्मणे पूरवजञानकर्मफरोनितम्‌ । 

अव्याढरतं व्याङरत च विद्याविद्ये च व्त्यसौ । १ ॥ 
त्वा फलोजिंति भीमां तदोषानसिलास्थिया । 
अवेक्ष्य शुद्धया तस्मादिरक्तोऽथ शुु्षति ॥ २ ॥ 
अव्याकृतोक्तया वेदान्तप्रमेय थित भवेत्‌ । 
व्याकृतोक्या ब्रह्मबोधदमार जीबोऽत्र बणितः ॥ ३ ॥ 
अदेयहेयनि्देशचो विचाऽविच्यावचोद्यात्‌ । 

एतावता च चास्रर्थः संक्षेपेणात्र पूयते ॥ ४ ॥ 
यद्वैराज पदं पूर्वज्ञानकर्मफल हि तत्‌ । 

चिदास्मेब विरादरूपो यथा स्यादुच्यते तथा ॥ ५॥ 








जेते रोकमे सममे जनेवाटे योद्धा्ओमि से जो पहले सभमम जाता हे, वहं 
ओौररोको द्ध ८ ङल्ित ) कर देता हे, एेसा ही यहापर भी समक्लना चाहिये । 

(चतुर्थे इष्यादि । पठे तीन ब्राहमणो प्रतिपादित ज्ञान जौर कर्मके 
फलका उत्कर्ष एव अग्याङ्त, व्याङ्कत, विद्या गौर भविच्ा--इन पाच 
पदा्थौको यह शति कहती हे ॥ १॥ 

श्रत्वा इप्यादि । ज्ञान गौर कर्मके उ८ृष्ट॒फरुस्वरूप विचारके पदको 
प्रा्ठ होकर मी प्रजापतिको भय, अरति आदि दोष प्राप्त हुए [ इस विषयमे 
अधिक आगे कहेगे ] । दध बुद्धिसे उन दोषोको देखकर पूरुषको ब्रह्मकोकके 
मोगोंसे वैराग्य हो जाता दै, तव वह मोक्षकी इच्छा करता है ॥ २ ॥ 

(अन्याङृतः इत्यादि । अग्याङ्तपदकी उक्तिसे वेदान्तका प्रमेय ( अज्ञात तरह ) 
कहा गया है ओौर व्याक्ृतपदकी उक्तिसे ब्रह्मबोधके द्वारभूत जीवका वणेन 
हुथा, इस प्रकार "“अब्याङृत' पदे (तत्‌, प्दार्थका जौर “धयाङ्ृत' पदसे 
श्वम्‌" पदार्थेका वर्णन हो गया ॥ २॥ 

“आदेय ०' इत्यादि ! विचा यौर अतिदा--इन दोनों वचनोँसे “भदेयका' 
( अहण करने योगब ात्मवस्तुका ) ओर ॒हेयकरा ८ प्यागने योग्य संसारका ) 
निरे क्रिया गयादै। इतना कहनेसे संक्षेपे यष्टा शालां पूणे हो 
जातादहै ॥ ४॥ 

शङ्का-- पहले क्म भौर ज्ञातका फर कदा आता है, यह तुम्दारा कथन 








८५६ बृहदारण्यंकवातिकसार [ १ अध्याय 


प्रत्यग्रूपः पराग्रुपाद्‌ व्यादृतोऽनुभवात्मकः । 

प्रथते यः स आत्मेति प्राहुरास्मविदो बुधाः ॥ ६ ॥ 
आत्मात्मीयादिरूपं यन्नामरूपादिमनज्जगत्‌ । 

तस्य यद्वास्तवं सूप स प्रत्यड्डद्रयस्तथा ॥ ७॥ 
नानात्वेनैव यद्भाति तत्मस्यश्डष्टश्चािनाम्‌ । 

प्रस्य मात्रे षिरीरनं स्यात्परागेवेति चित्रताम्‌ ॥ ८ ॥ 





अयुक्त है, क्योकि "आलवेदमम्र मासीत्‌ इस श्रुतिमे पदे आस्ममात्रका 
कृथन है | 

समाधान--“यद' इत्यादिते । 

पूर्वोक्त ज्ञान ओर करमैका प्रसिद्ध फङ ओ विराट्षद दहै, वह 
विराटूसे उपहित चिदात्मा ही है । यह अथे जिस प्रकार स्पष्ट दोगा, वही 
कहा जाता है ॥ ५॥ 

प्रतिज्ञात रथेकी सिद्धिके किए (भासेवेदः इस श्रुतिके असपदका अर्थ 
कहते है श्रत्यग्रपः' इ्यादिसे । 

पराक्‌ ८ बाह्य) सख्पोँसे ध्यावृत्तः ( रहित ) प्रप्यक्‌ ( आन्तर ) 
खूप जो अनुभवं ८ ज्ञान ) प्रतीव होता है, उसीको मज्ञानी पण्डित भातमा 
कहते हे ॥ ६ ॥ 

'आतमवेदम्‌' यदहापरं इद' शब्दसे निर्दिष्ट जग्मे परथमा विभक्तिसे 
आसाक्षा सामानाधिकरण्य ( एकर्पता ) भतीत होता है, इसङिए “इद्‌” चब्दकी 
जगतूमै अनुस्यूत सत्तमे रक्षणा रके निश्चयका फल कहते &-- 
आत्मा' इत्यादिसे । 

भाला ८ देह ), आ्मीय ( ली, पुरूष, धन आदि ) खूप जो नाम, खूप 
भादिसे युक्त जगत्‌ है, उसका जो वास्तविकं हप ददै, वह ्मत्यक्‌ भद्वितीय 
सन्मात्र है ॥ ७ ॥ 

“नानात्वे ०” इ्यादि । म्यग्दष्िवाले ( अन्तदैख › पुरुषोंको जो नानाभावसे 
भतीत होता दे, उसका वे प्य्मातरमे रय कर देते ह भथीत्‌ समधि-व्यषिदेहोको 
भाजरूप ही जानते दै, भत ॒प्रागूष्टि ( बहि्ल › पुरुषोको सो प्रत्यक्‌ 
शतमा ही चचित्रतास्‌ एति" अथौत्‌ नानारूप प्रतीत होता 2 ॥ ८ ॥ 


चतुर्थ जक्ष ] भाषालुवाद्‌ सहितं ८५७ 











अपामागेरतेवाऽय विरुद्रफलदो मव. । 

्रत्यश्डश्चा विमोक्षाय संसाराय पराग्शाम्‌ ॥ ९ ॥ 
ग्रादधो माजेने सा न लप्रा कण्टकैः करे । 

मूलादृध्व माजेने त लग्ना स्याद्‌ बहुधा करे ॥ १० ॥ 
एवमन्तथखस्याऽयं संसारो नेव दुःखदः । 

बदिधुस्तु संसारे दुःखाद्‌ दु.खतर वजेत ॥ ११ ॥ 
्रुद्धोऽन्तशयेवसितष्ठदपरुदधो बिलः । 

बदिधेखेन न ज्ञातं प्रत्यक्तन्व विना मितिम्‌ ॥ १२॥ 
यदज्ञात प्र तशवं तच्छूत कारण श्तौ । 
आऽन््यात्कार्यात्तदेव स्यात्सर्वकार्यस्य कारणम्‌ ॥ १३॥ 
तेन तेनाऽऽत्मकार्येण विरिष्टः सन्‌ जेत; । 
स्वात्मामासतमोयुक्तस्तेजोषन्नानि मायया ॥ १४॥ 

‹अपामागे०” इत्यादि । अपामार रताकी तरह यह ससार विरुद्ध फलका 
देनेवारा है--प्रप्यगृदृष्टिवाखको तो मोक्च देता है ओर पराग्हष्ियोको संसार 
देता है ॥ ९॥ 

(अग्रादधो” इत्यादि! चोरीसे जडइकी ओर माजन करनेसे अपामा 
ताके कटे हाथमे चुम जाते दै, जडसे उपरी तरफ माजन करनेमे 
काटे हाथमे नही जुभे है ॥ १० ॥ 

(एवम ० इत्यादि । ईस प्रकार अन्तदुख पुरुषके किए यह ससार दु खदायी 
नही होता है ओौर बहि पुरुष तो ससारमे इ खके अनन्तर दुख दी 
प्राप करता है ॥ ११॥ 

श्रबुद्धो ०” इत्यादि । ज्ञानी पुरुष सदा अन्तसुल रहता है भौर अज्ञानी सदा 
बहियैव रहता दै, क्योकि विवेकके न होनेसे बहि्ख पुरर प्रत्यकूतत्वको नदीं 
जानता टै ॥ १२॥ 

"यदज्ञातमू' इत्यादि । जो अज्ञात परतत्त्व है, वही धतिमे जगत्का कारण 
कहा गया है, "अन्त्यः ( परथिवी ) पर्यन्त सब कार्योका वही भज्ञात ब्रह 
कारण है ॥ १२॥ 

^तेन' इत्यादि । उस आसक्ते विधिष्ट होकर दयी प्रस अपने चिदाभाससे 
युक्त मायासे तेज, जर, प्रथिवी आदि कार्यको उसन्न करता है ॥ १४ ॥ 


८५८ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


ज्ञानकमांदितन्त्रं सत्यतर जज्ञे ततो विभोः । 
ज्ञानक्रियाशक्तिमात्त्रेदं जगदाहितम्‌ ॥ १५ ॥ 
विराडपि ततो जज्ञे ब्रैलोक्यात्मकदेहवाच्‌ । 
यथोक्तन्ञानकर्मभ्यामेव प्रत्यग्विराडभूत्‌ ॥ १६ ॥ 
स एष परमोऽप्यात्मा कोशचपश्चकधारणाव्‌ । 

संतः पंरुषाकारः कामाविचादयुषप्ठतः ।॥ १७ ॥ 
सोऽलुवीक्ष्यात्ममोहोत्थं वैराज इपमात्मन । 
नाऽपश्यदपर किचित्सोऽहमस्मीत्यथाभ्यधात्‌ ॥ १८ ॥ 
अहमित्येव नामाऽख सम्पन्न तेन रौकिकाः । 
तत्खष्टाः स्वं स्वमातमानमहमित्यभिचक्षते ॥ १९ ॥ 
को्तपश्चकयुक्त स्य प्रत्यक्तखस्य नाम तत्‌ । 
विराजा कृतमिव्येतत्सरवेसाधारण मतम्‌ ॥ २० ॥ 





निदि किप 








न्ञान ० इप्यादि । सूष्ष्ममूतोपहित ब्रहमसे ज्ञान जौर कर्मका फरुषूप सूत्र 
८ हिरण्यगमे ) उत्पन्न हा । ज्ञानक्रियाशाक्तिमान्‌ होनेसे उस सूत्रम यह 
सारा जगत्‌ स्थित है ॥ १५॥ 

धविराडपि! इष्यादि । तत॒ ८ सूत्रोपहित ब्रह्मते ) तरैरोक्यासक देहवान्‌ 
विराट्‌ मी उथन्न हुभा, इस प्रकार यथोक्त ज्ञानकमेसि प्रत्यगा्मा दी विरद 
इुभादहै॥ १६॥ 

सि एष' इत्यादि । यह प्रत्यगाा परमञ्ुद्ध होता इभ भी कोशापश्चकके 
धारण करनेसे पुरुषाकार हो गया जौर अविचया, काम आदिसे युक्त हो गया ॥ १७ 

(सोऽलुबीकष्या० इत्यादि । उसने आत्माके अज्ञानसे उथन् हए जपने 
विरादृषपको देखकर दूसरी वस्तुको न देखते हुए “अहमस्मि, (भे द ) यह 
कहा ॥ १८ ॥ 

अहमित्येव! इत्यादि । जहम्‌ यदी इसका नाम हो गया, इसकिए उसके 
स्वे हए रोक भपने-मपने शरीरको भे ह्रं, यह कहते है ॥ १९ ॥ 

कोशपश्च०* इत्यादि । पोच कोशोसे युक्तं प्त्यकूतस्वका विराद्‌ने 
(अहम्‌ यह नाम किया हे, इसष्िए सर्वेसाधारणका सहम्‌ नाम हो गया ॥ २०॥ 





चतुर्थ ब्राहमण ] मषासुबादसहित ८५९ 


असाधारणदेहस्य तत्तपपित्रादिना तप्‌ । 

दैवदत्तादिक नाम जघन्य पूर्वनामतः ॥ २१॥ 

कस्त्वमित्यपि पृष्टः सन्नादावहमिति श्वन्‌ । 

पथाज्ञघन्यनामेद्‌ वक्ति जिज्ञासे जन; ॥ २२॥ 

चिदेकरस आत्मेव कश्मले कोशचपश्चके । 

एकतामभिसम्पन्नोऽहदकरोत्यभिमानतः ॥ २३ ॥ 

बहवो वीतकस्पेऽन्ये आसन्यदयप्युपासकाः | 

तथापि भावनाधिक्यादेक एव विराडभूतर्‌ ।॥ २४ ॥ 

निःशेषेणाश्ुर पापं दग्धवान्बहुजन्ममि । 

ततो विराडभूदन्योऽप्येव दग्ध्वा भवेदिराद्‌ ।॥ २५॥ 

सोऽबिमेचस्मादेकाकी बिभेति स हायमीक्षा चक्रे यन्मदन्यन्नास्ति 

कस्मान्नु मिमेमीति तत एवास्य भयं वीयाय कस्माद्धवमेष्यद्‌ 
द्वितीयाद्वै मयं भवति ॥ २॥ 


असाधारण देहका माता, पिता आदिका किया इा, देवदत्तादि नाम 
इस पूर्वं ( मदम्‌ ) नामसे जघन्य है ॥ २१॥ 

तृ कौन हैः एेसा पूछनेपर पदरेभे ह, यह कहता है, पीछे जिज्ञासा 
क्रनेपर रोक जघन्य नाम बतरते है ॥ २२॥ 

चिदेकरस आत्मा ही कमर कोश्पश्चक मे एकताका अभिमान करके 
अहङ्कार करता है ॥ २३ ॥ 

(हयो इत्यादि। अतीत कद्पमे यद्यपि बहुतसे उपासक हो चुके दै, तथापि 
मावनाकी अधिकतासे विराट्‌ एक ही इभा ॥ २४ ॥ 

(निेषेणा ०” इत्यादि । बहुत जन्मकि किये गये सब आयुर पां को द्ग्ब 
करके वह विराट्‌ इभा था । अन्य पुरुष मी इसी प्रकार सन पापों को दग्व 
करके विराट्‌ हो सकता हे ॥ २५॥ 

कृर्मकाण्डनिहित ज्ञान भौर कर्मके फ़रखूप प्रजापति; जिसकी यहा स्तुति 
करनी अभीष्ट है, ससारके विषयसे बाहर नहीं है । इस अथैको दिसरानेके 
छप श्रति कहती है--“सोऽबिभेत्‌" इत्यादिसे । 

वह भरजापति जो भरथम शरीरघारी पुरुषाकार कष्टा गया है, बह हम रोगोकी ही 
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द्ग्धपापोऽप्यनात्मज्ञो देदादावभ्यमन्यत । 

ततः स्ननाश्चमाशङ्खय सोऽबिभेदस्मदादिवत्‌ ॥ २६ ॥ 
सज्यर्दिं कल्पयित्वाऽऽस्ते तद्धयादाईटेन्दरियः । 

एव नश्वरदेहादि प्रतीच्यारोप्य कम्पते ॥ २७ ॥ 


तरह डर गया अथात्‌ वह पुरुषविध (शरीर ओर इ्दियोवारा है), चूकि वह शरीर- 
नाशचविषयक विपरीत ज्ञानवास होनेसे उर गया, इसङ्एि आज मी दारीरधारी 
पुरुष निर्जन वन आदिमे अपनेको यकेखा पाकर डरता है। किच जसे हम कोके 
मयके हेतुभृत विपरीत ज्ञानके नाशका कारण यथामृत आसज्ञान है, 
वैसे दही उस प्रजापतिने विचार किया--मुञ्चसे भित्र अथात्‌ प्रजापति- 
शरीरफो छोड़कर प्रतिद्रन्द्री दसयी वस्तु नहीं है, ईइसक्िए आत्मके नाश्चका 
कारण न होनेसे मे किससे उरू ‡ अर्थात्‌ किसीसे नहीं । इस यथार्थ 
भात्मददौनसे प्रजापतिका भय स्पष्टपणे नष्टो गया । 
प्रजापतिको जो भय था, वह केवर अवि्सेद्यी था। परमाथ दशनम 
वह सर्वथा अयुक्त है, यह श्वति कहती है--कस्माद्धयभेष्यत्‌" अथात्‌ वह प्रजा- 
पति क्यो उरा प्रमाथं निरूपणमे मय अयुक्त ही है, यह अभिप्राय है । 
क्योकि पद्वितीयद्वि मय भवतिः ( द्वितीयसे मय हुभा करता है) क्योंकि 
भटद्यमान-- न देखा इआ--द्वितीय भयको नहीं उतश्च करं सकता षै, 
कारण कति पतत्र को मोह क शोक एकत्वमनुपद्यत? यह मन्त्र दै, 
भथात्‌ जो सवत्र ब्रहमह्पसे एकताको देखता है उसको मोह केसा भौर शोक 
कैसा " खत एकत्वदश्नसे भजापतिका भय नष्ट हो गया । यह युक्त हयी था, 
क्योकि द्वितीयाद्वै भय भवतिः ( द्वितीयसे मय हणा रता है ) वह द्वितीय- 
दर्चन एकतदशेनसे नष्ट हो चुका 8, इसर्एि भय केसा 

(द्ग्धपापो०' इत्यादि । परापोकि वग होनेपर भी अनालज्ञ होनेसे उसने 
देहादि जमिमान किया, इसङ्षि आत्मनाशकी शद्धा करके वह विराट्‌ मी 
हम लोगोकी तरह डर्‌ गया ॥ २६ ॥ 

(सज्यर्हि' इत्यादि । माराम सपेकी कर्पना करके सर्के भयते जसे पुरुष 
व्याकु हो जाता ह वैसे ही ्त्यगासामे नश्वर देहादिका भारोप॒ करके मनुष्य 
कापा है ॥ २७ ॥ 
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आलोचयेत्छजस्तच्च भीतिध्यस्तौ यथा नरः । 
विराडालोचयत्तदत्मतीचस्तत्वमादरात्‌ ॥ २८ ॥ 
आलोचयन्यथातचछमपास्तध्वान्ततद्धयम्‌ । 
अनन्याुभव साक्षादद्तीकात्म्यमात्मनि ॥ २९ ॥ 
प्रत्यग्याथास्म्यविज्ञानशिसिष्टुष्टमहातमाः । 
आप्ताशेषपुमरथाऽथ सोऽमन्यत ततो विराट्‌ ॥ ३० ॥ 
देहेन्द्ियमनोष्ुद्धिभावाभावादिसाक्षिणः । 
प्रतीचोऽन्यत्किमप्यत्र नाऽस्ति कस्माद्धिमेम्यहम्‌ ॥ ३१ ॥ 
अन्वयव्यतिरेकाभ्या स्वमात्मान यदा पुमान्‌ । 
प्तीच्येवाञ्नुसन्धत्ते ब्रह्मास्मीति तदे्षत ॥ २२॥ 
प्रत्यण्ष्टया तदज्ञान न तज्ज चेक्षते सखतः। 
बहमप्रतीचोरेकार्म्यात्तद्रीद्त्य गजेति ॥ ३२ ॥ 


(आलोच ० इत्यादि । मारके तच्वका विचार करनेपर जेसे मनुष्यका 
भव नष्ट हो जाता है, वैते ही विरादने आद्रसे प्रत्यक्‌तत्त्वका विचार 
किया ॥ २८॥ 

(आरोचयन्‌* इत्यादि । तत्त्वा विचार करनेसे विराट्ने अपनी आत्मामं 
उस रेकात्म्यका साक्षात्‌ दद्च॑न किया, जिसमे अज्ञानूप अन्धकार भौर उससे 
उन्न होनेवाल भय नहीं है जौर जो अद्वितीय जञानस्वहूप है ॥ २९ ॥ 

श्रत्यग्‌०” इत्यादि । प्र्यगासके यथाथेज्ञानरूप जमिसे,जब उसका ज्ञानद्प 
अन्धकार दश्व हो गया ओर पूणे पुरुषाथे प्राप्त हो गया तब विरादने विचार 
करिया ॥ ३० ॥ 

दहेन्द्रिय०” इत्यादि । देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि--इनके भाव ओर अभाव 
आदिके साक्षी प्रत्यकूतत्वसे अन्य कोई कस्तु ही नहीं है, भत भे किससे 
डरता ह ॥ ३१ ॥ 

“अन्वय ०” इत्यादि । जब पुरुष अन्वय ओर ग्यतिरेकसे अपने 
आआल्माक्षा भव्यगासामे अनुसन्धान करता है, तब भमै ब्रह हः एेसा निश्चय हो 
जाता है ॥ ३२ ॥ 

श्रत्यश्दष्टथाः इत्यादि । त्यक्‌ इष्टिसे न ज्ञानको न॒ उसके कायको 
देखता ह । ब्रह्म जर परत्यगात्माके एेकास्यका स्वीकार करके गजता है ॥ ३२ ॥ 





+ 
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्रत्यक्ता ब्रह्मणो रूप ह्यता चाऽऽत्मनः स्वतः । 

एवं सति इतो मे भीरिति विद्रास्नपायते ॥ २४ ॥ 
ब्रह्मवि्यामृते नाऽन्यद्धयहेत॒विनाश्त्‌ । 

अतोऽत्र बोधादेवाऽस्य भय वीयाय सर्वतः ॥ ३५ ॥ 
कस्मादमेष्यदीशोऽय द्वितीयात्खदध तद्धयम्‌ । 
हितीयो नेखरखाऽस्ति ततो निभेय एव सः ॥ ३६ ॥ 
ननु प्रजापतेरेक्यददेन ईत उद्गमौ । 
शाख्ाचा्यादितद्वेतोरसखात्तदसम्भवः ॥ ३७ ॥ 
यदि जन्मान्तराभ्याससंस्कारोत्थमिदं तद्‌ा । 
नेर्थक्यप्रसक्तिः स्यात्सम्यग््ञानस्य स्व॑तः ॥ १८ ॥ 
स्वभ्यस्ताऽप्यात्मविद्ययं पूर्वजन्मनि तत्तमः । 
नाऽधाक्षीयेन वैराज देह स्वीकृत्य वत्तते ॥ ३९ ॥ 

श्रत्यक्ता' इत्यादि । प्रप्यक्ता त्रह्का ख्प हे ओर परत्यगात्माङी जदता 
स्वभावसिद्ध है, सी दशाम सुञ्े भय क्यों हआ " यह जानकर ठजित 
हो जाता है ॥ ३४॥ 

(्रह्मविदा०” इत्यादि । ब्रहमविदयाके सिवा भयके कारणका नाञ्च करनेवाखा 
दूसरा कोद पदाथे नही है, इसरिषए ज्ञानसे ही विराटका भय नष्ट हुमा ॥ ३५ ॥ 

कस्माद०' इत्यादि । दैदवरको भय क्यों इभा ८ भय द्वितीयसे इया 
करता है, दैरवरका प्रतिद्वन्धी द्वितीय है नही, इसल्णि वह निर्भय ही ह ॥ ३६ ॥ 

“नुः इत्यादि । प्रजापतिको एकताका दशन कैसे हभ? क्योकि 
उस समय ज्ञानके कारण चास, आचार्यं भादि नहीं ये, अत उनकी ज्ञानभाि 
सर्वैथा असम्भव है ॥ ३५७ ॥ 

“यदि' इत्यादि । यदि यह कहे @ प्रजापतिको यह ज्ञान जन्मान्तरके 
जभ्ासके सस्कारोसे उतपत्र हुभा है, तो यथाथ ज्ञानकी सर्वथा निरथकता 
हो जायगी ॥ ३८ ॥ 

(स्वभ्यस्ता०' इत्यादि । जब पूर्वं जन्ममे मदी मति किये गये भभ्याससे 
राप इई विघयाने मी प्रजापतिके ज्ञानको दग्ध न किया, इससे उसको विराद्‌- 
देह स्वीकार करनी पडी, तब हम ठोगोकी भासनिवया कैसे भज्ञानको 
नष्ट कर सकती दै :॥ ३९ ॥ 
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उच्यते महता पुण्यपुञ्जपाफेन तत्पदम्‌ । 

वैराज रब्धवांस्तेन ज्ञानमस्योद्मौ स्वतः ॥ ४०॥ 
ज्ञानमप्रति्धं यस्य वैराग्यं च जगत्पतेः । 

एेवय चेव धर्म॑थ सहसिद्धमिति स्पतिः ॥ ४१ ॥ 
सहेव सिद्ध ॒चेज्ज्ञान तन्नित्यं भय कथम्‌ । 
उदेतीति न वक्तव्य, भीतेरूष्वं विबोधनात्‌ ।॥ ४२॥ 
सहसिद्धत्ववचसा परापेक्षा निवायेते । 

न जन्मकाङ एवाऽस्य ज्ञानसद्धाय उच्यते ॥ ४३ ॥ 
आचायेनिरपक्षतवे शश्रषादिरनर्थताम्‌ । 

पराम्रोति चेतस्वयम्भातवेदानामस्त्वनर्थता ॥ ४५४ ॥ 
माजारो रूपविज्ञाने प्रकाश नद्यपेकषते । 

नाओ्पेश्षन्ते योगिनश्च लोचन चित्तसाधनम्‌ ॥ ४५॥ 





(उच्यते इत्यादि । कहा जाता है-पृण्यकि पुञ्चकि महान्‌. परिणामसे 
विराय्‌क्वा पद उसको प्रा इभा है, इसर्एि गुरु, शाल आदिके विना स्वत 
ही भ्रजापतिको ज्ञान उयन्न हुमा ॥ ४० ॥ 

श्ञानम० इप्यादि । स्मृतिने कक्ष है कि जगयतिके अकुण्ठित ज्ञान; 
वैराग्य, ेडवये, धरम ये सषसिद्ध ( साथ ही उघन्न इए ) दे ॥ ४१॥ 

“सहेव! इत्यादि । यदि ज्ञान सहसिद्ध है, तो ज्ञानसे निवृत्त होनेवारा 
भय प्रजापतिको कैसे हमा " यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि भयके अनन्तर 
ज्ञान हुआ था ॥ ४२९॥ 

“सहसिद्धत्व ० इत्यादि । सहसिद्धववचनसे परिक्षा ८ गुर, शास आदिकी 
भावयता ) का निवारण किया जाता है । जन्मकारु दही मेँ पजापतिको ज्ञानका 
होना सहसिद्धस्व-वचनसे नही फा जाता ह ॥ ४३ ॥ 

(आचार्य ० इत्यादि । गुरुक निरपक्षता होनेपर॒गुरुश्श्रषा, सन्यास 
आदिकी विधि निरथक हो जायगी, पसा को तो स्वयमात-वेदकिं 
( जिनको पू्वैजन्मके पुर्योँसे बिना पड़ वेदोका स्मरण होता है, उन देवताओकि ) 
ङिष्‌ श्ुशरषादि निरथेक होगे ॥ ४४ ॥ 

(मार्जारो इत्यादि । रूपके ज्ञानम बिष्ठी सख्यं आदिके भकारकी 
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एवं यत्साधनफलं सिद्धं यस्याऽन्यसाधनात्‌ । 

तस्य तत्साधन व्यरथमितरस्य च साथकम्‌ ॥ ४६ ॥ 

नाऽवेदविद्‌ बृहन्त तं मसुते कथिदित्यसौ । 

्तित्रहयात्मविज्ञाने वेदादन्यं निषेधति ॥ ४७ ॥ 

नाऽतो विक्पते वेद एक एवाऽऽस्मवेदने । 

अन्यानि तु विक्पन्ते साधनानि यथायथम्‌ ॥ ४८ ॥ 

एव सति स्वयम्भातवेदत्वाद्‌ बुद्धवान्स्वयम्‌ । 

धतिः- स वै नेव रेमे तस्मादेकाकी न रमते स द्वितीयमेच्छत्‌ 

सहेतावानास यथा स्रीपुमारसौ सम्परिष्वक्तौ स इममेवात्मानं देधाऽ 
पातयत्‌ ततः पतिश्च पती चामवता तस्मादिदमदधङृगलमिव स्व इति ह 
स्माह याज्ञवल्क्यस्तस्मादयमाकाश्चः ख्िया पूयत एव ता समभवत्ततो 
मनुष्या अजायन्त ॥ ३ ॥ 





अपेक्षा नहीं करती है । योगी ङोग मनके साधन नेत्रकी अपिक्षा नही 
करते हे ॥ ४५ ॥ 

“एवम्‌ इत्यादि । इस प्रकार जिसको जिस साधनक फर सिद्ध है, उसको 
अन्य साधनसे उसकी सिद्धि करना व्यथे है जौर जिसको फ सिद्ध नदी ह, 
उसके छिएु वह साधन साथक है ॥ ४६॥ 

नावेद ०” इत्यादि । वेदक्ञके बिना उस बरह्मको कोई मी पुरुष नहीं जान 
सकेता; इस प्रकार श्रुति ब्रह्मासविज्ञानमे वेदसे अन्य साधनका निषेध 
करती है ॥ ४७ ॥ 

(नाऽतो विकटपते' इत्यादि । हसरिए आत्मज्ञाने केवर एक वेदका ही 
विकसप नहीं है, अन्य साधनोका तो यथायथ विकर इभा ही करता हे ॥४८॥ 

“एव सति' इप्यादि । रषी दशमे स्वयम्भात वेद होनेसे भरजापतिको गुर, 
राज्ञ भादि साधनकि बिना हयी बोध हयो गया | 

त्यथ मजापति-पद ससारके अन्तरीत ही है, क्योकि प्रनापतिको 
रतिका अनुभव न इभा, इसङिए हम लोमक तरह प्रजापति भी अरति 
( बेचेनी ) से याविष्ट हो गया था । 
| इसीिए अव मी एकाकी पुरुष रतिका भनुभवे नहीं करवा । इष्ट 
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निनि मी नी नी नरभ कक ्क्क्ककयकरष्कय 


बोधध्वस्तात्ममोहस्याप्यरतिः समजायत ॥ ४९ ॥ 








पदारथेके सयोगसे उन्न होनेवाटी क्रीडाको रति कहते द । इस प्रकारकी 
करीडासे युक्त पुरुषको इष्ट पदाथके वियोगसे मनम जो व्याकुकता होती दै, 
उसको अरति कहते है। उस प्रजापतिने अरतिके हटनेके छ्ि अरतिके 
नामे समथ दुसरे साथीकी (ख्ीकी ) इच्छा की । इस प्रकार सकी इच्छा 
करते ही प्रजापतिका सीसे आङिङ्कित स्वरूपकी तरह अपना माव हो गया, उस 
मावसे सत्यकाम होनेके कारण प्रजापतिके शरीरका परिमाण उतना हो गया, 
जितना कि अरतिके दूर करनेके ठि आरिङ्गित स्त्री-पुरु्षोका परिमाण इभा 
करता है । तब प्रजापतिने उस परिमाणवाठे अपने श्चरीरके दो इकडे पातन कयि 
( गिरा दिये ) । शममेव" ( इसीको ) यहां “एव' अवधारण मूलकारण-विराट्के 
विशेषणके र्णएिदहै। जैसे सर्वतोभाव्से दुका ना करके दधिभावकी 
प्राति होती दै, वैसे दी विराट्शरीरका सर्वैतोभावसे नाश करके पति-पली माव की 
प्राति नहीं इदे, किन्तु विराद्‌ उसी वस्था स्थित रहे । सस्य-सकश्प होनेके 
कारण विराट्‌-श्रीरसे भिन्न भङङ्गित स्त्री-पुरषके परिमाणवाला धन्य रारीर इभाः 
जत बह विराट्‌ ही पति पल्ीहूप मिन्लशरीर हो गया है । यह विषय 'सदहैतावा- 
नास" ( वह विराट्‌ दी इतना हौ गया) इस सामानाधिकरण्यसे जाना जाता 
है । उस पातन ८ गिराने ) से पति गौर पल्ली इए ये, यह रौक्ठिक दम्पतियोका 
निवैचन हो गया । बिराट्‌-भास्माका यह भधेमाग पीठे प्रथक्‌ हुमा था, 
जो यह सी है, इसकिए यह शरीर आपमाका अरषबरगरु ( भाधा द्विदरु दाङ ) 
की तरह है, अर्थत ज्ञीका विवाह करनेसे पहले पुरूषका शरीर अधेड्गर 
( दाङ याने आधा ) कहा जाता हे, यह यज्ञवह्यके अपत्य देवरातिने कहा है । 
चूकि विवाहसे पहले पुरुषका शर्य आकाश सीप अवसे शून्य होता है 
अत विवाहके अनन्तर शीख्पी असे पूर्णं हो जातादै, जैसे दो बिदकेकि 
मिलनेसे सपुट हो जाता है । उस मनु नामक प्रजापतिने शतद्पा नामवाली 
अपनी पुत्रीको पत्नी समञ्षकर उससे मेथुन किया, उस मेथुनसे मनुष्य 
उत्पन्न इए । 

ज्ञाने आपाके भङ्चानका ना्च हो चुका था; तो मी प्रजापतिको 

अरति इदे ॥ ४९ ॥ 
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स्वाभीष्वस्त्वरामेन चेतसो याऽनवस्थिति । 

अरतिः सा सिदशषोः सा वभ्वलाभादजायत ॥ ५० ॥ 
नयु विज्ञानविष्वस्तावविद्यायाः $तोऽरतिः । 
ध्वस्तान्भ्यस्याऽपि सा चेत्स्यादनि्माकषः प्रसते ॥ ५१॥ 
अरत्युद्धतिरिद्गन नाऽस्ति विचेति करप्यताम्‌ । 
दवितीयवैय भावस्य बोधाद्धीतिरयेष्यति ॥ ५२ ॥ 
समीचीनाऽपि विद्यय प्रटृतानुचितत्वतः । 
अकालङसुमानीव नेव प्रीतिफरी सताम्‌ ॥ ५३ ॥ 
पिण्डदौ प्रवृत्ताया ज्ञानस्यावसरोऽत्र इ । 

इति वेदयुक्तमेषात्र ज्ञान प्रकरणत्वतः ॥ ५४ ॥। 
आरब्धोपनिषत्स्वां विद्ययैव तथा सति । 
त्वदिघाऽशषेष एवायमकाटङसुमायते ॥ ५५ ॥ 

श्वाभीष्ट०' इत्यादि । अपनी अमीष्ट-वस्तुके अराभसे जो चित्ती 
अनवस्थिति ८ बेचैनी ) होती है, उसको अरति कहते है । खष्टिकी इच्छावाछे 
प्रजापतिको वधूके न मिरनेसे वह अरति इई ॥ ५० ॥ 

(नयु विज्ञान ० इत्यादि । ज्ञानसे अज्ञानकषा नाश्च हो जानेपर प्रजापतिको 
अरति क्यो हुदै  भकज्ञानका नाच्च होनेपर मी यदि अरति हदो, तो कमी 
मोक्ष हो दी नहीं सकता ॥ ५१ ॥ 

(अरत्यु ° इत्यादि । अरतिकी उत्पततिषटप शिङ्गसे प्रजापति विवा नहीं 
है, यह्‌ कट्पना करनी चाहिए । द्वितीय शुके भमावके ज्ञानसे भयके नाशका 
सम्भव हे ॥ ५२॥ 

(समीचीना०' इत्यादि । समीचीन होती इई भी यह विधा इस 
ररत अनौचित्यसे अकारपुष्यकी तरह महासार्ओकी प्रीतिकरी न्दी हो 
सकती हे ॥ ५२ ॥ 

पिण्ड ०' इत्यादि ! प्रजापति पिण्डी खष्िमे प्रवृत्त इभा दै; यहो 


ज्ञाना अवसर दहीक्याषैः यह कथन युक्त नदीं है, क्योकि प्रकरण 
ज्ञानका ३ ॥ ५४ ॥ 


'आररन्धो ° इत्यादि । सम्पूण उपनिषदृक्ा आरम्भ विद्या ही के लिप्‌ 
करिया गया है, रसर्िए पुम्दारा विचाका आक्षेप द्री सकाठ्पुष्यके सदश्च ह ॥५५॥ 
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पिण्डशष्टेरनिन्यतया तज्निन्दाये भयादिगीः । 
तद्धीतिष्वस्तिहेतुत्मगिरा बिच प्रशस्यते ॥ ५६ ॥ 
रोकेऽपि महती भी तिमापन्नाः परमेश्वरम्‌ । 

तूणं शिव शिवेस्येव स्मरन्ति भयहारिणम्‌ ॥ ५७ ॥ 
विराजो जगदीश्चस्य भीतावन्यः परात्मनः । 

को वा स्मायेस्ततो बिदा खकाठ्ुषुमायते ॥ ५८ ॥ 
न विराजो वैरिशङ्का न ताद पूर्ववासना । 

सर्वात्मको विराडस्मीत्येव पूषुपासनात्‌ ॥ ५९ ॥ 
अथ वैरी स्वख पिता मक्षणाय प्रवर्तितः । 

तद्युक्तो भीतिनाश्चो हितीयस्याऽत्र सस्थितेः ॥ ६० ॥ 
अभिज्ञातात्मव्रत्तान्तो देहना्ास्स्रविच्युतिमर्‌ । 

मत्वा भीत्या प्रबुद्धोऽभूनिर्भीरिति तु युज्यते ॥ ६१ ॥ 





(पिण्डसषटे इत्यादि । शरीरकी सचना दी निन्य है, उसकी निन्दाके 
किए भय आदिकषा कथन दै । विद्यसे प्रजापतिके भयका ना हुभा था 
यह वि्ाकी प्रसा है ॥ ५६ ॥ 

(लोकेऽपि! इ्यादि । लोकम मी महाभयके प्राप्त होनेपर मनुष्य 
तकार ही रिव, शिव इस प्रकार मयनाद्चक परमेधरका स्मरण 
करते है ॥ ५७ ॥ 

¢विराजो' इत्यादि । जगदीदवर विराट्को भय हनेपर बह प्रमात्मासे 
भिन्न किस दृसरेका स्मरण करे * ईसि विदा स्वकार-कुघुमके 
सदश्च है ॥ ५८ ॥ 

(न विराजो" शप्यादि | विराट्को न तो शुकी शाही है, न 
वैस पूर्ववासना ही दै, क्योकि “मे स्ात्मक विराट्‌ द" इस भकार पूर्ैजन्ममे 
उसने उपासना डी थी ॥ ५९ ॥ 

अथ तेरी! इत्यादि । यदि कँ विराट्का पिता हिरण्यगमे जो कि 
विराद्को खाने रगा था, वही विराट्का रु है, तो भयका नाश नही ही 
सकता, क्योकि द्वितीय हिरण्यगभे भव मी स्थित है ॥ ६० ॥ 

“अन्िह्नावात्म ० इत्यादि । भालास्वरूपको नदीं जानता भा देके 
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अप्युत्पन्नात्मबोधानामाऽधिकारसमाधितः । 
अरत्यादि यथा इष्ट तथेव स्यासखजापतेः ॥ ६२ ॥ 
अधिकारो यस्य याबान्शुक्ते मोगे स तावति । 

छतो न पच्यते अक्तिप्रतिबन्धस्य संक्षयात्‌ ॥ ६३ ॥ 
त्यामप्यात्मविद्यायां दोषो न विनिवतेते । 

तेन दोषेणाऽलुमेयोऽधथिकारो विदुषामसौ ॥ ६४ ॥ 
निराजोऽधिहतिः चै व्यासादेः शाख्निर्मितौ । 
अस्मदादौ यथायोग्य का्यात्कारणभूद्यताम्‌ ॥ ६५ ॥ 
दोषोऽस्तीत्येव विधेयं नास्तीत्येव न शक्यते । 

वक्तु, नह्ययुमेयाऽ्सौ, दृषेषा धटमोधवत्‌ ॥ ६६ ॥ 





नाश्चसे आप्मनाश्च सम्चर इर गया था। ज्ञान दोनेपर मि्भयदहो गया, 
यही तो युक्त है ॥ ६१ ॥ 

'अप्युत्यन्नात्म ० शप्यादि । ज्ञानके उत्पन्न होनेपर मी जब तक्‌ 
अधिकार ( प्रारब्ध कर्म ) समाप्त नही होता, तब तक हम रोगोको ञानी 
होनेपर भी जसे अरति आदि देखे जाते है, वैसे ही प्रजापतिको मी अरति 
यादि हो सकते हँ ॥ ६२ ॥ 

'अधिकरो' ह्यदि । जिसका भितना अधिकार है, उतना मोग भोग 
लेनेपर वह क्यों नहीं सुक्त होगा क्योकि सुक्तिका पतिबन्धक जो अधिकार 
है, बह तो नष्ट हो चुका है ॥ ६३ ॥ 

सत्याम० हप्यादि । आसमवि्ाके होनेपर मी जो दोष मिकृत्त नहीं 
होत्रा है, उस दोषसे तत्वज्ञानियोकि अधिकारका यनुमान करना चाहिए ॥ ६४ ॥ 

¶विराजो ० इत्यादि । विराट्का अधिकार ष्टिम था, व्यासादिका 
शाञ्ञोकी रचनाम था सौर अस्मदादि ज्ञानियोमे भी यथायोग्य दोषरूपी कार्यसे 
कारणका अनुमान फर ङेना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

दोषो! इत्यादि । किसी तत्वज्ञानीमे छोई दोव है, इसते उसको 
जान नदीं हे, यह नहीं कहा जा सकता, क्योकि ज्ञानका अनुमान नही हभ 
कस्ताः किन्तु षरके ज्ञानकी तरह भत्मक्ञनका ददन होता है ॥ ६६ ॥ 
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चार्वाकवत्स्वस्य देह पष्णन्नपि न वैदिकः । 
व्यतिरिक्तात्मविज्ञानविहीन इति कथ्यते ॥ ६७ ॥ 
व्यतिरिक्तात्मबोधस्य शङ्यते न परोक्षता । 

अहं देहीत्यापरोक्ष्यान्मानस सर्वसम्मतम्‌ ॥ ६८ ॥ 
यथाऽतिरिक्तात्मबोधेऽप्यरतिः क्मिणीश्ष्यते । 

तथा जह्मात्मबोधेऽपि विदुष्यरतिरीक्ष्यताम्‌ ॥ ६९ ॥ 
नाऽय दोषः कर्मिणि स्याद्धोक्दत्वादिति मन्यसे । 
भोक्तर्यवाऽरतिस्तदहिं विद्देहेऽपि नो चिति ॥ ७० ॥ 
अभोक्तृचिद्ठिमोपेन बाधिता भोक्तेति चेत्‌ । 
अतिरिक्तात्मबोधेन देहात्मा फिन्न बाधितः ॥ ७१॥ 
ाधितोऽपि यथापूव वतेते स्वस्वभावतः । 
इत्येतत्कर्मिविदुषोः स्वस्थाने समयुत्तरम्‌ ॥ ७२ ॥ 


“वार्वाकवत्‌' इप्यादि । चार्वाककी तरह अपनी देहका पोषण करता 
इभा भी वैदिकं पुरूष देहातिरिक्त आभ्मके ज्ञानसे रहित है, रेषा नही 
कहा जा सकता ॥ ६७ ॥ 

(व्यतिरिक्ता०' इत्यादि । वैदिक पुरुषको देह व्यतिरिक्त आप्माका ज्ञान परोक्ष 
नहीं है, क्योकि भे देहधारी ह इस प्रकार उसको मानस-प्रस्यक्ष होता है, 
मनप इन्दरियसे मी प्रप्यक्ष हा करता हे, यह सर्वैसम्मत है, क्योकि युख, 
दु ख आदिका मानस प्रत्यक्ष होता है ॥ ६८ ॥ 

(यथा ० इत्यादि । जैसे देहातिरिक्त आमाका ज्ञान होनेपर मी कर्मीमिं 
अरति देखी जाती है, वेसे हयी ब्रद्मातबोध होनेपर मी विद्वान अरति 
देखी जानी चाहिए ॥ ६९ ॥ 

(नाऽयं इत्यादिसे । यह दोष नहीं है, कर्मी मोक्ता है, इसकिए उसमे 
मरति हो सकती ै। यदि भोक्ताम हयी अरति होती, तो विद्रानको मी 
देहम ही अरति होनी चाहिए, चैतन्यम नदीं ॥ ७० ॥ 

अमोक्त०" इत्यादि । अभोक्ता चेतन्यके ज्ञानसे विद्धानूमे मोकछृताका 
बाध हो चुका दै, यदि ेसा केः तो देहातिरिक्त भास्ाके बोधसे क्या 
देदयासाका नाध नहीं इभा * ॥ ७१ ॥ 

॥्राधितोऽपि' इत्यादिसे । बाधित हया भी देहासमा अपने स्वभावसे 
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देहातिरिक्तक्तार कर्मी जानास्यय पुनः । 

कररप्ययिक ब्रहत्येतायन्मात्रभिन्नता ॥ ७२ ॥ 

कर्त्रात्मान विबुभ्यासौ करोतीति मत यटि । 

तद्यकञ्रौत्मबोधेन न करोतीति तत्समम्‌ ॥ ७४ ॥ 

कि बहकतेन बोधौ दौ सखस्वबोध्यावभासने । 

शक्तौ, व्यवहूतिनेष्येस्स्राधिकरारनिषत्तित ॥ ७५ ॥ 

अरतेरुद्धवे भीतिः इतो नोद्धवतीति चेत्‌ | 

भये नाऽधिकृतः किन्तु शृष्टाविति तदुचरम्‌ ॥ ७६ ॥ 

नियामकोऽपिकारोऽतः काऽपि नातिप्रसञ्ञनम्‌ । 

अतिप्रसद्धमीरः किमधिकार नियन्छति ॥ ७७ ॥ 

ईश्वरोऽप्यनुदधत्येव प्राणिकर्मं जगत्युजेत्‌ । 

नियन्तमानिनस्ते त सामथ्यं वेत्सि नो वयम्‌ ॥ ७८ ॥ 
पूर्वैवत्‌ वततेमान रहता है । स्वभाववादका उर तो कर्मी गौर विद्वान्‌--ईन 

दो्नोका अपने-अपने स्थानमें तुल्य है ॥ ७२ ॥ 

देहातिरिक्त ०” इत्यादि । देसे अतिरिक्त कत्तीको कर्मी जानता हे गौर विद्धान्‌ 
कत्ती--आत्मा--से अविक ब्रह्मो कत्त जानता है, इतना ही मेद हे ॥७३॥ 

कत्रातमानम्‌' श्यादि । यदि भस्माको कत्त समश्चकर कमीं यह मानता दै 
कि “भे क्तौ ह तो आपमाको अकत्ती समञ्चफर विद्धान्‌ यह मान सकता द 
कि “भे कत्ता नदीं हं, यह उत्तर दोनोके छिएि समान है ॥ ७४ ॥ 

“कि बहूक्तेन इ्यादि । बहुत कहनेसे क्या † दोनों ज्ञान अपने-भपने 
बोध्य थका प्रकाश करनेमँ समथ हँ । व्यवहारं तो भधिकारकी निवृक्तिसे दी 
नष्ट हो सकता है ॥ ७५ ॥ 

अरतेरुद्धवे' इत्यादि । अरति होनेपर॒विरा्को भय क्यों नीं 
उत्यन्न होता है ‡ यदि यह कटे, तो उसका उत्तर यह है फि भयम प्रजापतिका 
अधिकार नदीं है, किन्तु सष्टिम हयी अधिकार ह ॥ ७६ ॥ 

नियामको ०' इत्यादि । अधिकार ही नियामक है, इरिए कहीं भी 


मतिपरसङ्ग नहीं होता । अतिपरसङ्गसे मय करनेवाल पुरुष क्या अधिक्षारको रोक 
सकता है * ॥ ७७ ॥ 


ईश्वरो इत्यादि । ईश्वर श पणियेकि क्के अनुरोषसे ही जगवृ्ी 
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आत्मक्रीडश्वाऽऽत्मरतिरिति रत्यन्तर श्रतिः । 
वारयेदिति चेत्तर्हि व्यवस्थाऽस्तु श्रुतिदये ॥ ७९ ॥ 
प्रठारञ्धविषयं विज्ञेयमरतेर्वचः । 

इतरद्‌ भ्रान्तिविषयरत्यन्तरनिवारकम्‌ ॥ ८० ॥ 
विनाऽपि प्रबरारब्धमविवेकभ्रमार्पिताः । 

ये रागास्ते विलीयन्ते विवेकेन न स्यः ॥ ८१॥ 
प्रबङारब्धवेगेन काञ्चकः सन्प्रजापति; । 

एक देह स्वभोगार्थमखजन्मिथुनात्मकम्‌ ॥ ८२ ॥ 
त दवेधाऽपातयदेहमभूता दम्पती उभौ । 

मनुः पुमान्‌ वधूर्ञया शतरूयाऽत्र नामतः ॥ ८३ ॥ 
तयोः सम्भोगतो जाता मसुष्या दम्पती पन । 
नानादेहानगरहणीता ताभ्या इन्द्रानि जन्निरे ॥ ८४ ॥ 
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 जवयकभेयततोकोः भणितो 


रचना करता है । एसे मी कर्मको मे रोक सकता ह, इस प्रकार फषटनेवाले वुम्हारी 
रक्तिको तुम्हीं जानते हो, हम नहीं जानते ॥ ७८ ॥ 

(आत्मक्रीड ० इत्यादि । 'आमक्रीडश्च' यह श्रुति आप्मासे मिनन पदा्मे 
र्तिका निषेध करती है, यदि रसा को, तो दोनों श्चतियोमिं व्यवस्था समञ्चनी 
चाहिए ॥ ७९ ॥ 

श्रबलार्धविषयम' इत्यादि । भरतिका वचन प्रवर पारञ्घ केके विषयमे 
है ओौर निषेधवचन आन्तिविषय अनालरतिका निवारक है ॥ ८० ॥ 

4विनाऽपिः इप्यादि । प्ररु प्रारन्धके बिना मी अविवेकपयुक्त अमसे ओ 
राग उयन्न होते दै, वे विवेकसे नष्ट हो जाते है, इसमें संशय नही है ॥ ८१ ॥ 

श्रबरारब्धवेगेन इत्यादि । प्रबर पारब्धके वेगसे कामी होकर भरजापतिने 
मिथुगासक एक देहकी अपने मोगके छ्िए रचना की ॥ ८२ ॥ 

(त दवेधाः इत्यादि । भोगके अनन्तर अपनी देहके दो टुकड़े करके 
पातन क्रिया (गिरा दिया) वे पति-पलीदहो गये, उन्मसेमयु पर्ष भीर 
शतरूपा वधू हद ॥ ८२ ॥ 

(तयो इष्यादि । उनके भोगसे मनुष्य उष्पन्न हुए, फिर पति-पलीने अनेकं 
देह धारण किये । उन देते सव न्द्र ( जोड़े ) उत्पन्न इए ॥ ८४ ॥ 
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गवाश्वरासमाजाविप्रयुखा आपिपीरिकेम्‌ । 
प्राणिनो मिथुनात्मानो जाताः कर्माचुसारतः ॥ ८५ ॥ 

सो हेयमीक्षांचक्रे कथ नु माऽऽत्मन एव जनयित्वा सम्भवति हन्त 
तिरोऽसानीति सा गौरमवदषभ इतरस्ता< समेवामत्ततो गावोऽजायन्त 
बडवेतराऽमवदश्वबरृष इतरो गदंमीतरा गदभ इतरस्ता< समेवाभवत्तत 
एकशषफमजायताजेतराऽभवद्वस्त  इतरोऽविरिवरा मेष इतरस्ता ४ 
समेवाभवत्‌ ततोऽजाबयोऽजायन्तेवमेव यदिदं किश्च मिथुनमा पिपीरि- 
फाभ्यस्तत्सवैमसुजत ॥ ४ ॥ 

सोऽबेद्हं चाव सृष्टिरस्म्यह< हीद्‌ < सव॑मस्क्षीति ततः सृषटिरभव- 
त्मृष्व्या< ह स्थितस्या मवति य एववेद ॥ ५ ॥ 

'गवाश्चः इप्यादि | गाय, षोड] गधा, बकरा, मेड आदिसे लेकर 
पिपीर्का ८ चीरी ) पयेन्त अपने-अपने कर्मोकि अनुसार मिथुनासंक ( जोड़े ) 
पाणी उदन्न इए ॥ ८५ ॥ 

्त्य्थ--^सा उ, ह, शयम्‌” इस प्रकार पदच्छेद है । उस शतद्पाने, 
ुत्रीके गननमें स्परतिकथित निषेधका स्मरण करके, विचार किया कि यह्‌ 
रसा अङ्कप्य क्यों करता हैः जो सुञ्चको स्वयदही उप्यन्न करके मेरे साथ 
मोग करता है । यद्यपि यह निर्न हो गया है तथापि भे क्यो न "तिरो ऽसानि 
सथात्‌ अन्य जातिको धारण करके छिप जाऊ । यह सोचकर वह गऊ बन 
गद तन प्रजापति वैर बन गया जौर उसने उसी प्रकार मोग किया । उससे गड 
उत्यन्न इदं । प्रजापतिका अपना कोई कर्म नहीं है । चृभ्यमान पराणियेकि कर्मत 
्ररित होकर ही शतरूपा ओर मनुकी यह दशा होती रदी । फिर वह रुजित 
होकर घोड़ी बन गदे जौर प्रजापति घोड़ा बन गया । वह गधी बनी तो पजापति 
गधा बन गया । उनके सम्भोगसे एकखुरवाटी तीन जात्यो भर्थात्‌ घोड़े, खचर ओौर 
गधे उत्पन्न हुए । वह बकरी वनी तो प्रजापति बकरा बन गया । बह मेड बनी 
प्रजापति मेष बन गया, उसके साथ समागम करता ही रहा । उनसे बकरियां जौर 
मेडं उन हृद । इसी प्रकार चीरी तक जितने जोडे ४, बे सन इसी प्रकार 
उत्पन्न हुए ॥ 9 ॥ 

सोऽवेदहे' इत्यादि । ईस सारे नगवकी रचना करके उस भरजापतिने 

विचार किया कि भे दी सृष्टि हं । मेरा रचा हुभा जत्‌ युक्ते भिन्न नही है | 
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अथेत्यभ्यमन्थत्सं युखाच योनेहेस्ताम्या चागिमसुजत तस्मादेत- 
हुभयमरोमकमन्तरतोऽलोमका हि योनिरन्तरतस्तद्यदिदमाहुरयु यजां 


मेही, क्योकि यह सबमेनेद्दी रचाहै । चकि प्रजापतिने "मै ष्िर्हुः 
यह कहा था, इसङ्ए प्रजापतिका सृष्टि नाम हो गया। प्रजापतिके इस 
जगते वह पुरुष प्रजापतिकी दही तरह शष्ट होता है जो जगतूको अपनी 
आसाते अनन्यभूत ८ जुदा ) नदीं सम्षता दै। कौन" जो इस प्रकार 
प्रजापतिकी तरह अध्यास, अधिभूत ओर अविदेव सहित सारे जगत्‌ को भम ह 
यह समञ्लता है ॥ ५॥ 

अथैत्य ° इत्यादि । इस प्रकार मिथुनाप्मक ईसं जगत्‌को रचकर 
ब्राह्मणादि वर्णको नियम रखनेवारे देवतार्जोकी सष्टिकी इच्छासे प्रजापतिने 
अपने मुखम दोनों हाथ उाल्कर अच्छी तरसे मन्थन किया। हाथोँसे 
मुखका मन्थन करके मुखखूप योनिसे ओर दोनों हस्तरूप योनि्योसे ब्राह्ण- 
जातिपर अनुभह करनेवाले अगि-देवताकी खष्टिकी। चक्रि हस्त ओर 
मुख दाहक ( दग्ध करनेवाढी ›) अनिकी योनि दै, इसीकिए दस्त भौर सुख- 
ये दोनो ोमवर्जित है ( इनमे रोम नहीं होते हँ ) । क्या हाथ गौर संह सर्वथा 
लोमवर्बित है ' नदी, अन्द्रसे । यह इन दोनोंका स्वीकी योनिके साथ सामान्य 
८ सादर ) 2, क्योकि स््रीकी योनि भी अन्दरसे रोमवर्जित हुभा करती है । 
वैसे ही ब्रह्मण मी प्रजापतिके मुखसे ही उन्न इभा; इसकिए एक योनिवाले 
होनेसे जेते ज्येष्ठ ८ बडा भाई ) भनुज ८ छोटे माई ) प्र अनुग्रह करता ह 
वैसे दी अमि ब्राह्णपर अनुभरहद करती है। इसीरिए्‌ शति स्टृतिरयोमिं यह 
प्रसिद्ध है कि त्राह्मणका अग्नि देवता है भौर सुख बरूहै | वैसे ही वर्क 
आश्रय जो दो बाहू 8, उनसे क्षत्रिय जातिको नियमे रखनेवाले इन्द्र॒ भादि 
क्षत्रियोको उत्पन्न किया, इसीर्एि शरुति-स्परति्योमिं प्रसिद्धै कि क्षत्रियका 
इन्दर देवता षै गौर बाह वीय है । वैसे ही वचेष्टाके आश्रय उरुभोँ ( जषाभो ) से 
वेश्य जातिक्ो नियम रखनेवाटे वसु आदि वै्योको उन्न किया; ईइसी- 
सिए तैश्य कृषि भआदिकी वेष्टा तत्पर रहता है ओौर वदुजोको 
देवता मानता है। वैसे ही पेरोसे भ्रजापतिने शूद्रको उन्न किया, वह 
सेवा करम समथ दै जौर पृथ्वी शुद्रका देवता है, यह ॒श्रुति-तियेमे 
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यजेत्येकेक देवमेतस्यैव सा विसृष्टिरेष उ शेव सरवे देवा अथ यत्कि 
चेदमाद्रे तद्रेतसोऽघुजत तदु सोम एतावद इद सर्व॑मन्न चेवान्नादश्च 





प्रसिद्ध ॒है। यचपि यहा क्षत्रादि देवतार्ओकी सृष्टि नहीं कही षै, 
तथापि वक्ष्यमाण है, ृष्टिके साकल्यके लिए वक्ष्यमाण सष्टिका उपसहार करके 
भाष्यकारोने यहीपर क्षत्रादि देवताओं़ी ष्टि भी कह दी है । जिस पार 
तिकी रेसी व्यवस्था हे, उसी प्रकार प्रजापति ददी सब देवता ह, यह अथ 
निश्चित है, क्योकि सृष्ट (रवे हए ) पदाथ सष्ठ ( रचने बे ) से भित्र 
नही हुभा करते है, क्योकि सब देवतार्जोकी यष्टि प्रजापति हीने ढी 
है, इसिए प्रजापति स्वदेवस्वरूप दै । इस प्रकार प्रकरणार्थकी न्यवत्या 
होनेपर प्रजापति दी सब देवस्वहप है, इस अर्थकी स्तुतिके भमिप्रायसे 
अज्ञानियकरि मतोंकी निन्दाका उपन्यास रै, क्योकि अन्यकी निन्दा अन्यक 
सतुतिके किए इुभा करती है । कर्म-मकरणमे केवर या्चिक खेम यागकाले 
जो यह वचन कहते हँ उस “अभिका यजन कर, उस इन्द्रका यजन कर 
इ्यादि नाम, चास, स्तोत्र, कमे आदिके मेदसे अमि आदि एक-एक देवताको 
मिन्ञ भिन्न मानते इए दसा कहते है, देसा नही समज्ञा चादिए ! रकि 
ये सब देवता इष परजापतिकी ही सृष्टि टै, इसि यह प्रजापति हयी 
स्वदेव-स्वर्प हे । वह प्रजापति प्राण है! यहापर कुछ ठोग विवाद करते 
है । एक फदते है, कि हिरण्यगमे परमेश्वर है । दूसरे कहते षै कि हिरण्यगमर सवाप 
( जीव ) हेः “इन्द्र॒ मित्र वरुणमभिमाह ' ८( इस प्रजापतिको ही इन्द मित्र 
वरुण ओर भनि कहते है ) इस शरतिते "एष तक्षा एष इनदर एष परजापतिरित 
सर्वे देवा › ( यदी ब्रहम है, यही इन्द्र है, यही विराट्‌ ओर यी सर्वै देवता है ) 
इस श्रतिसे “एतमेके वदन्पयमि मनुमन्ये परनापतिम्‌, ८ कोई इसफो अभि 
कते दै, कोरे मनु भौर कोरे पजापति कहते ह ) जर शवोऽघावतीन्दियो आद 
पष्मोऽयक्त सनातन । सरवमृतमयोऽचिन्त्य स एव स्वयघुदधभौः ८ वहं 
मजापति ही स्वरूप हो गया ) इस स्यृतिसे भी यदी भरतीत होवा है कि 
हिरण्यगभे प्रमापमा है । अथवा दिरण्यग्म संसारी ही ह, क्योकि (सर्वान्‌ 
पाप्मन ओौषत्‌ ( उस परजापतिने सव पाप द्ग् कर दिये ) इस पकार श्रुति दै, 
क्योकि परमामाके पाषके दाहक प्रसङ्ग ही नही दै । मय, जरति ओर्‌ सम्भोग 
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सोम॒ एवान्नमभिरन्नाद सषा जद्मणोऽतिदयष्टिः । यच्द्धेयसो देवानसृजताथ 
यन्मत्यैः सन्नमृतानसृजत तस्मादतिम्रष्टिरतिसूृष्टया शस्येतस्या भवति 
य एव वेद्‌ ॥ & ॥ 


मी घुने जाते है, “थ यन्मत्तं सन्नमृतानसखजतः ८ साप मरनेवाख होकर 
उसने अमर देवतार्ओको उपपन्न किया ) इससे ओौर हिरण्यगभे पश्यत जायमान! 
८ उन्न होनेवाठे हिरण्यगभको देखो ) इस मन्त्रवर्णसे ओर कर्मविपाककी 
प्क्रियामे शर्मा विश्वजो धर्मो महानन्यक्तमेव च। उत्तमा साचिकीमेता 
गतिमाहूुमेनीषिण ॥ ८ ब्रह्मा, प्रजापति, धमे, महत्व गौर सव्यक्त--इनको 
पण्डित कोग उत्तम साच्िकी गति कहते हे ) इस स्थृतिसे भी यष्टी प्रतीत 
होता है कि हिरण्यगभे जीव है। क्या विरुद्ध अर्थोकी अनुपपत्तिसे वेदम परामाण्यका 
व्याघात होता है, नही, क्योकि उसकी अन्य कल्पना द्वारा विरोधका हो सकता 
षै। ओर वह कल्पना उपाधिविशेषके सम्बन्धसे हो सकती ह । आसीनो 
दुर्‌ रजति शयानो याति सर्वेत । कस्त मदामद देव मदन्यो ज्ञातुमर्हति | 
( वह बेटा रहता है, दृर-दृर मागता है, वह सोया रहता है गौर सब जगह 
जाता है, वह देव मदवाडा है ओौर मदसे रहित है, उस देवको मेरे बिना 
( तत्वज्ञानीके बिना ) ओौर कौन जान सकता है?) इत्यादि श्ुतियोसि 
उपाधियेकि सम्बन्धसे हिरण्यगभ संसारी है । परमाथ वह ससारी नहीं हे, किन्तु 
स्वय वह असंसारी परमात्मा दही दहै। इस प्रकार उपाधि्ी दृष्टिसे हिरण्यगभ 
नाना है गौर स्वखूपकी दृष्टिसे एक है, यही दश्चा सव जीर्वोकी है । उपाधिकी 
इृष्टिसे वह जीव है, परमा्से परमापमा ही है, क्योकि “तत्वमसि ८ हे 
शचतकेतो । तृ ब्रहम है ) रेसी श्रुति है । हिरण्यगममकी उपाधिमे ञुद्धिका अतिशय 
है, इसङ्एि पराय शति स्यृति-वादोमिं हिरण्यगभेको परमातमा दी कदा है । 
की-कहीं संसारिव मी दिखराया है। जीर्वोकी तो उपाधिर्योमिं भद्युद्धिकी 
अधिकता है, इसछ्ण प्राय वे संसारी ही कहे जतिषह। उपाधि सब 
मिध्या द इस दृ्टिसे तो श्रुति स्पृति-वादोमं मी सब जीवोंका परमालमस्वरूपसे 
हयी वणन किया गया है। तार्किकोनि तो वेदके बल्का त्याग कर दियाहै। 
को कहता है मात्मा ै, कोई कहता £ नदीं हेः कोर कदता दहै कतत है, 
कोई कहता है अक्त ६, इस प्रकार परस्पर त्रिरुद्ध तकं करते हुए उन्धने 
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_ ~ नन ~~~ ~ 
क कानकरछनक कक क क्क 7 मिं ष्व 


युखबाहरूपादेभ्यो बहीन््रवसुभूमयः। 
देवता असजदरङ्ञा चातुर्ण्यनियामिकाः ॥ ८६ ॥ 

ना 
शालारथकरो व्यज्क कर दिया है, इसकिए अर्थका निश्चय ॒दुरेम हे । जो केवल 
शाछ्रका अनुसरण करनेवाले शान्तदर्पं ( मदरहिव ) पुरुष दहै उनको तो 
लक्ष विषयी तरह देवता-विषयक शस््राथेका निश्चय दीहे। एकदी 
प्रजापतिक्षा अता ( मोक्ता ), आ ( अन्न ) रक्षण मेद विवक्षित है । उन्म से 
अग्नि अत्ता है, यह पहले कह चुके दै । सोम अन्न दै, यह अन कदा जाता है । 
इस लोकम जो ये भै ८ ्रषालक-- गरी ) व्त्प है, उनको भजापतिने अपने 
रेतस्‌ ( बीन ) से उघन्न करिया है, क्योकि "रेतस आप ' ( वीयसे जङ ) देसी 
ति है । जो द्रवासक दै, वह सोम दै । इसहिए भरजापतिने अपने वीयसे जो 
भाप्रव्तु उतयन्न फी दै, वह सोम दी है । सारा जगत्‌ इतना ही है, इससे अधिक 
नही । इतना क्या  थन्न, जो द्रवासक होनेसे पुष्टि फरनेवाख है ओर 
(अन्नाद्‌ णम्निः जो फि उष्ण जौर रक्ष है, उसमे यह अवधारण है । सोम ही 
अन्न है भर्थात्‌ जो साया जाता है, बह सोम दै । अत्ता दी अमि दै, एेसा अथेके 
रते निश्चय करना चाहिए । अमि मी कहीं खाई जवे, तो सोमके पक्ष दी 
मरे । जहा सोमके ठिएि यज्ञ॒ किया जाता, वहा सोम दही अनिद, 
अत्ता ८ भोक्ता ) होनेसे, इस प्रकार ॒सारे अम्िसोमातमक जगत्‌को ञआत्मखूपसे 
देखनेवाख विद्वान्‌ किसी दोषसे ठिक नही होता है ओर प्रजापति होता है) 
वह्‌ यह प्रजापति ब्रह्मकी अतिख्ष्टि ८ अपनेसे मी अतिशयित ) है। कौन सी 
वह कहते दै जो अपनेसे अधिक ष्ठ॒ देवताथंकी इखष्टि है। 
इसङिए देवसखष्टि अतिसृष्टि है, किस प्रकार फिर बह आसासे अतिश्चयित 
यष्टि है" कहते दै यत्‌ ( जिस कारणसे ) मत्यं सन्‌ ( मरणधमा होते 
हुए ) प्रजापतिने “अदत ८ मरणसे रदित ) देवतामोकी करम-ज्ञानरूप अग्निसे 
धपने सब पार्पोको दग्ध करके यष्टि की दहै। इसर्एि यह देवसुष्टि अतियुष्टि 
( उल्ृष्ट ज्ञानका फर ) है । इसकिए इस प्रजापतिकी भआममृत अतिचृष्टिको 
जो जानता है, वह इस अतिदष्टिमे परजापतिकी तरह लष्ठ होता है ॥ ६ ॥ 

श्रुख ०” इत्यादि । सुख, बाहु, उरु, पाद इनसे ब्रह्ाने चारों वर्णोको 
निगम रखनेवाढे सभि, इन्द, वयु ओौर भूमि देवताओकी सष्टि की ॥ ८६ ॥ 
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तत्र्द्रादीस्‌ भिञ्नदेवान्मन्यन्ते यागभूमिषु । 
कर्मिणस्तदसञ्ज्ञेय विराडेवाऽखिला इमे ॥ ८७ ॥ 
अविद्रदधिकारित्वात्कर्मणां मिनदेवताः । 
उच्यन्ता कमंकाण्डेन वस्तुतस्तु न तत्तथा ॥ ८८ ॥ 
विराजो जीवतामाहुः केचिदन्ये परात्मताम्‌ । 
उभय युक्तमेवेतद्विवक्षाया विरेषतः ॥ ८९ ॥ 
सोपाधिकविवक्षाया जीव एव विराड्‌ भवे । 
निरुपाधिविवक्षाया परमात्मेव नेतरः ॥ ९० ॥ 
वयमप्येवमेवेति यद्ुच्येत तथाऽस्तु तत्‌ । 
सृष्ट विराड्‌ भोक्तृवग भोग्यमन्नमवीक्लपत्‌ ॥ ९१ ॥ 
पूर्वजन्मनि मत्यः सन्दरत्वाऽसौ ज्ञानकर्मणी । 
अगृतानसजदेवन्यदप्येतन्महादृथुतम्‌ ॥ ९२ ॥ 
सुष्टाऽखिलमवेत्मृष्टमहमस्म्यखिर जगत्‌ । 
ददशो महिमा ज्ञेयः कृतयोरज्ञानकर्मणोः ॥ ९३ ॥ 
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नत्र इत्यादि । कर्मी रोग यज्ञम इन्दर आदिको भिन्नभित्र देवता 
सम्षते है, यह सत्य नहीं है, क्योकि विराट्‌ ही सर्व देवता है ॥ ८७॥ 

(अविदट०” इत्यादि । कर्मोका अधिकारी अज्ञानी है, इसछिए कर्मकाण्ड 
मिन्न भिन्न देवता कहता है, बास्तवमे वह ठीक नही है ॥ ८८ ॥ 

श्िराजो' इत्यादि । कोर कहते है-- विराट्‌ जीव दै, कोई कहते दै--बह 
परमात्मा है, विवक्षाके मेदसे दोनों ही मत युक्त दै ॥ ८९ ॥ 

(सोपाधिक ० इत्यादि । सोपाधिक-विवक्षमें विराट्‌ जीव ही है ओर निरे 
पायिककी विवक्षामे विराद्‌ परमाप्मा ही है, जीव नहीं हे ॥ ९० ॥ 

श्रयमप्ये ०" इत्यादि । हम सब भी इसी प्रकारके देः एसा मी यदि का 
जाय, तो ठीक हीह । विराटूने मोकवरगेकी खष्टि करके भोग्य अन्नकी 
रचना कौ ॥ ९१ ॥ 

पूर्वजन्मनि" इत्यादि । पूरवै-जन्ममे मत्त्यं॑होते इए भी विराट्ने ज्ञान ओौर 
कर्मके उपाजन द्वारा अग्रत देवतार्जकी सृष्टि की यह महान्‌ आश्व है ॥ ९२ ॥ 

श्रृष्टा इत्यादि । सारे जगत्को उत्पन्न करके मुञ्चसे रचा गया सारा 
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वणितेत्थ प्रयतेन ज्ञानकर्मफरोजितिः । 
उपासितुः प्रवृत्यथे निवृत्यथ पुश्षतः ॥ ९४ ॥ 
मष्ट्यै स्वतन््रस तत्कामी बहु मन्यते । 
दोषानेव विवेक्यत्र बहूसुतमरक्षते धिया ॥ ९५ ॥ 
अविचापटसंवीतचष्षुषामियदेव दि । 
वैदिक साधन ज्ञेय ज्ञानकर्मस्वमावकम्‌ ॥ ९8 ॥ 
तच कर्ादिसापेक्च विरिञ्च्यन्तफलग्रदम्‌ । 
जल्मादिविक्रियाषद्कयुक्त सातिश्य जडम्‌ ॥ ९७ ॥ 
दुःखानि च विचित्राणि सन्त्येतद्‌ बहुजन्मसु । 
अनेक्कशयुक्तेन दुठेम तपता विना ॥ ९८ ॥ 
कथचित्साधितेऽप्यस्मिन्परानन्दघन प्रथम्‌ । 
अन्तर्माभ्य विराट्पिण्डे स्थातन्य हि जुगुप्सिते ॥ ९९ ॥ 
जगत्‌ मे दीह, इस प्रकार भजापतिने जाना । क्ये गये ज्ञान जौर कर्मकी 
एेसी महिमा समक्षनी चाहिए ॥ ९३ ॥ 
वर्णिते इत्यादि । इस प्रकार उपासककी प्रवृ्तिके छ्एि जर 
मुमुक्षु निदृत्तिके लिए ज्ञान ओौर कर्मके फरुके उकषेका यल्ञसे वणेन किया 
गया है ॥ ९४ ॥ 
सुष्टयेदव्ये इत्यादि । ्रहमरोककी कामनावाशा पुरुष खष्टिके पेये 
स्वतन्रताका बडा आद्र करता है, इसलिए वह॒ उपासनामे प्रवृत्त होता दै, 
विवेकी पुरुष अपनी बुद्धिसे विराद्पदमें बहुतसे दोरभोको देलता ह ॥ ९५ ॥ 
अविच्या०ः इत्यादि । अविद्याह्पी वक्लसे जिनके नेत्र वेषि इए दै, उनके 
किए केवर ज्ञान-कर्म-स्वख्प ही वेदिक साधन उपयुक्त है ॥ ९६ ॥ 
^तच्च' इत्यादि । जोर बह साधन कक्तं आदिकी अपेक्षा रखता है । 
जर विराद्पद-पयेन्त ही फक देता है । यह विराट्षद जन्म आदि षडकारोसे 
युक्त, सातिश्चय जौर जड़ है ॥ ९७ ॥ 
दुःखानि इत्यादि। बहुत जन्मोम इसकी प्राधिके किए अनेकं विचित्र दु.ख 
रभ न अत अनेकं छेयोसि युक्त तपस्याके बिना यह ॒विराद्पद दुकम 


कषत दि । तती मकर इ पके रद्ध हन भर शताननः 


[६ 
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न केवरं पिण्डवासस्तादात्म्य चाऽमिमानिता । 

ततो भ्यं भक्षणाय पितुधुखबिदारणात्‌ ॥ १०० ॥ 

चाण्डाङानां च नेय भीः किन्तु पनगजन्मनः । 

को मेद स्याद्विरादजन्मन्युरगाप्पुत्रमधिणः ॥ १०१॥ 

कच्छ्यद्धये प्रशान्तेऽपि जग्राहाथाऽरतिप्रहः । 

क्रियमाणे प्रतीकारे गदे भादिक्षरीरताम्‌ ॥ १०२ ॥ 

एकयोनौ सकृजातः छेकषं सोढ न शक्चुयात्‌ । 

अनन्तयोनिष्वसद्रज्ञायमानस्य का कथा ॥ १०३॥ 

निस्तरेहिद्यया चेक्कि बकबन्धप्रयासतः । 

अथ विदाद्युपेकष्योध्वं कि बिद्या प्रार्थयिष्यते ॥ १०४ ॥ 
धन प्रमु परमात्ाको जुगुप्िति ( घृणित ) विराटूपिण्डमे छिपाकर रहना 
पड़ता है ॥ ९९ ॥ 

(न केवलम्‌! इप्यादि । न केवर पिण्डमे बास ही होता हेः प्रयुव उस 
जुगुप्सित देहम वादास्य ओर अहताक्षा अभिमान भी होतादै, फिर जब 
विराटो सनेके किए पिता हिरण्यगभे अपने सुलका विदारण करता दै, 
तो विरादको मय भी होता है ॥ १०० ॥ 

"चण्डालानाम्‌! इत्यादि । चाण्डछोको मी यह मय नहीं होता है; 
क्योकि चाण्डाङ मी अपने पुत्रको नहीं खातादहे। सर्पिणी अपने पत्रोको खा 
ठेती है, इसक्िए सर्पोको यह भय होता है । रेसी परिस्थिति विराटे जन्ममें 
ओर पूत्रमक्षी सर्के जन्मे क्या मेद्‌ रह जाता है * ॥ १०१॥ 

(कच्छा ०” इत्यादि । कृष्टसे भयके चान्त होनेषर मी फिर अरतिख्पं 
अहने विराट्को पकड़ स्या ! अरतिका प्रतिकार करनेपर गदेमादि शरीररोकी 
पराध इई ॥ १०२ ॥ 

(एकयोनौ इत्यादि । एक योनिम एकबार उव्यन्न होकर मी छक 
सुन करने समथं नहीं हौ सकता है । फिर अनन्त योनियोँमे जो बारबार 
जन्मता 2, उसके ञर्थोकी क्या कथा ‡ ॥ १०३ ॥ 

¶निस्तरे ० इत्यादि । 'सहसिद्ध॒ चतुष्टयम्‌" इस वचनसे विराट्को ब्रक्षज्ञान 

अवश्यम्भावी है, उससे सव दु,खोकी निदृतति हो जावेगी, इस प्रकार राङ्का करके 
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क्ेदोन महतोपास्य बहुयोनि प्रविश्य च । 
विद्यान्वेषणतः श्रय इदानीमेव वेदनम्‌ ॥ १०५ ॥ 

एवं विचायं बहुशस्तूर्णमेव शुधुश्षति । 

निवृत्तः सर्वबाद्याथीस्पमेय मातुमरहति ॥ १०६ ॥ 
अधिकारी साधितः स्यादेव फएकविचारतः । 

तेन प्रमातं यद्योग्यं तदिदानी निरुप्यते ॥ १०७ ॥ 
नु शां प्रमाणत्वाखमापयतु वस्तु तत्‌ । 

प्रमातुं योग्यता त्वादौ यत्नेन किमितीयेते ॥ १०८ ॥ 


कहते हज त्रहमविधयासे दी शुक्ति होती है तब इस बैकबन्धप्रयाससे 
क्या काभ: क्योकि विराट्की प्राप्तिसे जो सुख होनेबाखछ दहै, व्ह मी तो 
बरह्मानन्दका लेश है, इसकिए उपासनासे विराय्पदको प्राप्त होकर फिर 
ब्रह्मविद्याकी प्राथेना न करके केवरु इसी मनुष्यजन्ममे ज्यविंयाके किए यत्न 
करना चाहिए ॥ १०४॥ 

शेन" इत्यादि । महान्‌ छचशसे उपासना करके ओौर बहुत सी योनियोपे 
पवेश करके विद्यके अन्वेषणकी अपेक्षा अमी मनुष्यदेहमे ही विवक्षा 
अन्वेषण करना श्रेष्ठ है ॥ १०५ ॥ 

“एवम्‌ ०' इप्यादि । ईस प्रकार बहुत विचार करके शीघ्र ही मुक्त होनेकी 
इच्छा करता है, सव बाह्य पदार्थो निदृत्त होकर प्रमेय ( अज्ञात भात्मतको ) 
जानना चाहता है ॥ १०६ ॥ 

अधिकारी" इत्यादि । इस प्रकार फलके विचारसे भधिकारीक्ी 
सिद्धि हो गहे, अब उसका ज्ञातव्य जो प्रमेय है, उसका निरूपण किया जाता 
है ॥ १०७ ॥ 

नु" इत्यादि । शा प्रमाण दै, इसकिए्‌ वह मरे ही वस्तुका बोधन करे, 
परन्तु पठे ज्ञानकी योग्यताका यलसे क्यो निरूपण किय! जावा है ‡ ॥ १०८ ॥ 











तेकमयनितवयननक 


१--भकके बन्धनके छिए कु पुरुष उपाय बतकाते है कि बकके सिरपर घ्रृत रख देना 
बाहिए । सूयकी गमस जब घी पिधल कर उसकी आखोमे गिरता है, तब वह अन्धा 
ह जाता है ओर पकड़ा जा कता है, परन्तु यह भयास व्यर्थं है, क्योकि जो उसके सिरपर 
बत्‌ रख सकता है, वह पक भी सकता है । 
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न कर्मशाज्ञ यलेन कर्मणो मानयोग्यताम्‌ । 

कचिद्‌ बूते तथा साऽत्र न वक्तव्येति चेन्न तत्‌ ॥ १०९॥ 
कर्मशास्न्यवहूतिलकिकन्यवहारषत्‌ । 

साध्यसाधनरूपेण प्रसिद्धा न विलक्षणा ॥ ११०॥ 
वेदान्तभ्रतिपाद्य तु न साध्य नाऽपि साधनम्‌ । 
अलौकिकत्वाप्पुमबुद्विर्ेतत्सम्भावयत्यपि ॥ १११॥ 
सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत हेतुना । 

इति न्यायेन तन्मेयमादौ सम्भाव्यते श्रुतौ ॥ ११२॥ 
उपादेयस्य मेयस्य वाच्या सम्भावना यथा । 
हेयससारहेतु वक्तव्यो यलतस्तथा ॥ ११३ ॥ 
ससाराख्यमहाव्याधेः किं मूलमिति चिन्तिते । 
तदृध्यस्तये चिकित्सेय तदा एरुवेती भवेत्‌ ॥ ११४॥ 


(न क्म °” इत्यादि । कर्म मानयोग्यता है, ठेसा कर्म प्रतिपादकशास कीं 
नही कहता, इसङिए ब्रहम भी मानयोग्यता नहीं कहनी वबाहिए, एेसा कहे तो 
यह दीक नही हे ॥ १०९ ॥ 

(कर्मशास्र °” इष्यादि । कर्मशासलरश्ना व्यवहार कौकरिक उयवहारकी तरह 
साध्यस्ताधनहूपसे होवा दै, बिरक्षण नदीं होता, यह परसिद्ध है ॥ ११० ॥ 

'िदान्त०” इत्यादि । वेदान्तका प्रतिपा तो न साध्य है, न साधन दै, क्योकि 
अलौकिक होनेसे पुरुषकी बुद्धिम उसकी सम्भावना ही नदी हो सकती ॥ १११॥ 

(सम्भावितः! इत्यादि । '्पवैत वह्िमान्‌ दै" इस परतिज्ञाम पक्षमूत पवतम 
सम्भावित वहि धूमखूपी हेतुसे सिद्ध की जाती है । इस म्यायसे श्रुति पदे 
परमेयकी सम्भावना कदी है ॥ ११२ ॥ 

(उपादेयस्य! इत्यादि । उपादेय ८ हण करने योग्य ) प्रमेयकी 
सम्भावना जसे कनी पडती है, वेसे दही हेय ८ त्याग करने योग्य ) संसारका 
कारण भी यत्नसे कहना चाहिए ॥ ११३ ॥ 

(तंसरारा० इत्यादि । संयाररूप महारोगका मूर क्या हैः रसा 
चिन्तन कर छ्नेपर संपारके नाके र्षि की गै चिकित्सा फर्वारी 

हो सकती हे ॥ ११४ ॥ 
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अविज्ञातनिदानेन भिषजा यच्िकित्सितम्‌ । 

तदनर्थंकर यद्सृतेऽप्यवगस्यताम्‌ । ११५ ॥ 
मायामूलं दवैतमेतदित्यज्ञाते कथ विदम्‌ । 

अदित बुद्धिमारोहित्स्यादतोऽन्या तु नैव धीः ॥ ११६ ॥ 
देदाद््टक्रियाकतेरागाध्यासार्थसप्रकात्‌ । 

दारा संसारहेतः स्यादास्माज्ञान त॒ रोकवत्‌ ॥ ११७ ॥ 
आत्माज्ञानमनथाना मूर लोकेऽपि नेतरत्‌ । 
स्वपराक्रममज्ञात्वा युध्यन्मियत एव हि ॥ ११८ ॥ 
एव स्वात्मानमन्नाता संसारानथंमाप्ठुयात्‌ । 
अनर्थाज्ञानयोः कायै मारणतं प्रपञ्च्यते ॥ ११९ ॥ 
जिहासितस्याऽनर्थस्य हेतुः स्यात्॒श्षरीरता । 

न प्रियाप्रियविच्छेदः सश्षरीरस्य कस्यचित्‌ ॥ १२० ॥ 














अविन्ञात०" इष्यादि। जो वैच निदानको नहीं जानता है, उसकी 
की इई चिकिप्सा जेते अनथैकारी होती है, वैसे दी प्रकृते मी समञ्चना 
चाहिए ॥ ११५॥ 

भाया भूलम्‌' इष्यादि । इस द्वैतका मूर माया है, यह जान ज्वतक न 
हो जाय, तब तक यद्धैत बुद्धिम नहीं जम सकता ष । अद्वैते बिना अन्यत्र 
वमे वो केश दी ३॥ ११६ ॥ 

देहा०' इत्यादि । देह, अदृष्ट, ( धर्माधर्मं ) क्रिया, कत्त, राग, अध्यास; 
बाह्म पदाथे--इन सात पदाथ द्वारा आत्माका अज्ञान रोकक्षी वरह संसारका 
हेतु हो सकता है ॥ ११७ ॥ 

आत्मा इत्यादि । लोकम मी भााका भज्ञान दही भनर्थोका मूर दै, 
भौर नही है, क्योकि अपने पराक्रमको न जानकर युद्ध करनेवाला मरता 
ही है ॥ ११८ ॥ 

“एवम्‌! इत्यादि । इस प्रकार अपनी आलमाको तन जानकर ससारखूप 
अनथ को प्रप्र होता है । अनर्थ भौर अज्ञानके कायै-कारणभावको विस्तारे 
कहते है ॥ ११९ ॥ 

(जिहासित०' इत्यादि ¦ स्याग करलेके योग्य जो भन है, उसका दव 
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धर्माधर्म च देहस्य योनिरित्यागमोऽजवीत्‌ । 

विहित प्रतिषिद्धं च कमं मूलं तयोरपि ॥ १२१॥ 
फतुरेव मवेत्कमंरागदेषाचच कतेता । 
ल्लोमनाच्चोमनाण्यासौ रागदेषभ्रयोजकौ ॥ १२२॥ 
उक्तान्यासोऽप्यन्यवस्तुसद्भावास्स्यान्न चाऽन्यथा । 
वस्त्वन्तरस्य सद्भाव आत्मज्ञानेन कद्पित, ॥ १२३ ॥ 
एव॒ देहादिवस्त्वन्तसप्कन्यवधानतः । 
पंसारानथहेतु" स्यादात्माज्ञान जगत्छजत्‌ ॥ २२४ ॥ 
प्रत्यम्याथात्म्यसं मोहाज्ञगत्सदिव भासते | 
्रत्यग्याथात्म्यसम्बुद्धौ न सत्तन्नाऽपदुच्यते'। १२५॥ 


स्चरीरता ( शरीरधारण ) है, क्योकि किसी भी शरीरधारीको प्रिय भौर 
अप्रिय ( सुख ओर द ख › विच्छेद नहीं होता है ॥ १२० ॥ 

(धमीधर्मो' इत्यादि । धर्म जर भधर्म देहके कारण षै, यह वेदे कहा 
्ै ओर उन दोर्नोका मू विहित भौर प्रतिषिद्ध कर्मद, यह भीवेद्मे दी 
कहा है ॥ १२१॥ 


(कतुरेवः इत्यादि । क्ती ही कर्म करता है जओौर राग द्वषसे क्ती बनता 
ष । रागदधेषके कारण शचोभनाध्याप्त ८ यदह भच्छा है ) ओर अ्ोमनाध्यास 
( यह बुरा है) होता है ॥ १२२ ॥ 

(उक्ताध्यासो' इत्यादि । अन्य वस्तुके सद्धावके बिना पूर्वोक्त अध्यास 
हो नहीं सकता। वह अन्य वस्तुका सद्धाव आत्माके अज्ञानसे कलित 
है ॥ १२३॥ 

(एवम्‌! इत्यादि । इस प्रकार देहसे लेकर अन्य वस्तुपयन्त साव पदाथकि 
उयवधानसे जगवो उत्पन्न करता इथां आत्माका अज्ञान स॑सारखूप अनथका 
हेतु होता है ॥ १२४ ॥ 

श्रत्यग्‌०” इत्यादि । प्रस्यगास्ाके यथाथेस्वशूपके अज्ञानसे जगत्‌ सत्की 
तरह भासता है । प्रत्यगात्ाका यथाथज्ञान होनेपर जगत्‌ न सव्‌ कहा जाता है 
जर न भसत्‌ कडा जाता दै ॥ १२५॥ 
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अदोषानर्थरूपस्य प्रत्यगज्ञानरूपिणः । 
ध्वस्तौ ध्वस्तिरनर्थानामानन्दश्च समाप्यते ॥ १२६ ॥ 
निरस्ताति्चयानन्दरूपता प्रत्यगात्मनः । 
यो वै भूमा तत्सु स्यादित्यादिश्चतिसम्मता ॥ १२७ ॥ 
सत आनन्दयाथात्म्येऽप्यबोधाद्‌ दुःखसंष्डतिः । 
स बोधोऽन्ंहेत॒त्ानिदेषटव्यधिकित्सितुम्‌ ॥ १२८ ॥ 
अबुद्धभात्मनस्तत््व प्रमातु योग्यमागमेः । 
निर्दष्टव्य तदप्यत्र सम्भावयितुमजस्ा ॥ १२९ ॥ 
तमो तच्च मेयमन्याकृतगिरा श्रतिः । 
निरदिशच्छतिः सा ठु न्यायेनाऽ् विचार्यते । १३० ॥ 
रति - तद्धेदं तदयव्याकृतमासीत्तन्नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियत असौ 
नामाऽयमिद्‌ रूप इति तदिदमप्येतहिं नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियतेऽसौ 
नामाऽयमिद <रूप इति स एष इह प्रविष्ट आनखप्रेभ्यः । 


‹अहोषा० इत्यादि । सकटानथेरूप इस प्रत्यगारमाके अज्ञानका नाद्य 
होनेपर सज अनर्थका नाश होता है ओर्‌ पूणौनन्दकी प्राति होती हे ॥ १२६॥ 

(निरस्ताति०” शषयादि । निरतिशय आनन्ददूपता प्रष्यगाप्माका स्वरूप 
है, यह धयो वे मूमा तप्युखम्‌' (जो बड़ा है बह छुसदै) इस श्रुतिसे 
सम्मत है ॥ १२७ ॥ 

(सतः इत्यादि । यपि स्वभावसे भातमाका यथाथैस्रूप आनन्द है, तथापि 
ज्ञाने इ सका बोधदहोताहै। ढुसखफाहैतु होनेसे चिकित्सा करनेके रिण 
पटहे उस बोधका निर्देश करना चाहिए ॥ १२८ ॥ 

“अबुद्ध ० इत्यादि । आस्माका अज्ञातस्वष्प आगमसे जाननेके योग्य 
दै, इसर्एि सम्यक्‌ सम्भावनाके किणि उका भी यी निर्देश करना 
चाहिए ॥ १२९ ॥ 

तुममोधमू! इत्यादि । उस भबोध जओौर उस भमेयका अन्याह्ृतशब्दसे 
॥ नर्श किया ै, इसङिए न्यायसे उसका यद्रा त्रिचार किम जाता 

॥ १३० ॥ 
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"तद्वद्‌ इत्यादि । तत्‌, ह ओर इदम्‌ इस प्रकार पदच्छेद है। 
(तत्‌, इस अप्रघ्यक्ष ( परोक्ष ) वाचक सवैनामसे उप्यत्तिसि पहले बीजा- 
वस्थ जगत्‌ कहा जाता दहे, क्योकि उस कालम वह परोक्ष था, कारण 
कि अभ्याङृत भावी जगत्‌ भूतकारुका सम्बन्धी है । सुखपूवैक ग्रहणके 
ङ्एि इतिहासा्थेक ह' शब्दका प्रयोग दहै । “एव ह तदा आसीत्‌ ८ उस 
कार्म एेसाथा) एेसा कहनेषर जगत्की उस परोक्ष बीजावस्थक्ो भी 
युखपूरवैक जान लेता है जेसे कि युधिष्ठिरो ह किर राजासीत्‌ः रेखा कहनेते । 
इदम्‌ शब्दसे व्याहृत नाम ख्पवाख साध्य-साधन लक्षण यथावर्णित जगत्‌ 
कहा जाता है । परोक्ष जौर प्रत्यक्ष अवस्थावाले जगत्‌के वाचक तव्‌, जर 
“इदम्‌ ये दोनों शब्द समानाधिकरण ८ एकविभक्त्यन्त ) दै, इसरिषए 
परोक्ष अवस्थावाले बौर ॒प्यक्ष भवस्थावाठे जगत्‌की "वदी यह ८ प्र्यक्ष ) है 
ओर यदी वह अध्याङ्कत था" इस प्रकार एकता प्रतीत होती है । 

सा होनेपर न तो असक्कायेकी उत्पत्ति होती हे जओौर न सत्‌ कारयंका नाक्च 
होता है, यह निश्चित हो जाता है। वह एवभूत अन्याङ्कत जगत्‌ नाम भौर 
खूपसे ही व्याकृत इभा । “व्याक्रियत यह कैर्मकवृप्रयोग है, इसङ्एि वह 
आप दयी भ्याङ्त हो गया अथीत्‌ सामभ्यसे आकि नियन्ता, कती, करण, 
क्रिया आदि निमिर्तोको लेकर दी अत्यन्त स्पष्ट नामरूपविशोषावधारण पथैन्त 
व्यक्तिमावको प्राप इभा । “असौनामा, इस सामान्यवाचक सर्वनामसे नाम- 
मात्रका व्यपदेश्च होवा है । अथवा देवदत्त, यज्ञदत्त इत्यादि नाम जिसका है, 
वह यह असौनामा है । वैसे दी “दम्‌, यह ॒श्ुङ्, हृष्णादिका सामान्यहूपसे 
व्यपदेश है । मथवा यह शु, यह कष्ण ङ्प जिसका है, वह यह इदश्प है । 
वह यह अन्याङ्कृत वस्तु एतर्हि अथात्‌ इस कार्म भी “असौनामा अयम्‌ इदप , 
इस प्रकार नाम घौर ूपसे हयी व्याङृत होती हे । 

(१) इससे ससारमे भसारत्वका वणन होता है । 

(२) जहा कियाके सौकयके सूचनके टिए कमे आदि कारकोमे मी क्ताकी विवक्षाकी 
जाती दहै, वहा अन्य कारक भी कतृसङ्ञाको प्राप्त होते दँ जसे “युच्यते वत्स स्वयमेव" 
( बडा आपी खुल जाता है ) । 

(३) हेतुके बिना कार्यकी सिद्धिकी अनुपपत्तिसे नियन्ता, कता, करण भौर क्रियाक 


आक्षेप किया जाता है, उनकी अपेक्षा करके ददी अन्याकृत जगत्‌ व्याकृत हज, य 
जोजना करनी चाहिए । 
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जय मकममगयचयपिमयो यिभ कापि विधेयक ॥ 
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जिसके लिए सर्वशा्फ़। आरम्भ दै, जिसमे स्वाभाविकी अवि्यासे कता, 
क्रिया भौर फलका आरोप किया गया, जो सारे जगवका कारण दहै, 
जिसके आलभूत नाम-खूप, स्वच्छ जरुपे फेनषप मरूफी तरह, अब्याङ्ृत होते 
हए व्याकृत हप दै, जओौर जो उन नामहपेसे बिकक्षण भात्‌ जपने स्वरूपे ही 
नित्य-्ुढध-बुद्ध युक्तस्वभाव दे, वह यह परमात्मा भाममूत अभ्याङ्कत नामहूपोका 
व्याकरण करनेके छिए कर्मफरेकि आश्रय ब्रह्मासे ठेकर स्तम्बपयेन्त अशनायादि- 
मान्‌ देहम प्रवे कर गया है । 

यदि को कि अव्याहत आप दी व्याञ्कत हुभा यह परे कह चुके 
अव यह कैसे कहा जाता है किपर ही आसा अव्याङ्तको व्याङ्घत् 
करके उसमे पवेश कर गया, तो यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि यहा पर भसा मी 
व्याङ्कत जगवहपसे विवक्षित है । 


आक्षिप्त नियन्ता, कती, क्रिया आदि निमित्तवासा दी भव्याङ्रत॒ जगत्‌ 
व्याञ्त हभ है, यह कह चुके दै ओर अब्याङृत शब्दका द" शब्दके 
साथ सामानाधिकरण्य होनेसे मी यष्टी प्रतीत होता दै । जैसे यह व्याङत 
जगत्‌ नियन्ता आदि अनेक कारक निमित्तादि विोषवाख है, वैसे दी प्रये 
विशेषको न व्यागता हुआ ही वह अव्याङ्कत दहो गया । ग्याङ्कत-भग्याङ्त- 
मत्रतो विरेषदहै। शोकम विवक्षासे शब्दभयोग देखा जाता ईै-- भाम 
आया दै, भराम दन्य है । कदाचित्‌ आमशब्दसे निषासस्थानमात्रकी विवक्षा 
होनेपर भम चयु-य दै, यह शब्द्-भयोग होता है, कदाचित्‌ निवासी जनी 
विवक्षा होनेपर आम भया है, यह श्चब्द-प्रयोग होता है, कदाचित्‌ दो्नोकी 
विवक्षासे मी यह शब्द्‌-मयोग इभा करता है- जसे आम्मे प्रवेश न करे । 
वते ही बहप मी जाला जौर अनासाके अभेददी विवक्षासे इस जगत्के 
ठिए व्याङ्ृत जौर भन्याङ्ृत चब्दका व्यवहार होता है। भरसे ही यह 
जगत्‌ उपपत्तिविनाचातममक है, अत॒ उसके किए केवर जगतका व्यपदेश्च 


अयव; 








वनकनमकत्ेनिनकरिन 


१काण्डद्वयात्मक वेदका आरम्भ आत्माकी प्राप्िके छिए ही किया गया है! कर्मकाण्ड 
भपने अर्थके असुष्ठानसे चित्त्यद्ि दारा ततत्वङ्ञानफा उपयोयी है भौर ज्ञानकाण्ड तो साक्षात्‌ ही 


उमे उपयोगी है ! वदी परमात्मा इन देहादि अवेदा कर गया है, इस प्रकार योजना 
करनी चाद्दिए । 
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होता हे जौर महानज आमाः, 'अस्थूजोऽनणु ›, “स एष नेति नेति, इत्यादि 
केवर आत्माके किए व्यपदेश्च है । 

शङ्ा--जब व्याकृतं प्रमाजासे यह व्याकृत जगत्‌ सर्वेतोभावसे स्व- 
कार्म व्याघ्र है, तव यह कल्पना केसे ढी जा सकतीदै कि वह इसमे 
पवेश कर गया है, क्योकि अप्रविष्ट ( जिसमे प्रवेश न क्रिया गया हो) देशमे 
परिच्छिन्न व्यक्ति प्रवेश कर सकता है-जेसे आमादिमे पुरुष प्रवेश 
करता है । परन्तु आकाश्च किसी प्रदेशमे भ्रवेया नहीं कर सकता, क्योकि वह निय- 
प्रविष्ट है । यदि कहे कि पाषाण-सपं आदिकी तरह भिन्न धर्मसे प्रवेश्च करता है 
ओर यहदहो भी सकता है-परमाप्ाने अपने खूपसे जगते पवेश्च नही 
किया, किन्तु उसी विद्यमान दहो अन्य षर्म॑से उत्पन्न इभा, इसङिए उसने प्रवेश 
किया, इस प्रकार उपचार किया जाता है, जेसे पाषाणमे सहज ही अन्त स्व 
सपं ओर नारिकिर्मे जर, तो यह भी कहना युक्त नहीं है, क्योकि (तप्य 
तदेवानुपाविशत्‌, ८ उसकी रचना कर उसी उसने प्रवे किया ) यह श्चति 
हे। जोसष्टाहै, वह मावान्तरको प्राप्त इए बिनाद्ी कार्यकी रचना करके 
पीछे पवेश कर गया वह घुना जाता है- जसे मोजन करके जाता है, यहा- 
पर भोजन जओौर गमनद्ूपी क्रियाओंका पूवे जौर॒ अपर कारम परस्पर विच्छेद 
है, परन्तु कर्ती दोर्नोक्ा एक दी है, वेसे ही यहामी होगा । यह 
नहीं हो सकता कि उसी्मे विद्यमान भावान्तरसे उघन्न हुजा हो । 

जओौर अन्य स्थानसे वियुक्त होकर भिन्न स्थानके साथ सयोग्प प्रवेद 
निरवयव परिच्छिन्ना नहीं देखा गया है । 

परवेशकी बोधक श्रति है, इसङिए वह सावयव हे, एसा भी नही कहना चाहिए, 
क्योकि "दन्यो ह्यमूरं॑ पुरुष , “निष्क निष्कियम्‌ः इत्यादि शरतिरयो ह 
ओर सर्वैव्यपदेश्य धर्मविरोषका निषेध करनेवारी श्चतिर्थोसि उसके सावयवेपनका 
निषेष किया गया है । प्रतिबिम्बकी तरह भवेश्च है, यह भी नहीं कहना चािएः 
क्योकि अन्य ॒व्वुजओंसे विपक्ष ( न्तर ) नदीं है । दरव्यम गुणके प्रवेशकी 
तरह उसका प्रवेश है, यह मी नदीं कहा जा सकता, क्योकि वह आधित 
नहीं है । गुण निष्य परतन्त्र भौर आधित है, इसरिपए द्रन्यमे उसके प्रवेश्का 
उपचार किया जाता है, जह्य तो स्वतन्त्र सुना जाता दै, इसकिए उसका प्रवेशच 

उपपन्न नहीं हो सकता ¦ फठ्म बीजकी तरह प्रवेशं हो, यह भी नहीं क 


८८८ बृहदारण्यकवारतिंकसार [ १ अध्याय 


कवा क 9 व न्वण्यकण्यकणकण्यकष्यकरन्यकरन्योकन्यकन्यकरषयकरगकर्यकरनकरन्यक्र्न्रष्यकन्क्करणग्क््क्कषक्करन्व्ण््ववक्रन््यकरनवकरन्ाक्वक्वं 


सकते, क्योकि एेसा कहनेसे सावयष, वृद्धिः क्षय, उत्पत्ति ओौर ॒विनाश्च 
सादि धर्मा प्रषङ्कहो जायगा। भौर ब्रह्मम रसे धमे दै नही, क्योकि 
अजो ऽजर ” इत्यादि श्चति ओर न्यायसे विरोध है । 

अन्य परिच्छिन्न संसारी ( जीव ) दी यहा प्रविष्टे, यह नहीं कहना 
चाहिए, क्योकि सेय देवतेक्षत! ८ इशत उस देवतने विचार किया ) यहासे 
आरम्भ करके (नामरूपे व्याकरवाणि (मे नामका व्याकरण करै ) 
इष्यादि श्रुतियोसे उसी देवताके प्रवेश्च ओरं व्याकरणकतवृत्वका अवण है । 
हसी प्रकार “उसको रचकर भाप ही उस प्रवेश्च कर गया । कह इस सीमाका 
विदारण करके इसके द्वारा प्राप्त हभ । सब पोको रचकर ओर नाम रख करके 
बोुता हुआ स्थित है । तृ कुमार है, तू कुमारी हे तु दी बृद्धो खटी लेकर 
चरु रहाै। दो पादे पुर बनाये । खूप शूपके प्रति प्रतिख्प हो गया 
इप्यादि मन्त्रवर्णोति मी यदी प्रतीत होता है कि परमाासे भन्यका प्रवेशच 
नही है । यदिशङ्काहो कि प्रविषटँका परस्पर मेद नेते परमात्मा अनेक 
हो जायगे, तो यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योकि (एक दी देव बहुत प्रकारसे 
वेश कर गया है । “एक होता हुभा बहुत प्रकारसे विचरता है / (तु एक दी 
अनेकमे प्रविष्ट है / एक देव सवमूर्तोमि गुप्त है" सर्वव्यापक हैँ जौर सब मूतोंका 
अन्तरास्मा है” इत्यादि अरथेकी बोधकं श्रुतिं विमान दै | 

रवेर उपपन्न हो सकता है या नही, इसका विचार तो अभी दुर रहने दो । 
परन्तु जो पविष्ट है, वह संसारी है भौर उससे प्रास्मा अभेद है, अत 
परमातमा मी सत्ारितकी प्राति होगी; तो यह मी नदीं कहना चाहिर, 
क्योकि वह अरानाया भादिसे रहित है", इस प्रकार श्रति कहती है । सुखित्र 
जौर दु.सित्वके दशेनसे वह अससारी नहीं है, यह नहीं कना चाहिए, कवोकि 
वह बह्म हे, रोकटु खसे लि नही होता है, इस प्रकार श्रुति कहती है । 
भ्यक्ष मादक साथ विरोध होनेसे यह गयुक्त है, यह नहीं कहना चाहिए, 

क्योकि परघ्यक्ष जादि उपाषिद्प आाश्रयसे उलत्च हुए विरोषको ही विषय करते है । 

` () उपाभि--अन्त करणप आश्रयण करे उलन इट्‌ ग्र (चरम ) 
रहनेवारे खख दु खादिको भर्यक्षादि विषय करते है, इखर्ए परत्यक्षादि प्रमाण नही है, 
किन्ु प्रमाणाभास है, अत उनके साथ भआलमाके अर््॑ारिल-परतिपादक तरेदका विरोध नष्टं 


दै । किंच, अव्यज्ञादि अनात्माको विषय करते है ओौर वेद्‌ आत्माको विषय करता है, इसक्रिए 
भिं्न विषय होनेसे प्रत्यक्षादिका ओौर वेदशा विरोध नही है । 
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ध््टिके द्रष्टाको तु नहीं देख सकता, “अरे विज्ञाताको किससे जान 
सकता है", वह किसीसे ज्ञात नदीं होता सका ज्ञाता है" इत्यादि श्ुतियोसे ज्ञान 
मात्मको विषय नहीं करता है, किन्तु बुद्धयादि उपाधिमे जो आस्माकी प्रतिच्छाया 
है, उसको विषय करता है । ्युखितो ऽद म (दु खितोऽहम्‌' इत्यादि प्रघयक्ष 
विज्ञान है । "यह मे ह" इस प्रकार विषयके (देके ) साथ विषयीके ( आसाके ) 
सामानाधिकरण्यका उपचार है ओर इससे अन्य द्रष्टा नहींहै, इस प्रकार 
अन्य आलाका निषेध मी है । 

सुख ओर दु खके देहके भवयवविरोष्य हे, इसक्एि सुख भौर दुख 
विषयके धमे ह । “आत्मके मोगके छिए ईस पभकारकी आ्मा्थलपतिपादक 
श्रतिसे यह ॒ अयुक्त है, यह नहीं कहना चादिए, क्योकि “जिस अवस्था 
अन्यके सदश होः इप्यादि श्रतिसे भविदाविषयक आलाथेखका अङ्गी 
कार है । "वह किससे कि्को देखे, इष आस्म किचित्‌ नाना नहीं हैः, 
(एकवदर्धकि ठिए मोह क्या ओौर चोकं क्या! इत्यादि अथेवारी श्रुतियोसे भी 
विद्याके विषयमे सुख-द खा प्रतिषेध होनेसे सुख दु व॒ आत्मके धरम 
नही है । तार्फिकोकि सैमयका ८ सिद्धान्तका ) विरोष होनेसे यह अयुक्त द, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि युक्तिसे भी आत्मके दु सितकी अनुप- 
पत्ति है, क्योकि दु ख प्रप्यक्षका विषय है, इसि प्रघयक्षका अविषय मासा उस 





(१) बुद्ध्यादि--उपाधि--मे जो आत्मभ्रतिच्छाया ( आत्माका भ्रतिनिम्ब ) है, उसको 
विषय करता है--सुखितोऽहम्‌” यह क्वान, एसी योजना करनी चाहिए । 

(२) सुख आत्मामे रहता है, क्योकि “आत्मनस्तु कामाय यह श्रुति सुखके सभी साधन 
आत्मके किए है, एेसा कहती है ओर सुखके साथ रहनेवाल दुखमभी भत्ममेद्दी है, 
इसक्िए आत्मामे अससारित्र अयुक्त है, यह अथं है । “आत्मनस्तु कामाय इत्यादि वाक्य 
आविद्यक सथारिप्वका अनुवाद करके आत्माकी अनतिक्शय आनन्दहूपताका प्रतिपादक हे । 

(३) बुद्धि आदि चतुर्दचगुणवान्‌ आप्मा है, यदह तार्िकोका सकेत है, उदके साथं 
विरोध होनेसे आप्मामे अससारिल अयुक्त है, क्योकि सिद्धान्त तकैसे अविषुड ही हुआ 
करता हे, यह अर्थ॑हे, 

(४) घब तर्कोका अविरोधी सिद्धान्त होताद्ैया कतिपय तर्कोका अविरोधी ४ प्रथमं 
पक्ष तो ठीक नी, क्योकि परद्परके तकि विरोधसे ओर वैदिक त्कोके साथ विरोध ददोनेसे 
तार्किक सिदधान्तकी भी असिद्धिका प्रसङ्ग है, द्वितीय पक्षमे तो श्रौत तर्णके साथ अविरोध होनेसे 

भप्माका शसस्रारिव सिद्धान्त भी सिद्ध ह्यो सकता है । 
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दुखा विरोष्य कैसे हो सकता जेते आकाश्च शब्दगुणवाहा हैः 
वैसे भासा दु सवाढादै, यह नही कहना चाहिए, क्योकि एक प्रत्यक्षे 
विप्रय नहीं है, क्योकि सुखके महक प्रपयक्षविषयशष ज्ञानसे निष्य अनुमेय 
आ्माका विषयीकरण नहीं हो सकता है । यदि वह आमा प्रपयक्षंका विषय 
हो जाय, तो सा्मकि एक होनेसे विषयी ८ द्रष्टा ) के अभावका प्रसङ्ग होगा । 
यदि को कि दीपककी तरह एक दी आस। भप दी विषय ८ इश्य ) जओौर आप 
ही विषयी (द्र्)होजाय, क्याहानिदहै, तो यह भी नहीं कहना चाहिए, 
क्योकि एक कार्म उन दोनोका असम्मव है ओर आसम मश्च मी नहीं है। 

इससे विकञानवादी जो विज्ञानम आद्-्राहकता कहते है उसका मी निरा- 
करण हो गया । ओर अर्मुमानके विषय दुख ॒ ओौर आसाके गुणगुणीभाव्रके 
अनुमानका भी निराकरण हो गय, क्योकि दुख नियदही प्रयक्षका विषयहै 
जर खूपादिकोका समानाधिकरण है । म्गैके सयोगसे आसाम दु स उत्पन्न 





(१ ) जसे प्रयक्ष शब्द ओर अप्रप्यक्ष आरायका गुणगुणीभाव है, वैसे ही प्रद्यक्च 
दु ख ओौर अप्रत्यक्ष आत्माका भी गुणगुणीभाव टो । 

(२) जहा धर्मधममीभाव हुआ करता है, बहा एगङ्ञानगम्यत हुआ रना है, जसे 
शुक्लो घट › यापर । प्रकृतमे वह व्यापकीमूत एकक्ञानगम्यत्व व्यारत्त होता हुआ इ स ओर 
आत्माके भी धर्म॑धर्माभावकी व्यावृत्ति करता है शब्द ओर आकाश्चका भी युणयुणीभाव हमको 
सम्मत नहीं है क्योकि शब्द आकाशरी तन्माता ( कारण ) है । 

( ३ ) सखुखादिकी तरह आत्मा भी यदि प्रवयक्षका विषय हो, तो एक्‌ देषटमे दूसरे आत्माके 
न होनेसे आत्मा दी प्रल्यक्षका विषय होनेसे दद्य हो गयादहै, इसलिए द्रष्टके अभावक्रा 
प्रसङ्ग होगा । 

(*) आत्मा क्रियामे गुण इभा करता है ओर कमं भधान हुभा करता है, इसलिए एक 
ही कामे एक ही क्रियाके अति पूर्णैरूपसे आत्मामे कतृर ओर कर्मत्व नदीं हो सकते हे । 
भदीप सावयव है, इसलिए उसमे एर कालभे अशोके मेदसे दस्य. ओर द्रष्टृ हो सकता है, 
आत्मा निरश है, जत उसमे यह युक्त नही है। 

(५) विज्ञानवादी एक ही कारम एफ ही ज्ञान फे भरह्य ओर ग्राहक मानते है । 

(६) दु ख फिमीके भाधित है, गुण होमेसे, रूपादिकी तरह । इस अनुमानसे दु खादिके 
भआश्रयकी सिद्धि दोनेपर परिशेषसे आत्मा दी उनका आश्रय है, यह चद्धकका आशय है । 
परस्पर विरोधि्योके गणगुणीभावका अनुमान नही हो सकता शौर दु खादि चिदाभास सहित 
बुद्धिके आधित हैँ इसलिए परिरेषफ असिद्धि है! 

(७) जिस रूपादिमान्‌. देहमे जिस ॒ अ्नमे दादृच्छेदादि देखे जति हैँ, तजम्य वु खी 

सीं शङ्गमे उपलम्बि होती है, इसकिए दु खादि आलाक्गे घर्म नहीं है , 
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होता दहै, पेमा माननेपर आ्मामें सावयवप्व, विक्रियावत्छ जौर अनित्यलका 
परसङ्गं होता है, क्योकि सयोगी द्रभ्यको व्ङिति कयि बिना को$ भी गुण 
बद़ृता-षटता कहीं नही देखा गया है ओर कोह निरवयवे पदां विङ्कत 
होता हुभा मी नहीं देखा गया, कहीं मी निस अनिप्य गुणका आश्रय नहीं देखा 
गया है, आगसरवादी आकाश्चको नित्य नही मानते द, अन्य को$ इन्त 
नहीं है । विक्रियमाण होता इभा भी तरस्ययकी अनिदृक्तिते निप्य ही, 
यह नहीं ऊहना चाहिए, क्योकि अवयवोके अन्यथामावके बिना दउव्यमें 
विकार नहीं हो सकता है । सावयवप्व होनेपर मी नित्यत्व हो, यह नहीं 
कहना चाहिए, क्योकि सावयव द्रष्य अवरयवेकि सयोगसे बना है, इसङिए 
उसका विमाग हो सकष्ताहै। वज्ञ ( हीरा) आदिमे नहीं देखा जाता, 
यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि वज मी सावयव होनेसे सयोगयूर्वक दै, 
इस प्रकार अनुमान किया जा सकता है, इसकिए स्मा दु खादि अनित्य गुणोंका 
आश्रय नहीं हो सकता है । 


परमापमा तोदुखी है नही जौर परमास्मासे अन्य कोई है नहीं, इसलिण 

ढ़ खीका अमाव होनेपर दु खकी शान्तिके ङ्ए शाघ्तक्रा भारम्भ भनर्थक होगा, 
यह नहीं कना चाहिए, क्योकि अवि्यासे आरोपित दु सितञ्चमकी निवृत्तिके 
किए शाप््रका आरम्भ सार्थक है । आसम प्रहृत सख्यापूरणभ्रमकी निवृ्तिकी 
तरह कलित दु खोका आप्मा्मे अङ्गीकार मी हे ओौर जर सूर्यादि प्रतिविम्बकी 
तरह आत्मको प्रवेच यदी है जो व्याहृत हए काथं जरम सू्यके पमतिबिम्बकी 
तरह आसाकी उपलब्धि होती है । उत्पत्तिसे पहठे आता भनुपर्ब्ध था 


(१) भात्मामे मनके सयोगसे दु ख उध्यन्न होतादहै। तार्विकोंके इस मतके अगीकार 
करनेपर मनकी तरह सयोगी होनेसे सावयवत्वादिका प्रसङ्ग होनेसे वह आत्मा ही नदी 
हो सकता है । 

(२) आक्राराके नित्य होनेपर “आत्मन आकाश सम्भूत ° इस श्वुतिका विरोध होता है । 
परमाण नित्य नहीं है, क्योकि च्यणुकुसे इतर अणुकी सत्तामे कोई प्रमाण नहीं है । दिश्चाका 
आकाशम अन्तमौव है । “घर निमेषा अश्षिरेः इस श्चतिसे कार उत्पत्तिमान्‌ है । मन भी 
अन्नमय है, यह श्रुति प्रसिद्ध है, इसङिए कीं व्यसिचार नहीं है । 

(३) यस्मिन्विक्रियमाणे ८ जिसमे विकार होनेपर ) तदेवेदम्‌ ८ यह वदी है ) यह अद्धि 
नहीं नष्ट होती है, वह भी नित्य है, इस न्यायसे यह परिणाभवादीकी शङ्का है । 

(४) आत्मामे कल्पित अदशमलतकी तरह । 
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पीठे व्याहृत कार्यकी रचना होनेपर जलादि सूयोदिके प्रतिविम्बकी तरह 
बुद्धिके अन्दर उपरभ्यमान होता इ कायको रचकर उसमे परविष्टकी तरह 
रक्ष्यमाण कहा जाता है, क्योकि यह वही इसमे प्रविष्ट हुम; “उसको र्चकर 
उसीमें प्रवेश कर गया, षह इस सीमाक्रा विदारण करके इसीके द्वारा पराप्त 
हुभा", उस इस देवताने विचार करिया हन्त मे इन वीनां देवताओमे, इस 
जीवख्प मामापे पवेश करके इत्यादि श्रतियो है । सर्वव्यापक निरवयवका एक 
दिष्देशकार्से दूसरे दिग्देशकारुकी प्रा्िरूप प्रवे्च कमी युक्त नही हो सकता | 

पर भप्मासे भिन्न अन्य द्रष्टा नहीहे, क्योकि इससे अन्य द्रष्टा नहीं, 
इससे अन्य श्रोता नदी" यह शति दै, यह कह चुके है । गौर पष्ट पवेश- 
स्थिति-पररुयके बाक्य उपरन्धि (ज्ञान) के शि है क्योकि उपरुभ्ि 
परषां द, यह सुना जाता दै, क्योकि उसने आसा दी फो जाना था, इसलिए 
वह स्वै हो गयाः, श्रह्मज्ञानी परको प्राप ह्येता है “जो उस पर जह्मको जानता 
है वह ब््यदह्ी होता है “आचार्यवाा पर्ष जानता है" “उसको उतनी 
ही देर हैः इप्यादि शरतियो दै, भुङ्षफो तत्वसे जानकर सुक्षमे ही प्रवेश 
कर जाता दै", वही सब वि्या्ोंका जभ्य है उससे अम्ृतकी प्रि होती है 
इत्यादि स्तिया है ओौर भेददशेनके निषेधसे यह सिद्ध होवा है कि सृष्टयादि 
बोधक वक्रयोका आप्माके एकघ्वदशनमे तादय है, इसक्एि कार्यम स्थित हनेसे 
जो उसकी उपरब्ि होती हे, वही उपचारसे प्रवेश कहा जाता | 

आ नखाम्रेभ्य ८ नखामपयैन्त आत्मा चैतन्य उपरन्ध होता है ) वहा 
किस प्रकार प्रविष्ट हुभा, यह श्रुति कती है --जेते डोकमे श्युरधान ( पेदी › मे 
( जिसमे छरा रला जाता है उस ॒नापितके उपरकरोवाली पेटीको श्षुरधान 
कहते है, उसमे ) न्द्रस्थित-- प्रवेश किया इुभा-- छरा जसे उपर्न्ध होता 
अथवा जेसे विश्वमर अनि ( विश्वके भरण [ पाठन ] से अभि विश्वमर ककाती 
है ) जपने कुखय ( नीड ) कष्टादिकोम स्थित दै, यह अनुदृत्तिकी जाती 
है, क्योकि वह णमि उस काष्ठमे मथन करनेसे उपरुन् होती षै । तायं यह 
है किसे हरा श्चरषानके एक देशम स्थित है गौर जेते भमि काष्ठ भादिये 
स्वतोमावपे व्याप्त होकर स्थित द, वेते ही सामान्यरूपसे शौर विरोषरूपसे 
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पश्यन्ति । अछृत्स्नो हि स प्राणन्नेव प्राणो नाम भवति। वदन्वाश- 
पर्यशचश्चुः शृष्वञ्शोत्रं मन्वानो मनस्तान्यस्येतानि कर्मनामान्येव । स 





देहको भ्याप्त करके आसा स्थित हे, क्योकि उस देह प्राणनादि क्रिया 
ओौर दशेनादि क्रियाओको करता इभ वह॒ आप्मा उपकढ्य होता है, इस- 
ए उस देहम इस प्रकार प्रविष्ट हए प्राणनादिक्रियानिचिष्ट आसमाको 
शेग नहीं देखते है- पराप्त नहीं कर सकते हे । 

यदि को कि “उसको नहीं देखते दैः यह अप्ाप्तका प्रतिषेष है, क्योकि 
दरीनका प्रकरण नही है, तो यह दोष भी नहीं है, क्योकि सृष्टयादिवाक्योक। थासा 
एकतके ज्ञानम दी ताप्य ह । इसङिए दद्चीन प्रकृत ही है, क्योकि येकं खपके 
प्रति वह प्रतिद्प हो गया, इसका वह रूप दशनके लिए है" इस भकार श्रति है। 
बहा पाणनादिक्रियाविचिष्टके दशनम श्रति देषु कहती है--चूकि वह प्राणनादि 
्रियासे विशिष्ठ है, इसङ्िए वह अष्ृत्सल, असमस्त ( पूर्णं ) दही है । 
किस कारणसे वह अञ्सस्न दै: इसपर कहा जाता है-पाणन क्रिया 
करता इभा ही बह प्राण ८ भ्राण नामवाख ) होता है । प्राणन क्रिया करनेसे ही 
भ्राण, प्राणिति, यह कहा जाताहे। अन्य क्रिया करता हणा प्राणदही 
नहीं कहा जाता, जैसे रावक ८ काटनेवाख ›) जौर पाचक ८ पकनेवाख ) । 
इसकिए अन्यक्रियाविचिष्टका अनुपसंहार होनेसे बह अक्स दी है। 
वैसे ददी बोर्ता हुभा याने वदनक्रिया करता इभा वह वाक्‌ कहा जाता है, 
देखता हे, इसर्एि वह चक्षु है अथात्‌ द्रष्टा है । श्रुण्वन्‌ ( सुनता है ), इसङिए 
्रोत्र है । प्राणन करता हणा ही प्राण जौर बोरूता इभा वाक--इन दोनों हेवुजोसे 
करिया-शक्तिका उद्भव दिखलया गया हे । 

देखनेसे च्च ओर सुननेसे श्रो्--इन दोरनोसे विज्ञान्क्तिका उद्धव दिखलाया 
जाता ६, क्योकि विज्ञानश्चक्ति नामूपको ही विषय करती है। श्रोत्र 
यर चद् विज्ञानके साधन है, विज्ञान नामरूपका साधन है, कयौकि नामखूपसे भिन्न 
को ज्ञेय पदाथ ही नहीं है। उन नामर्पोकि ज्ञानम चकम ओौर भोत्र करण दै । 
नामखूपते साध्य जो क्रिया है वह प्राणमं रहती है) प्राणमं रहनेवाटी उस क्रिया 
अमिन्यक्छिमे वाक्‌ करण है। वसे ही पाणि, पाद, पायु जौर उपस्थ भी करण दै 
क्योकि उन सबके उपरक्षणके रिए वाक्‌ है । समस्त व्याकृत इतना दी दे, वर्यो 
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कापा का क का कक क कक का क वा थि १३.१४. 


योऽत एकेकयुषास्ते न स वेदाङत्स्नो द्यषोऽत एकैकेन भवत्यात्मेत्येवो 
पासीतात्र येते सर्वं एक भवन्ति । तदेतत्पदनीयमस्य सर्व॑स्य यदयमा 
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नाम, शूप गौर कर्म-ये तीन दहै, इस प्रकार आगे टा जायगा ¦ मनन करनेसे 
मन कहङाता है, ज्ञानराक्तिके विशासोका साधारण करण मन दहै, परन्तु 
पुष तो मननका कतौ होनेसे मन कहा जाता है । ये प्राण आदि 
इस आत्मके कर्मनाम दै--कर्मजन्य नाम--है वस्तुमात्रको ये विषय 
नहीं करते है, इसष्एि ये इ्ृरस्न॒ भासवस्तुके योतक नहीं ह । 
इस प्रकार यह आमा प्राणनादिक्रिथाते तत्‌-तत्‌ क्रियाजनित प्राणनादि नामरूपे 
व्याकृत होता इमा--चोत्यमान ८ प्रकार्यमान ) होता इभा--मी ङत्स्न 
नहीं देखा गया हे । 

जो पुरूष इस प्राणनादिक्रियासद्दायसे पएक-एककी-प्राण अथवा 
चक्ष इस प्रकार विशिष्टकी-अन्यनिशिष्टक्रियासकका उपसंहार न करके 
मनसे यह भलमा है रएेसी उपासना करता हे - चिन्तन करता है, वह बह्मको 
नहीं जानता है । किस हेुसे " इस हेतुसे कि यदह आपा इस प्राणनादिक्रिया- 
समुदायसे अङ्कस्न है--असमस्त है--मपूरणं है, इसङ्एि इतरनिरिष्ट धर्मो 
उपहार न॒ करनेसे एक-एक विरोषणसे यह विभक्त ही है । जबतक यह्‌ 
इस प्रकार जानता दै--“मे देखता ह, भे सुनता हः भे स्पश करता ह", इस पकार 
स्वमावप्रदृत्तिविशिष्ट आप्माको आनता दहै--तबतक मी रौति कृत्स्न 
भतमाको नही जानता । फिर॒ किस प्रकार देखता हमा जानता ह " यह्‌ 
कहते है-- "आत्मेत्येव । प्राणनादि जितने विशेषण कहे गये है, उन सबैको 
प्रा होता है, इसङिए यह आत्मा कदा जातां है। वह उस प्रकारं 
र्न ॒विरोषोका उपसंहार करता हुभा ज्ृप्प्न होता है, क्योकि वस्तुमात्ररूपसे 
प्राणादि उपाधिविशेषोकी क्रियासे उत्पन्न हुए विरोषणोको यह व्याघ्र कर देता ह । 
मौर वैसा भागे केगे--^्यान करते एकी तरह दै, चेष्टा करते एकी तरह दै । 

इसङ्ए 'आत्मा' इसी प्रकार उपासना करे, क्योकि इस प्रकार 
वह जपने वस्तुरूपसे गृह्यमाण होता इभा ङ हो जाता है । किस हेतुसे 
कत्ल हो जाता दै“ इस प्रकार शङ्का करके कहते है सूर्यमे जरपूर्य. 








रतिनिम्बमेदोकी तसह , ईस निर्पाधिक आसामि प्राणादि उपाधियोते 
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कयि हुए प्राणादिकर्मजनितर आदि पूवोक्त विरोष एक हो जाते है--अभिननता- 
को प्राप्त हो जते है । 

"आत्मेत्येवोपासीत यह अपूर्वं विधि नहीं है, क्योकि पक्षमे 
परह! जो साक्षात्‌ प्रत्यक्ष ह्य है, वही क्म विज्ञानमय दहै" इत्यादि 
आतमाका प्रतिपादन करनेवाी श्रुतिरयोसे आत्मविषयक ज्ञान उप्यत्न हुआ हे । वहा 
स्मस्वूपके ज्ञानसे दी आत्मविषयक अनासमाभिमानबुद्धि--कारककरिया- 
फलाध्यारोपड्प अविब्ा-- निवृत्त हो गई है। उसके निवृत्त हदोनेपरं कामादि 
दोषोकी अनुपपत्तिसे अनालचिन्ताकी प्राति दी नही हे । परिदोषात्‌ भातमचिन्ता दी 
प्राप है, इसलिए प्राप्त होनेसे इस पक्षम उपासमाका विधान नहीं करना चाहिए । 

आत्मोपासनाकी प्राप्ति पेक्षिकी है अथवा निप्य है, यह रहने दोः 
सपूर्वविधि तो हो सकती दै, क्योकि ज्ञान ओौर उपासना एक दी दै, ईसङिषए 
अप्राप्त है । न स वेदः इस प्रकार ज्ञानका आरम्भ एरक 'आसमेयेवोपासीतः यह 
कहा गया दै, इसकिए वेदशब्द जर उपासनशब्द एक ही अर्थके वाचक दै, 
गृह ज्ञात होता हे । 

स्वपका कथन करनेमे पुरुषी प्रवृत्ति नहीं होती दहै, इसरिए यह 
यपू्ैविधि दीहे। कर्मविषिके समान होनेसे भी यह अपूरवैविधि दी 
है- जसे "यजेत', जुहुयात्‌” इत्यादि कर्मविधिययों है, वैसे ही “आसयेवोपासीतः, 
(भाला वा शरे द्रष्टव्य ' इत्यादि आमोपासनविषिर्यो है, उनसे कुछ भी विषं 





१ भिद्याके निदत्त होनेपर भी राग्देषादिका सम्भव होनेसे विधिकी भत्ति 
हो सकती है, क्योकि "पश्वादिमिश्वाविशलेषात” इस न्यायसे निद्रान्‌ ओर अविद्वानके म्यवहारमे 
को$ विशेष नही है। विद्रानमे राग द्वेषादिकी अचुद्रत्तिमा्र है। श्रौत ज्ञानसे परे 
मी सब चित्त्या जन्मसे ही आत्मनैतन्यकी व्यञ्जक है, इसलिए आत्मज्ञान परे 
ही भ्राप्तहै। भरौत ज्ञान होनेपरतो अनाताहै दही नर्ही, देसी अतीति होनेसे आत्मक्ञानकी 
नित्य ही भिदे, 

२ स्वभावसे ही सब पुरपोकी सब इन्ि्यो बिषयप्रवण होती है, इसटिए वे भात्महानकी 
वतक सहन सी नहीं करती हँ, अत॒ अत्यन्त अप्रा होनेसे आत्मज्ञानमे अपू 
विधि है, यह भाव है, यद्यपि साधनचवुषटयसरम्पन्न अविकारीफो शाब्द ज्ञान शब्दसे दी 
सिद्ध है, तथापि यद्ापर शाद्‌ ज्ञान विधेय नदीं है, किन्तु उपासना विधेय है । उपासना 
मानस कर्म है, बह ज्ञानकी आबरत्तिरूप है, इसरिए उसको ज्ञान भी कहते है । उपासना- 

रूप ज्ञान अप्राप्त है, इसङिए उसकी विधि हो सकती है । 
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कातता निण्या यन्दियन्डिन्नन्वनककन्यक्का क्व वन्वकनक्ककन्क्कन्वभ 


प्रतीतं नहीं होता । विज्ञान मानसक्रियाङूप है-जैसे “जिस देवतके 

ठि हविस्‌ ग्रहण किया हो उसीका मनसे वषट्कार करता इभा ध्यान करे 
इत्यादिसे मानस क्रियाका विधान किया जाता है । वैसे दी (आसे्येवोपासीत), 
धमन्तव्यो निरिष्यासितम्य ' इष्यादिसे ज्ञानरूप क्रियाका ही विधान है । इसङिए 
हमने कहा कि वेद यौर्‌ उपासन शब्दका एक अर्थं हे । तथा भावनाके अरात्रयकी 
उपपत्ति होनेसे मी ज्ञान ओौर उपासना एक है- जैसे “यजेत' ८ याग करे ) इस 
मावनामें क्या 2 किससे 2 किस प्रकार ` एसी भाव्यादिकी आकक्षाको दूर 
करमेके लिए तीन अश प्रतीत होते दैः वैसे दी “उपासीत इस भावनाके 
विधानमे मी किसकी उपासना करे ‡ किस साधनसे उपासना करे : ओर किस 
परार उपासना करे एसी आकक्षा होनेपर आस्माकी उपासना करे, मनसे करे, 
आग, बहयचर्थ, शम, दम, उपरम, तितिक्षा आदि इतिकरतम्यतासे संयुक्त होकर 
करे इत्यादि तीन अशोका शाखे दी संमर्थन क्रिया जाता दे । 

जसे सारे ही ददपूणमासर आदि प्रकरणका दरपृणमासादिविधिके उदेश्यसे 
उपयोग है, वैसे ही भौपनिषद आत्मोपासनभरकरणका भात्ोपासनविधिके उदेद्यत्वसे 
ही उपयोग है । नेति नेतिः इत्यादि वाक्योँका उपास्य भत्माके स्वह्प- 
विदोषके समर्पणसे उपयोग ह ओर्‌ फर मोक्ष अथवा भविदयाकी निवृत्ति है । 

दूसरे आचाय कहते दै--उपासनासे आ्मविषयक विशिष्ट ज्ञानान्तरकी 
भावना करे, उससे आत्मा ज्ञात होता है ओर उसीसे अवियाकी भिदृत्ति 
होती है । वेदवाक्यसे उत्पत हणा जो आत्मविषयक ज्ञान है, उससे न तो आला 
शात होता हे ओौर न अविदयाकी निषृत्ति होती हे । ईस सर्थके पोषकं वचन मी 
है--जान कर परज्ञा ८ ब्रह्मकारदृत्ति ) करे, 'दरैन रना चाहिए, श्रवण 
करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, उसका अन्वेषण 
करना चाहिष्‌, उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए" इप्यादि । परन्तु उनका यह्‌ 
कथन समीचीन नही है, क्योकि कोई दुसरा अथ है नही । “आत्मेत्येवोपासीत 
यह अपूर्वैविधि नष्टीं हे, क्योकि वाक्यजन्य ज्ञानसे अनापमाका प्रतिषेष करके 
मातमस्वरूपके कथनसे सतिरिक्त कोद मानस भथवा बाह्य कर्दव्य ( कर्ने योम्य ) 
भथोन्तर है नहीं । 


१ निषिद्ध काम्य कर्मोक्ठा वजन । २ नित्य जौर नैमित्तिक कमोका त्याग ¦ ३ “सन्तो 
दान्तः इत्यादि । 
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विषि्ी वापर सफरुता हआ करती दहै जहापर विषिवाक्यके 
अवणमात्रसे उपपन्न इए ज्ञानके द्वारा पुरुषकी दूसरी पत्ति देखी जाती है । जेसे-- 
'दरोपूणेमासाभ्या स्वर्गकामो यजेत इत्यादिमे । दशैपू्णमासविधि- 
वाक्यसे उत्यच्च इभा ज्ञान दी दरैपूर्णमासका अनुष्ठान नहीं है, वहतो 
अधिकारादिी अपेक्षाके अनन्तर इभा करता है । नेति नेतिः इत्यादि 
आसमप्रतिपादक वाक्य द्वारा उप्यत्र हए ॒ज्ञानसे अतिरिक्त ददेपू्णेमासादिकी 
तरह किसी पुरुषव्यापारका सम्भव नही है, क्योकि उस वाक्यसे उत्यन्न हुभा 
ज्ञान सब व्यापारोकी निदृत्तिका हेतु दहै, कारण कि उदासीन ज्ञान 
परवृचविजनक नहीं इभा करता ओौर "एकमेवाद्वितीयम्‌", (तत्वमसि! इष्यादि 
वाक्य अब्रह्मता जौरं भनामताके ज्ञानके निवर्तकं द, उनकी निवृत्ति 
होनेपर प्रवृत्ति नहीं हो सकती है, क्योकि विरोध है । वाक्यजनित 
ज्ञानमात्रसे अब्रह्मता ओौर अनाप्मताके ज्ञनकी निवृत्ति नहीं होती, यह 
नहीं कहना चाहिए, क्योंकि "तत्वमसि इष्यादि वाक्य आत्मके स्वरूपका निहपण 
कटनेवाडे है । 

द्षटव्यविधिके विषयविरोषके समरपक ये वाक्य दै, यह नहीं कहना 
चाहिए, क्योकि अर्थान्तर है नही, यह उत्तर कह चुके दै ¦ जाप्मवस्तुके 
स्वरूपके समर्थक (तत्त्वमसि आदि वाक्ये दही अ्रयणकार््मे आलाका 
द्रीन हो चुका है, इसङिए्‌ व्रषटम्यविधिका अनन्तर करने योग्य अनुष्ठान नहीं हैः 
यह उत्तर कह चुके ष । विधिके बिना आतमस्वरूपके कथनमात्रसे आलाज्ञानमे 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि आतमप्रतिषादक वाकंयोके 
श्रवणसे आत्मविज्ञान उपपन्न हो चुका दै, अव उस इतका ८ कियिका ) क्या 
करना है : आस्मके अवण भी प्रवृत्ति न होगी, यह नहीं कहना चाहिए 
क्योकि अनवस्था प्रसङ्ग है । जैसे भासमम्रतिपादकं वाक्योके अ्थश्रवणमे विधिके 
बिना भरवृ्त नहीं होवा है, वैसे ही विधिवाक्याथेके श्रवणे भी विधिके बिना 
पृष नहीं होगा, इसङिए्‌ अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, वैसे दी उसके 
सर्थभ्वणे भी अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, इस प्रकार अनवस्थाका प्रसङ्ग हे । 
श्रवणविज्ञानमात्रसे वाक्यजनित आसमज्ञानकी स्म्तिकी सन्तति (धारा) 
अथीन्तर है, वही विवेय है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि स्यृतिसन्तति 
सभेसे ही प्राप्त है। जित कारम आत्मप्रतिपादक वाक्यके श्रवणसे भात्म- 
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विषयक ज्ञान उपपन्न होता है, उसी कारम उपन होत! इभा कह आस्म- 
विषयक मिथ्या ज्ञानको निवृत्त करता इभा दी उदयत होता है । 

आसविषयकं मिथ्या ज्ञानकी निवृत्ति होनेपर मिथ्या ज्ञानसे उ्पच्च 
होनेवारी स्वामाविक अनातमवस्तुमेदविषयक स्मृति्या नहीं होती है । अनर्थक] 
ज्ञान होनेसे भी क्योकि आसमाका ज्ञान होनेषर अनास्मपदाथे अनर्थ्प 
प्रतीत होते दै, कारण कि अनाम वस्तु भनिप्यल, दु सख, अश्चुद्धि आदि बहूव से 
दोष है भआस्मवस्तुम घे है नी, इसरिए आमाका ज्ञान होते ह्य अनासज्ञान- 
स्मृतियोके अभावकी प्रापि है। परिरोषसे आसेकषज्ञानकी स्रतिसन्तति 
अथैत ही प्राप्त है, इसङिए उसकी विषि नही हो सकती । भौर आत्मस्यृति 
लोक, मोह, मय, भाया आदि दु खप्रद दोषोंकी निपर्तक दै, क्योकि शोक- 
मोहादि दोष विपरीत ज्ञानसे उदपत्न हु करते दै। तथा च तत्र को मोह ' 
इत्यादि श्रियो इसी भथेको कहती है | 

निरोध अथीन्तर है । वेदवाक्यजनित आमज्ञानसे चित्तवृततिरयोका निरोध 
अंथोन्तर है ओर भन्य ददचरनेमिं निरोधकी केतेव्यता अवगत है, इसर्एि चित्त- 
वृत्तियोकि निरोधकी विधि है, यह नहीं कना चाहिए, क्योकि निरोध मोक्षा 
साधन है, इस प्रकार बेदान्तोम ब्रह्मामविज्ञानसे अन्य पुरषाथका साधन को$ 
अवगत नहीं है, क्योकि (उसने आतमाको ही जाना था, /उसीसे वह सर्वरूप 
हो गया), श्रह्यवित्‌ परको प्राप्त होता है", “जो उस परम ब्रहक्रो जानता है, वह 
रहम ही है", “जो इस प्रकार जानता है, वह अभय हो जाता है" इत्यादि चैकडो 
रविर्यो दै । 

निरोधका अन्य कोई साधन नही है अर्थात्‌ आसमज्ञान जर उसकी 
प्तिके संतानके सिवा चित्तदृत्तिके निरोधका दूसरा साधन नहीं है, यह निरोधका 
अङ्गीकारं करके कहा गया है, क्योकि तरहाज्ञानसे जतिरिक्त न्य को 
मोक्षका साधन हे दी नही । ओर आकाक्षाके अमावसे भावनाका अमाव है- जो 
यह कहा गया है कि जसे यजेत, इत्यादिमे किम्‌ * केन ° कृथम्‌ : इस प्रकार 
मावनाकी आकाक्षाके होनेपर फ, साधन, इतिकरवष्यताओंसे भकाक्षाकी निवृ्तिकी 
जाती हैः वैसे ही भलज्ञानकी विधिम भरी हो सकता है, वह समीचीन नहीं 
है, क्योकि एकमेषाद्वितीयस्‌,, "तथ्मसिः इत्यादि वाक्यकि भर्थज्ञानकारमे 
है सब आक्नक्षा्ोकी निवृति दो जाती है । पुरुष वाकयार्थज्ञानमे विषिसे प्रसि 
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होकर प्रदत्त होता है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि विध्यन्तरी प्रयुक्तिमे 
अनवस्था दोष कह चुके दै जौर “एकमेवाद्वितीय ब्रहम इप्यादि वाक्योमे 
विभिवाचक पद मी नहीं है। मालमस्वख्पके कथनसे दयी उनकी समासि 
होती है। वस्तुस्वहूपके कथनमात्रसे वेदवाक्योको अप्रमाणता होगी । 
जसे 'सोऽरोदी्दरोदीत्दुदप्य रुद्रत्वम्‌" (वह रोया था, जो व्ह रोया था 
वही रदका रुद्र है ) इप्यादिमे व्तुस्वूपके कथनमात्रसे जेषे मप्रमाणता 
है, वैसे हयी आस्माथं॑वाक्योँकी भी अप्रमाणता होगी, यह नहीं कहना चाहिए, 
क्योकि विशेष है । 

वस्तुका कथन अथवा क्रियाका फथन वाक्यके प्रामाण्य ओर अप्रामाण्यका 
कारण नही है, किन्तु निथित फलवा ज्ञानको उप्यन्न करना उसका कारण है, 
अत वह जिसमे, वह वाक्य भरमाण ह जौर जिसमे नही दै, वह अप्रमाण है । किंच, 
हम आपसे पूते दै-- जासस्वषटपका अन्वाख्यान करनेवाले वाक्यो परुवाखा 
निश्चित विज्ञान उघन्न होता हैया नहीं” यदि उयच्नदहोतादहै, तो अप्रामाण्य 
कैसा ‡ #िवा सविया, शोक, मोह, भय आदि संसारबीज दोषकी निवृत्ति 
ज्ञाना फर है, यह तुम देखते नदीं हो ' क्या नहीं नते हो (एकतवदर्चको 
मोह जौर चोकं नदीं होते दै" ‹ मे मन्त्रवित्‌ दी ह, आमवित्‌ नदीं ह, इसकिए हे 
भगवन्‌ । भे चोक करता द, आप सुञ्ञे शोकके पार कर देवे" इत्यादि सैकड़ों 
उपनिषट्वाकर्योको ‡ क्या सोऽरोदीत्‌" हत्यादिमे एसा फलवा निशित 
ज्ञान है" यदि नहींहै, तो उनकी अभरमाणता होगी । उनकी अप्रमाणवा 
होनेसे फरुवत्‌ निशित ज्ञानके उत्पादक वेदान्तवाक्योकी अप्रमाणता कैसे 
हो सकती है £ यदि वेदान्तवाक्योकी अप्रमाणता होगी, तो दपु्णेमासादि- 
वाक्योमे भी विश्वास कैसे होगा 

यदि कहो किं दैपूणैमासादिवाक्य पुरुषकी प्रतिक ज्ञानके उत्ादक दे, 
इसङिए वे प्रमाण द, भत्विज्ञानवाक्योम बह है नहीं, तो यह कहना यद्यपि सत्य 
हे, तथापि दोष नहीं है, क्योकि प्रामाण्यके कारणकी उपपत्ति है । प्रामाण्यका कारण 
ज परे कह आये है, वदी है, भन्य नदी है । आत्ममरतिपादक वाक्यों जो सवै- 
प्वृत्तिवीजनिरोषकफ ्ञानकी उप्पादकता हे, वह भरुङ्कार है यप्रामाण्यका कारण नहीं 
है। जो यह कहा गया है किं "विज्ञाय प्रज्ञा कुर्वीत इत्यादि वाक्यो वाक्याथ- 
ज्ञानसे अतिरिक्त उपासनाथ है, वह सत्य है, किन्तु अपृवैविध्यर्थेव नदीं दै, 
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क्षमे पराप्त होनेसे भियमविषि हीहे। किस प्रकार फिर उपासनाकी पक्ष 
पाधि है, क्योकि यह कह चुके दै किं परिरोषसे आसन्ञानकी स्मृतिसंतति 
नित्या है, ठीक है, शरीरारम्भक पारज्ध कर्म अवद्य फलमद होता 
है, इसङ्एि सम्यक्‌ ज्ञानकी प्राप्ति होनेपर भी बाणी; मन जौर शरीरकी 
परवृत्ति अवदयम्भाविनी है, क्योकि जडे हए बाणकी प्रवत्तिकी तरह रुञ्धृत्ति 
कर्म बलवान्‌ इभा करता हे । 

इसि पक्षम ज्ञानपदत्तिकी दुर्बलता भप्त है । इपर हेतुसे प्याग, वैराग्य 
आदि साधके अवलम्बनसे आस्मविज्ञानस्मृतिसंतति शएरनी चादिए यद 
नियमविधि हो सकती है, भपूर्वैविधि नही, क्योकि प्रप्त हैः यह कह चुके 
है, इसङिए्‌ (विज्ञाय परज्ञा कुर्वीति ₹ईप्यादि वाक्य अन्य मर्था असम्भव 
होनेसे प्राप्त विज्ञानस्मरतिसतानकी नियमविधिके निमित्त हे । 

शङ्भा--इतिशब्दके प्योगसे यह अनापमाकी उपासना है, जेसे 'प्रियमिये- 
तदुपासीत' इत्यादिमें । अथात्‌ जसे उक्त वाक्यम परियादि गुणकी उपासना नही दै, 
ङिन्तु प्रियादि गुणवाला प्राण उपास्य है, वेसे ही यहा भी इतिपरक भलसमशब्दकषा 
प्रयोग होनेसे भआसगुणवारी अनासवस्तु उपास्य है, यह प्रतीत होता है जौर 
आत्मोपास्यत्व वक्यसे यह विरुक्षण मी है, क्योकि भागे कर्टेगे--"भसानमेव 
छोकमुपासीत, ८ आमरोककी दी उपासना करे › उस वाक्यम (आत्मानमेव इस 
द्वितीयके श्रवणसे भात्मा दी उपास्यतेन अथिप्रत है । "मास्मेष्येवोपासीतः इस 
वक्य्मे तो द्वितीया नहीं सुनी जाती है ओौर आलसशब्दके आगे ¶इति, शब्द्‌ 
है, इसक्णि आघ्रा उपास्य नही है, किन मासगुणवाला कोई अन्य 
उपास्य है, यह प्रतीत होता है । 

समाधान-- नही, वाक्यरोषम आसा उपास्य है, यह प्रतीत होता ह, इसी 
वाक्यके रोषमे आप्मा ही उपास्यत्वेन भत्रीत होता ईै--¶वह यह इस सबका 
पद्नीय (पराप्त करने योग्य) ह! (जो यह अन्तरतर आत्मा है' "जिसको भत्माने आस 
दी जाना, इत्यादि । भविष्टके दौनका परतिषेध है, इसङिए्‌ वह उपास्य नहीं दै 
अथात्‌ जिस आत्मा प्रवे कद। गया है, उसीके दैनश्ना (त न पन्ति" इससे 
निषेध किया जाता हे, क्योकि प्र्ृतका उपादान है, इसकिए आतमा उपास्य नहीं 
है, यह कटना ठीक नही है, क्योकि भह्ृत्त दोष है । द्च॑नका निमेष 


अङकछत्व दोषे अभिमायसे हैः आसाकी उपापनके निवेषके णि नहीदै, ` 
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त्मानेन दयेतत्सवं वेद । यथा ह वै पदेनासुविन्देदेवं कीतिं < शोक 
विन्दते य एवं वेद्‌ ॥ ७ ॥ 
क्योकि प्राणनादिक्रियाविशिषटत्वेन विशेषण द्विया गया है। यदि आत्मा्धी 
उपासनामे अभिप्राय न होता, तो प्राणनादि एक-एक कियते विशिष्ठ 
आतमाका "भह्त्जञो दचषोऽत एकैकेन भवति' ८ यह एक एकसे अद्कत्ल होता है ) 
यह भङ्त्क्षत्वका प्रतिपादक वचन भनथेक होता, इसकिए अनेक एकोँसे विदिष्ट 
मात्माके इत्र होनेते बह उपासना करनेके योग्य ही है, यह सिद्ध इभा । 

रतिम भालशब्दका जो इतिपरक भयोग किया गया है बह तो आम- 
तत्व बास्तवमे आसमशब्द ओौर आस्मज्ञानका अविषय है, यह बोधन करनेके 
रिण है, अन्यथा 'भसानमुपासीतः रेषा दी कहते जर इस दश्चामें अथेतर आलमामे 
आत्राब्द जओौर आलसमप्रप्ययकी अनुज्ञा होती, जो अनिष्ट है, क्योकि 
भिति नेतिः इप्यादि रतिया विमान दँ । जो “आत्मानमेव रोकमुपासीत' यदं 
वाक्यान्तर है, वह तो अनासाकी उपासनाके प्रसङ्गकी निदृततिके र्षि हे । 

अज्ञातप्व समान होनेसे आत्मा जओौर सनात्मा दोनों दी ज्ञातव्य है, 
फिर “आ्मेवयेवोपा्ीत इस वाक्यसे आत्मके दी उपासन्मे क्यों यज्ञ किया 
जाता £ ' वृसरेके उपासनमे क्यों नीं किया जाता * इसपर कहा जावा है- 
बह यह प्रकत भाता पदनीय--गमनीय ८ प्रा करने योग्य )-- है, अन्य नहीं । 

(भस्य सर्वस्य यह निधीरणाथक षष्ठी है, इससे “हस सवम रसा अथे 
हुभा जो यह भाला अर्थात्‌ जो यह जापमतत्त्व; यह भर्थ॑हे। त्या 
इससे ८ भाजतत््वसे ) जन्य ज्ञात्यदही नहीदहै नदी, ज्ञातव्य तो 
है दन्तु उसके ज्ञातव्य होनेपर मी भात्मज्ञानसे भित्र ज्ञानान्तरकी 
उसके ज्ञानके ङिए अपेक्षा नदी हैः क्योकि ज्ञात इए इस आमस 
अनातजातको-- भल्य सब अनाल-पदार्थोको--जान ठेता है । अन्यके ज्ञानसे 
अन्यका ज्ञान नहीं शेता, इस चङ्कका परिहार दुन्दुभ्यादि मन्थसे करेगे । 
किस प्रकार फिर यह आसा पएदनीय दै कहा जाता है-जेसे कोके खोये 
हए गऊ भादि पयुको पानेकी इच्छावार परदसे ( गऊ आदिक खुरसे चिव 
देशष्छो “पद्‌ कहते है, उस पदसे ) शन्वेषण करता हभा पा ठता दै, वैसे दी 
आलाका लभ होनेपर सबका काम होता है, यह अथे है । जस्माके ज्ञात होने- 

पर अन्य सबका ज्ञान दो जाता हैः इस प्रकारके ज्ञानके प्रकरणम अप्रकृत 
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तद्वेद तदयविस्पष्टमासीदभ्याङृतामिधम्‌ । 
इत्येतस्मिरच्छौतवाक्ये पदार्थस्तावदीयते ॥ १२१ ॥ 


( जिघ्क। प्रकरण नहीं ) रम क्यों कश जाताहैः यदि पसा क्होतोः 
यह कथन ठीक नहीं हे, क्योकि यहापर ज्ञान गौर लभ-इन दोनोका 
एक ही अथै विवक्षित है, क्योकि अज्ञान ही आलाका अराभदहै। इस 
परिस्थितिमे ज्ञान ही सापमाक्षा खम हआ मौर वह अनात्मलखमकी ठरह 
अप्राप्तभाधिख्प नहीं है, क्योकि यहापर रुन्धा जौर कल्धव्यमे मेद नहीं है ¦ 

जहा भास्माक्षो अनासा रन्धव्य होता दै, वरहो आसा र्ब्धा ओर 
नामा छढ्वभ्य होता है जौर उस अनातमाके पराप्त तथा उयाद्यादि क्रिंयासे 
उयवहित होनेके कारण कारकविरोषके उपादानसे क्रियाविरोषको उत्पन्न करके वह्‌ 
प्राप्त किया जाता है । वह तो स्वभ्मे पुत्रादिके खमकी तरह अप्रा्तप्रापिष्प तथा 
अनिप्य है, क्योकि मिथ्यनज्ञानसे उत्यन्न हए काम ओौर्‌ क्रियासे बह उदयन्न होता 
है । यह आपा तो उससे विपरीत है। भामा होनेसे दी उपपा्ादि क्रियापे 
व्यवहित नहीं है । यचपि वह निप्य छन्धस्वूप हे, तथापि उसमे सविद्यामात्र 
व्यवधान है । जसे शक्तिके गृद्यमाण होनेषर भी विपरीत रजताभाससे जो उसका 
अग्रहण होता है, उसभ विपरीतज्ञान हयी व्यवधान हे, इसकिए उसका ज्ञानमात्र दी 
हण दै, क्योकि ज्ञान विपरीतज्ञानरूप म्यवधानका नाच्च कर देता इे। 
इसी प्रकार यहो मी भआप्माके अलाममे अविद्यामात्र व्यवधान है, इसङिषए 
वि्यासे उसकी निदृत्ति हयी खम है, अन्य खम कदापि युक्त नहीं हे । 

„ भत॒ आसमलभमँ ज्ञानसे मिनन साधनी अन्थेकता कगे ! इससे 
नि शङ्क होकर कन भौर लामकी एकाथताकी विवक्षसे ज्ञानके प्रकरणम 
अनुविन्देत्‌" यह कहा गया हे, क्योकि विदि" धातुका सर्थं खम है । इस गुणके 
विज्ञानका फर कहते द--जिप भकार यह आप्मा नामरूपमे प्रवेश करनेसे आमा 
इत्यादि नामरूपेपि स्यात्को प्राप्त इभा यौर प्राणादि संहतिखप शछयोकको पाप 
दुभा, उस प्रकार जो जानता है वह भुसु्चुमोसे अपेक्षित कीर्तिं ( एकताका 
जान ) तथा इकोक ( मुक्ति ) को प्राप होता दै, यह मुख्य ही फक है ॥ ७ ॥ 

^तद्धेदम्‌! इत्यादि । द्वेदम्‌" इस श्रतिसे बह यह अविस्पष्ट भव्याङ्त 


 , थ, यद्‌ कहा गया है, अत, इसी भरोत वाक्यम कथित परे पदोकि भथ कटे 
अते दै ॥ १३१॥ 
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अज्ञातात्मावेषेण टीन ब्रह्मस्वूपध्र्‌ । 
तच्छब्देन जगस्मोक्त परोक्षाथाभिधायिना ॥ १२२ ॥ 
अव्यादरतस्य जगतो भूतकालामिसङ्गतेः। 

बुभुत्सु प्रति पारोक्ष्यात्तच्छब्दस्तत्र युज्यते ॥ १३२ ॥ 
ेतिद्याथं हशब्दः स्यात्सुखेनाऽर्थाबबुद्धये । 
त्केणोक्तौ धियः शः परमाण्वसुमानवत्‌ ॥ १३४ ॥ 
अचिन्त्या. खट ये भावा न तांस्तर्केण योजयेत्‌ 
नाऽग्रतिष्िततरकेण गम्भीरारथस्य निथय' ॥ १३५ ॥ 
नामरूपादिवितं पराद्मानेन भासितम्‌ । 
इदशब्देन निखिलं जगदेतदुदीर्यते ॥ १३६ ॥ 
सामानाधिकरण्येन तदिदम्पदयो, शतम्‌ । 
कायकारणयोरेक्य व्यादरृताव्याढृतात्मनोः ॥ १२७ ॥ 


“अज्ञाता०ः इष्यादि । अज्ञात आप्मरूपसे रीन होकर जो जगत्‌ ब्रह्मस्वहप 
हो गया है, वह जगत्‌ इस शरुतिके परोक्षाथवाचक प्तत्‌' शब्दसे कहा 
गया है ॥ १३२ ॥ 

अव्याद्रतस्यः इत्यादि । अव्याङ्कत जगत्‌का मूत कारके साथ सम्बन्ध 
जिज्ञाघुके प्रति परोक्ष है, इससे उनके छिए “तत्‌ः शचब्दका प्रयोग करना 
उचित दहीहै॥ १३३॥ 

®ितिद्या्थै इत्यादि । (तत्‌, ह जौर इदम्‌), यहा ह” शब्दं इतिदासका 
वाचक है । इतिहाससे का इमा पदा सुखसे समञ्च जा सकता है, 
[ तके नही, क्योकि ] परमाणुके अनुमानकी तरह तर्कसे कहनेमें ञुद्धिको चश 
होता है ॥ १३४ ॥ 

(अचिन्त्याः' इत्यादि । अचिन्त्य जो पदार्थं है, उनम तकंका प्रयोगं 
नहीं करना चाहिए, क्योकि अप्रतिष्ठित त्कसे ८ पुरुषबुद्धि हारा उततच्च तकंसे ) 
गम्भीर अथेका निश्चय नही हो सकता ॥ १३५ ॥ 

(नाम ०: इत्यादि । पतद्‌ , ह, इदम्‌" इस इद्‌, शब्दसे उस सम्पूणं जगत्‌का 
कथन है, जो नाम यौर रूप आदिसे विहृत हणा है तथा पराड्मानसे ८ लौकिक 
प्रमाणसे ) जिसकी प्रतीति होती दै ॥ १२६ ॥ 


(सामानाधिकरण्येन इत्यादि । पतत्‌ भौर ¶दम्‌"--इन दमो परदोकां 
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एकस्य जगतोऽवस्थे व्याढृतान्याडृतास्मिके । 
अवस्थयो्विंमेदेऽपि तद्धमीं नदि भिद्यते ॥ १३८ ॥ 
बाल्ययौवनमेदेऽपि देवदत्तो न भिवते। 

ततो जगदमेदेन सामानाधिकरण्यधीः ॥ १३९ ॥ 
नामरूपायमिन्यक्तेः प्राक्तनः कार उच्यते । 
तहीस्यनेन शब्देन, स कालो रोककदिित ॥ १४० ॥ 
यद्प्यव्याडृते कारन्यक्तिनोऽस्ति तथाऽप्यमी । 
लोकाः प्ररुयकाठत्वन्यवहार प्रङवेते ॥ १४१ ॥ 
अगतोऽप्यनभिव्यक्तिरव्याङूतगिरोच्यते । 

न जगत्रागवस्थाया व्यक्त गभेस्थपुत्रवत्‌ ॥ १४२ ॥ 
आसीदिति च सत्तच्मधिष्टानतयोदितम्‌ । 

तथा च भावरूपत्वाजञगव्याङृतिमरति ॥ १४३ ॥ 


सामानाधिकरण्य ( एकं विभक्ति) युनागया है। इसङिए्‌ काय (न्या्ृत) 

ओर कारण (अव्याङृत)--इन दोनोकी एकता सिद्ध होती ह ॥ १३७ ॥ 

(एकस्य! इत्यादि । व्यङ्खत सौर अन्याङ्ृत- ये दोनों अवस्था एक 
ही जगत्की है । थ्पि ईन अवस्थाजोका भेद है, तथापि उनका धर्मी जगत्‌ भिन्न 
नहीं होता ॥ १३८ ॥ 

चराद्य ० इत्यादि । [ क्योकि ] बाद्य ओर यौवनका भेद होनेषर भरी 
देवदत्तका मेद नहीं हुभा करता । इसङ्एि "तत्‌ ओर इदम्‌,--इन दो प्रथमान्त 
पदोसे व्याङृत घौर अव्याकृत जगतका सामानाधिकरण्य ( अभेद ) ज्ञात हो 
सकता है ॥ १३९ ॥ 

नाम ०" इत्यादि । श्रविमे उक्त प्र्हिः इस शब्द द्वारा नाम-ख्पकी अभि- 
व्यक्तिसे पूर्वै काठ कहा जाता है, बह कारु रोगों द्वारा कलित ह ॥ १४० ॥ 

4यद्यप्य °” इत्यादि ! यद्यपि अ्याङ्ृतमे कार्की व्यक्ति नहीं है, तथापि 
छठोग उसके शिए प्रर्यकालका व्यवहार करते है ॥ १४१ ॥ 

(जगतो ० इ्यादि । तिके “अव्याङ्ृत" श्चब्दते जगत्की भनभिव्यक्ति 
( प्रकट न होना ) की जाती दे, क्योकि खष्टकै पूर्वं छाङ्पमे गर्भस्थ पुत्री 
परह अगत व्यक्त ( प्रकट ) गदीं थ ॥ १४२ ॥ 

आसीदिति! इत्यादि । शतिक “मासीत्‌, इस शब्दसे जधिष्चनह्प सत्‌ 
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अव्याटृतं च वस्त्वेवमवतार्याऽस्य वर्णिताः । 

पदाथां अथ वाक्यार्थो न्यायेनेव निरूप्यते ॥ १४४ ॥ 

नन्वव्यादतवस्त्वत्र बाक्यार्थस्तस्य च त्वया ¦ 

प्रमेयलं कारणत्वमित्याकाराबुमौ तौ ॥ १४५ ॥ 

आस्तां कारणताऽऽकारः प्रमेयत्वं निरूपय । 

अज्ञात आत्मा मेयथेन्ाज्ञानस्यानिरूपणात्‌ ॥ १४६ ॥ 

ज्ञानाभावः किमन्ञान किवाऽनिर्वाच्यरूपभूत्‌ । 

आये तवाऽपसिद्धान्तो दहिदीये तु न सम्भवः ॥ १४७ ॥ 
अनिर्वाच्य किमज्ञान मीयतेऽथ न मीयते । 

आच मानानिवस्यं स्याननेतरस्तदसिद्धितः ॥ १४८ ॥ 

अप्रमेय तदज्ञान भासते बा न भासते। 

भानं च छि स्वतःसिद्धमात्मचेतन्यतोऽथवा ॥ १४९ ॥ 


तवका फथन है, इस परिस्थितिमे भावप होनेके कारण जगत्‌की अमि्यक्ति हो 
सकती £ ॥ १४३ ॥ 

(अग्याछृतम्‌” दइ्यादि । इस भकार अन्याङ्ृत वस्तुका अवतरण देकर इसके 
पदारथोका वणन कर दिया । अब न्यायते वाक््याथेका निरूपण करते हँ ॥१४४॥ 

(नन्व ०” इत्यादि । इस श्रौत वाक्या शथे अग्याङ्कत वस्तु है । तुमने 
उसके प्रमेय ओर कारणत्र-ये दो भाकार माने है ॥ १४५ ॥ 

'आस्तामू इत्यादि । भले दी भब्याङृतका कारणत्व आकार रहे। परन्तु उसकरे 
प्रतेथख आकारका मिद्पण करो । यदि तुम कटो कि अज्ञात भस्मा प्रमेय है, तो 
यह समीचीन नही शै, क्योकि अज्ञानका निरूपण दी नहीं हो सक्ता ॥ १४६ ॥ 

(्ञानाभावः' इत्यादि । [ क्योकि उसमे प्रहन होगा कि ] क्या ज्ञानामाव 
ज्ञान है ‡ अथवा भनिर्वचनीयद्ष अज्ञान है ? प्रथम पक्षम तुम्हे भपसिद्धान्त 
षै भौर द्वितीय पक्षका तो सम्भव ही नहीं है ॥ १४७ ॥ 

(अनिर्वाच्यभर' इत्यादि । क्या अनिर्वचनीय ज्ञान माणसे जाना जाता है 
अथवा नही " प्रमाणसे अज्ञान आना जाता दै, इस प्रथम पक्षम रमाणसे 
अज्ञानद्धी निदृत्ति नष हो सकती । ओौर प्रमाणसे महीं जाना जाता, इस दषे 

पकम भज्ञानकी सिद ही नहीं हौ सकती ॥ १४८ ॥ 

“अप्रमेयम्‌ इत्यादि । किसी भी परमाणसे प्रमित म हमा वहं अज्ञान भासतां 
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जडस्य न स्वतो भानमात्माऽप्येतन्न भासयेत्‌ । 
तद्भसनेऽस्य तस्सज्ञादसङ्गत्वं विहन्यते ॥ १५० ॥ 
विधूतारोषसम्बन्धम्‌ अनन्याचुभवात्मकम्‌ । 
कूटस्थसंविन्मात्रेक अह्यात्मेति मतं तव ॥ १५१ ॥ 
स्वतोऽवबुद्ध॒तदयस्माननिरविचमतः सदा । 
सङ्गतिमिरबियस्य नाबिदाजनितेभरेः ॥ १५२ ॥ 
नाऽतोऽसङ्गन मातं तदभात तु न सिध्यति) 
तेष्फस्याच् तदज्ञान नेव करप्य चिदात्मनि ॥ १५३ ॥ 
अतिरोभूतसंवित्कः सदाऽनस्तमयोदयः । 
निःसामान्यविशेषोऽय तत्राऽज्ञानेन कि फलम्‌ । १५४॥ 
अत्रोच्यते किमज्ञाने विचारासहतोच्यते । 
किवा स्वाचुमवामाव आदयः सिद्धान्त एव मे ॥ १५५॥ 
हैया हीं” प्रथम पक्षम भज्ञानका भान स्वतःसिद्ध है अथवा गासम- 
चैतन्यसे ४ ॥ १४९ ॥ 

जडस्य, इष्यादि । अज्ञान जङ्‌ है, अत॒ उसका स्वतभानतोदहो ठी 
सकता भौर आलमा मी उसको भासित नही कर सकता, क्योकि अज्ञानका भासन 
करनेपर अश्ञानके सङ्गसे आप्ाके असङ्गतकी हानि होगी ॥ १५० ॥ 

विधृता ०” इत्यादि । [ क्योकि ] सब सम्बन्धो रहित अद्वितीय भनुमवह्प 
दूरस्थ ज्ञानमात्र एक ब्रह्न ही जा है, यह दुम्हारा मत दै ॥ १५१ ॥ 

(स्वतो ०” इत्यादि । वह ब्रह्म स्वयपकाद्च है, इसङ्िए सदा ही निरवि् 
( अविद्यासे रदित ) दहै । निरबि्य ब्रहका अविचाजन्य मसि कमी सम्बन्धं 
हो नदी सकता ॥ १५२ ॥ 

(नाऽतो' इत्यादि । इसकिए अपङ्ग ब्रहसे अज्ञानका भान हो नही सकता, 
मान॒ इए बिना थज्ञानकी सिद्धि नहीं हो सकती गौर हम अज्ञान निष्प 
भी है, इसर्िए विदात्मामे ङ्ञानकी कल्यना कमी नहीं करनी चाषिए ॥१५३॥ 

अति०' इत्यादि । भातमस्वखूप ज्ञानका कमी तिरोभाव नहीं होवा है, 
न कमी उसका उदय होता है, न सस्त होता है गौर न उसमे सामान्यविङेषभाव 
ही है, सत उस विदातमाम भन्ञानसे क्वा फर होगा * ॥ १५४ ॥ 

(अत्रोच्यते इत्यादि । इसका उत्तर कदा जाता है-- क्या भज्ञानतै 
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अविचारितससिद्धिमविधां त्रूम आत्मनि । 
स्वभावन्यतिरेकाभ्या ध्वान्तसिद्धुरसम्भवाद्‌ ॥ १५६ ॥ 

न चिदात्मसखभावः स्यादविद्या जाब्यखूपतः | 

नाऽपि चाऽऽत्मातिरेेण स्वतः सिष्यति जाञ्यतः ॥ १५७ ॥ 
न द्वितीयो यतः स्वात्मन्यविधेषाऽनुभूयते । 

स्वातुभूतिने वेदीति दृष्टा प्रगक्यमोधतः ॥ १५८ ॥ 
विधूतारोषसम्बन्धमित्यादि यदुदीरितम्‌ । 
तत्तथेवाभ्युपेम्यत्र॒ नाऽसन्े विवदामहे ॥ १५९ ॥ 
निरविदयोऽप्यसङ्खोऽयमज्ञातः स्यात्स्वमावतः | 
तमोधृत्तमपेकष्यैव न तु बास्तवबृत्ततः ॥ १६० ॥ 


विचारासहता ८ विचारसे सिदधिकरा न होना) कहते हो या अपने अनुमवकां 
अमाव कहते हो ? प्रथम पक्ष तो मेरा सिद्धान्त दी है ॥ १५५ ॥ 

(अविचारित ०” इत्यादि । क्योकि हम आत्मामं अविचयाको अविचारसिद्ध 
( विचार न करनेसे सिद्ध ) मानते हैः कारण कि स्वभाव भौर व्यतिरेके 
आस्मामे अविदाकी सिद्धि कहीं हो सकती है ॥ १५६ ॥ 

न चिदा ० इत्यादि । अविद्या जइरूप है, इसकिए वह चिदामाका 
स्वभाव नहीं हो सकती । आत्मके बिना उसकी स्वतसिद्धिमी नहीं दहो 
सकती, क्योकि वह जड़ हे ॥ १५७ ॥ 

(न्‌ हितीयो इत्यादि । द्वितीय पक्ष नहीं कह सकते, क्योकि आत्मे 
इस भविद्याका अनुभव होता है, कारण कि एकषन्ानसे पहले ‹ मे आलसाको नहीं 
जानता! एेसा भनुभव देखा गया है ॥ १५८ ॥ 

धविधूता०” इस्यादि । आात्ममें किसीका मी सम्बन्ध नही दै, यह जो तुमने 
कहा उसको भै वैसा ही स्वीकार करता ह, क्योकि आत्माकी ससङ्गतामे हमे 
विवाद नहीं है ॥ १५९ ॥ 

(निरविच्यो ° इत्यादि । निरविच तथा भसङ्ग होता इथा मी यह आमा 
स्वभावसे ही अज्ञात है। अज्ञानी वृत्तिी अपेक्षासे उसको धज्ञात कहते 
्ै परमार्थम अज्ञात नहीं ह, क्योकि वह अज्ञानक। साधक है ॥ १६० ॥ 
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यादग्वस्तनि मर्यादा न तादक्‌ स्यात्तमस्यसौ । 

दह्यते खरिरर्छेदो निद्राणेन तमस्विना ॥ १६१ ॥ 
वस्तुमर्यादया स्वात्मा निरविचयोऽपि सश्नसौ । 
तमोमर्यादया कस्मात्साविद्यो न भविष्यति ।॥ १६२॥ 
मर्यादयोयदि ज्ञातु नियामकमिहेच्छसि । 
द्रवकादिन्ययोस्तदिं नीरादौ तदुदी्यताम्‌ ॥ १६३ ॥ 
तादक्स्वभावमेदशेत्समोऽसौ बह्ममाययोः । 
स्वभाववादापततिश्च समानैवाऽऽयोद्रयोः ॥ १६४ ॥ 
अनुभूत्या समाधान्घुमयोरपि तत्समम्‌ । 

एव च युक्तिहीनत्वं श्तु च न शक्यते ॥ १६५ ॥ 
पस्तुस्वभाषानुभवावनुसत्योपपाद्यते । 

यन्मत युक्तियुक्त तद्रह्मवादथ तादश ॥ १६६॥ 


(्यादगुवस्तुनि' इस्यादि । वस्तुमे जेसी मर्यादा इभा करती है, वैसी तममे 
( अज्नानमे ) मर्यादा नदी है । सोया हुा तमस्वी पुरुष अपना सिर करा 
दुभा देखता है गौर जागता पुरुष कमी नही देखता है ॥ १६१ ॥ 

धस्तुमर्यादया' इस्यादि । वस्तुमयोदासे निरविच होता इभा भी वह 
जाला तमोमयादासे साविच क्यो नहीं हो सकता ह * ॥ १६२ ॥ 

(मर्यादयो ० इत्यादि । यदि इन दोनों म्यादार्थोक्रा तुम नियामक 
जानना चाहते हो, तो जस्मै द्रवत्वं ओौर पाषाणे कटिनत्की म्यीदाका 
नियामक बतराञो ॥ १६२ ॥ 

(तादक्‌ ० इत्यादि । यदि कहो कि पृथि सौर पाषाणके स्वभावका मेद 
ही उस मयोदाका नियामक है, तो जह्य ओौर मायामे मी यह समाधान 
समान है| यदि को कि वुम्हे स्वभाववादकी भापत्ति होगी, तो ज 
थादिमे स्वभाववादकी धापत्ति तुम्हे भी तुरस्य है, इसछिए यह्‌ दोष दोनेकि छिए 
समान हे ॥ १६४ ॥ 

(अनुभूत्या ० इस्यादि । मयोदाभोंका अनुभव होता है, यह समाधान 
भी हम दोनोको तुख्य है। इसङ्एि युक्ति-दीनताकी शङ्का नहीं दहो 
सकती है ॥ १६५ ॥ । 

वुस्तुस्रभावा०ः इत्यादि । क्तुके स्वमाव भौर भनुमवका सनुरोध करके 
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तिं स्वभाववादोऽयं इतो व्िररनिषिद्यते | 
धर्माधर्मस्वमभावस्य रद्चनादिति विद्धि मोः॥ १६७॥ 
स्वभावो रौषिको यदवदवेदिकोऽपि तथा यदि। 
चावाकेणाऽभ्युपेतः स्यान्नाऽसौ दृष्यस्तथा सति ॥ १६८ ॥ 
ब्रह्मणो निरविद्यत्वस्नमावस्त्वनुभूयते । 
ज्ञातात्मतच्वो जानाति निकार निरवि्यताम्‌ ॥ १६९ ॥ 
अविद्यायाः स्वमावथ बह्मावरणरक्षणः। 
अनुभूयत एवेह प्राकृतेरसिरेजनेः ॥ १७० ॥ 
अत॒ एव न वैफएल्यमविचायाशिदात्मनि। 
अतिरोभूतसं वि्वादिक तखविदा दशा ॥ १७१ ॥ 
इत्थमात्मा स्वतोऽसद्धोऽप्यविज्ञातोऽचुभूतित । 
सिद्धोऽस्याऽर्थस्य दाद्ार्थमनुभूतिः परीक्ष्यते ॥ १७२ ॥ 





जिस मतका उपपादन किया जवे, वह युक्तियुक्त दही होता है । यह ब्रह्मवाद 
वप्ताहीदै॥ १६३॥ 

(तहि इत्यादि । तब स्वभाववादक्ा निषेव ब्राहम्णोने क्यों किया ? 
स्वभाव वादियोने धमीधर्मके स्वमावका उृद्वन क्रिया दहै, इसङिए ब्राहम्ोनि 
स्वमाववादका निषेध किया ॥ १६७ ॥ 

(स्वभावो इत्यादि । चावीकने जेसे लौकिक स्वमावका अङ्गीकार 
करिया है, वैसे ही धेदिक स्वमावका मी यदि अङ्गीकार किया होता, तो ब्राह्मण 
उसको इषित न करते ॥ १६८ ॥ 

ब्रह्मणो! इत्यादि । ब्रह्मा निरविद्यत स्वमाव अनुभवसिद्ध है, क्योकि 
आसमज्ञानी पुरुष तीनों कामे आस्माको निविद्य जानता है ॥ १६९ ॥ 

अविधधायाःः इत्यादि । जौर अविचयाका स्वभाव ब्रह्मा आवरण करना दै, 
इसका म सव धज्ञानिर्योको अनुमव है ॥ १६० ॥ 

अत्‌ एव! इत्यादि । इसीङिणए चिदासामे अविधाकी निष्फकता 
नहीं है । तच्छज्ञानियोंकी इष्टिसे आत्मस्वरूप-ज्ञानका कमी तिरोभाव 
नहीं होता है ॥ १७१ ॥ 

शत्थमात्माः इत्यादि । स प्रकार॒स्वत, असङ्ग होता हुला मी मात्मा 
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नलु केषाऽलुभूतिः स्याद्याऽवियायाः प्रसाधिका । 

कि मानजन्या धीदत्तिथिदात्मा बाऽथ वेतरः ॥ १७२ ॥ 
नाऽद्यो नामावमिन्यक्तेः प्राग्धीृत्तरतम्भवात्‌ । 

ऊध्वं च मानहेयत्वान्न मानेन प्रमीयते ॥ १७४ ॥ 
किश्च मात्राहपादाने कथं मानं प्रवते । 
अग्याढृतेकदेश्रताचाऽविद्यायां ङतो मिति ॥ १७५ ॥ 
अन्याङृतमविज्ञातं प्रामाणाविषयं विदुः । 
प्रमाणानभिसम्बद्ध ॒प्रमाणाचेति साहस्र ॥ १७६ ॥ 
प्ात्रादिनिषेधेन यदव्याङ्कतश्चुच्यते । 

तस्य मानाभिसम्बन्थो न बषाटेनाऽपि श्यते ॥ १४७ ॥ 


अज्ञानियोके भनुभवते अज्ञाते, यह अर्थं सिद्ध दहो ग्या। इस अर्थकी 
ददताके लिए अनुभवी परीक्षा की जाती ह ॥ १७२ ॥ 

(नवु' इत्यादि । वह कौन-सा अनुभव हे * जो भविद्याको सिद्ध करने- 
वाला है । क्या भ्रमाणजन्य बुद्धिवृत्ति है अथवा चिदात्मा है: अथवा 
कोह ओर ही है ॥ १७३ ॥ 

नाऽऽयो इत्यादि । प्रथम पक्ष तो कह नही सकते, क्योकि नाम रूपकी 
जभिव्यक्तिसे पले बुद्धिवृपिकी अभिव्यक्ति नही हो सकती है । नामखूपष्ी सभि- 
व्यक्तिके अनन्तर प्रमाणसे तो अज्ञाना नाच्च होता है, सत प्रमाणसे भज्ञानका 
ज्ञान नदीं हो सकता ॥ १७४ ॥ 

किञ्च इष्यादि । किच, पमाता, प्रमाण जौर प्रमेय-इनका उपादान करण 
जो अज्ञान दै, उसमे प्रमाण कैसे प्रवृत्त हो सकता है! विधा तो जग्याङ्ृतका 
एक दे है उसका प्रमाणसे ज्ञान केसे हो सकता हे " क्योकि अव्याङ्कतकाले 
परमाण उत्पन्न ही नहीं हुभा था ॥ १७५ ॥ 

अव्याछरत ० इप्यादि । अव्याङृत उसको कहते है जो भज्ञात होकर-- 
भमाणका विषय न होवे, अत्र भ्रमाणसे जसम्बद्ध अज्ञाना प्रमाणसे ज्ञान होता 

, यह कहता साहस है ॥ १७६ ॥ 

श्रमात्रादि०ः इत्यादि । भमाता, भ्माण णौर भमेय-हृनके निषेषसे ही तो वहं 
अत्याहृतं कदा जाता है । उप अन्याटतमे प्रमाणक सम्बन्धकी शङ्का बारकको 

मी नदीं हो सक्त्री ॥ १७७ ॥ 
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तद्वेदमित्यनेनाऽपि वाक्येनाऽव्यादरत नहि । 

प्रमीयते, किन्तु तखबोधायेतदनूद्यते ॥ १७८ ॥ 
न ॒द्विवीयथिदात्माऽयमविकारी न साधयेत्‌ । 

न वतीयो बुद्धिचिद्यां छो वाऽन्योऽलुभवो मवेत्‌ ॥ १७९ ॥ 
अत्रोच्यते चिदात्माऽयमविकार्यपि भासयेत्‌ । 

न विक्रियन्ते दर्याच्या जगतोऽस्याऽवमासने ॥ १८० ॥ 
स्वरूपसत्तामात्रेण योऽन्यस्योपकरोत्यसौ । 

न विक्रियत एवात्र प्रयलाञुषयोगतः ॥ १८१ ॥ 
यथा प्रमाप्रमाभासरागादीनामरोषतः। 
स्वाथानन्यप्रमाणात्स्यास्रसिद्धिस्तमसस्तथा ॥ १८२ ॥ 


नद्धेदभ्‌' इत्यादि । 'तद्धेदम्‌, इस शरौतवाक्यरूप भमाणसे मी जत्याङृतका 
ज्ञान नहीं होता, क्योकि स्तद्धेदस्‌ः यह वाक्य ज्ञानम प्रमाण नदीं हैः 
किन्तु तच्वगोधके किए अज्ञानीके अनुभवसिद्ध अज्ञानका अनुवाद करता 
हे ॥ १७८ ॥ 

(न ह्विवीय०? इप्यादि । द्वितीय पक्ष मी समीचीन नहीं है, क्योकि यदहं 
चिदापमा अविकारी ( भसङ्ग ›) है, इसर्एि ज्ञानको सिद्ध नहीं कर सकता । 
तुतीय पक्ष भी समीचीन नहीं है, क्योकि बुद्धिदृत्ति ओर चिदालमा--ईइन दोनोकौ 
छोडकर तृतीय कोई अनुमव ही नदीं है ॥ १७९ ॥ 

(अत्रोच्यते इष्यादि । यद्य कहा जाता है-- य॒ चिदात्मा विकारी 
होवा हा भी भज्ञानका प्रकारा कर सकता है, क्योकि इस जगत्का प्रकाश 
करनेमे पू, चन्द आदिमे को विकार ( परिणाम ) नहीं होता दै ॥ १८० ॥ 

(स्वरूपसत्ता ० इत्यादि । स्वरूपसक्तामात्रसे जो अन्यका उपकार करता 
ष, उसमे विकार नहीं दी भाता दै, क्योकि उसमे यलका उपयोग नदी हैः 
[ इसी अर्थमे चन्दर मौर सूर्यैका दृष्टान्त है ]॥ १८१ ॥ 

ध्यथा इत्यादि । जसे प्रमा, पमामास ओौर राग आादिकी सिद्ि पूणं 
रीतिसे स्वाथ ८ च्ववन््र ) अनन्य ८ अन्यके अनधीन ) प्रमाण ८ स्वत सिद्ध ) 
साक्षीसे होती है, वैसे ही अज्ञानी भी सिद्धि सक्षीसे होती है ॥ १८२ ॥ 
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न मानानि स्तो भान्ति जडस्वान्न पररपरम्‌ । 
भासयन्ति प्रथक्षारुवर्तित्ाद्धान्त्यतोऽन्यतः ॥ १८२ ॥ 
संदेहमिध्याज्ञानाख्यौ प्रमाभासौ न मानतः 
मातो भाननिवच्येत्वादतोऽन्यद्धासफं तयोः ॥ १८४ ॥ 
धीृत्तिरूपा रागाद्याः प्रमीयन्ते न मानतः । 
यृत्तिदयस्य युगपदभावाद्भान्त्यतोऽन्यतः ॥ १८५ ॥ 
तश्चाऽन्यत्स्ारथमे स्यात्न वेन्मेयत्वमापतेत्‌ । 
मेयत्वे चाऽनवस्था स्यादतः स्वरार्थमनन्यगम्‌ ।॥ १८६ ॥ 
तमसो मानमेयत्वं॑दृषितं पूरेपकिणा । 
भाति वे्तत्ततस्तस्मात्साकषिणिव बिभाति तत्‌ ॥ १८७ ॥ 
तस्मादात्मानमाभ्रित्य स्वतः सिद्धमनन्यगम्‌। 
भावामावात्मके विश्च सर्व॑मेतसप्रसिष्यति ॥ १८८ ॥ 


+त मानानि, इष्यादि । प्रमाण स्वत प्रकाद्च नीह, क्योकि वे ज़ 
ह, भिल्-मिन्न कारम रहनेवाठे दै, इपषिए उनका परस्परसे भी प्रकाश नहीं 
होता है, किन्तु भन्यसे दी भकार होता है, वह अन्य साक्षी है ॥ १८३ ॥ 

(सन्देहमिभ्या ०? इत्यादि । सन्देह ओर मिथ्याज्ञान खूप प्रमामास् भी 
पमाणसे कहीं प्रतीत होते दै, क्योकि प्रमाणसे उनकी निवृत्ति होती दै, 
इङ्िए उम दो्नोका भासक मी अन्य ही है, वह अन्य साक्षी है ॥ १८४ ॥ 

“धीदृत्तिषूपा" इत्यादि । बुद्धिदृत्तिरूप रागादि भी प्रमाणसे नहीं प्रतीत 
हेते है, क्योकि दो इत्तिया एक कार्म नहीं हो सकती, इसङिए रागादि 
भी अन्यसे मासते है, वह अन्य साक्षी है ॥ १८५ ॥ 

(तच्चाऽन्यतर्‌' इप्यादि । वहं अन्य स्वतन्त्र ही है । यदि स्वतन्त्र न होता, तो 
वह भी प्रमेय होता । तथा उसके प्रमेय होनेसे अनवस्था हो जाती, ईइसङिष 
वह जनम्यग ( जन्य प्रमाका भविषय ) साक्षी स्वतन्त्र है ॥ १८६ ॥ 

तमसो! इत्यादि । अज्ञान प्रमार्णोका प्रमेय है, शसम पूरवेपषीने ही दषणं 
कृ दिया है, प्रमेय न हेते हए मी अज्ञान प्रतीत होता है, इसि साक्षीसे 
ही उसका भान होता ह ॥ १८७ ॥ 

(तस्मात्र इत्यादि । इईसञिए ज्ञानस्वरूप सत तिद्ध वसाम भाजितं 
होकर यह भावाभाव सक विशव प्रपि होत्रा है ॥ १८८ ॥ 
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नहि संबिदनारूटः प्रमात्रादिः प्रसिद्यति । 
संबिन्मत्रैकयाथात्म्यास्रमात्रादेरनात्मन  ॥ १८९ ॥ 
प्रमात्रादिवियुक्तेषा संवित्डुत्राऽुभूयते । 

इति वेत्‌, सुधिकाे सा विस्पष्टमवभासते ॥ १९० ॥ 
प्रत्य्ङ्कग्मवत्साक्षात्सुषुपरेऽनन्यबोधनम्‌ । 

आत्मा द्यात्मानमेकास्म्यादात्मना वेच्यकारकः ॥ १९१ ॥ 
न चाऽवस्थान्तरेऽप्यात्मा न विविक्तोऽलुभूयते । 
अज्ञानसंशयादीना मप्रबुदधेनाऽनवेक्षणात्र्‌ ॥ १९२ ॥ 
प्रत्यसूपरवणया दृष्टया जाग्रसस्वस्रसुषुपिषु । 
नेवाऽज्ञान मृषाज्ञान संशयज्ञानमीक्ष्यते ॥ १९३ ॥ 
पराद््मवणया दृष्टया विमूढो मोहमात्मनि । 
खकष्ण्यैवत्कलपयतु बिद्रद्च््ेः किमागतम्‌ ॥ १९४ ॥ 


(नहि इत्यादि । जानम आूढ हुए बिना प्रमाता आदि प्रसिद्ध नहीं हो 
सकते, क्योकि अनात्मा प्रमाता भादि सकर जगत्‌का यथा्थेस्वरूप ज्ञान 
ही ह ॥ १८९ ॥ 

श्रमात्रा०” इत्यादि । प्रमाता आदिते रहित ज्ञान करा प्रतीत होता है " यदि 
एसा कहो, तो इसका उत्तर सुनिए, वह युषुपिकास्मे स्पष्ट प्रतीत होता है ॥१९०॥ 

श्रत्यक्षु°” इस्यादि । प्रयक्ष कुम्भकी तरह सुषु अवस्था्मे ज्ञानस्वरूप 
मासमा ही आसाको साक्षात्‌ जानता है । इसमे करटीकर्मेमावहूप दोष नही है, 
क्योकि वा्तवये वह ज्ञानका न कत्ती है जौर न कमै है, किन्तु ज्ञानस्वरूप दी है । 
इसमे हेतु दै--"ेकास्यात्‌, ८ सुषुप्ति अवस्थामे अपनी महिमा स्थित स्वव ही 
भ्रतीत होता है ) यह माव हे ॥ १९१ ॥ 

(त्‌ चा०' इत्यादि ! अवस्थास्तरमे भी शुद्ध आसा नहीं पतीत हीता 
ह, यह मही कहना चादि, क्योकि तत््वक्षानीको आत्मामं अज्ञान, संदाय भावि 
नष्ट दिखाई देते है ॥ १९२ ॥ 

श्रत्यष्ट० इत्यादि । प्रघ्यक्भमवण इष्टिसे ( अन्तसुल दृष्ठिसे ) जाग्रत्‌ 
स्व, सुशु्ति-इन तीनों अवस्याभेमे अज्ञानः मिथ्याज्ञान बोर स्यज्ञान 
महीं देखा जाता है ॥ १९३ ॥ 

"पराण" इत्यादि । भक्ञानी अपनी पराक्रवण ( बिल ) इष्िसे भा्मामे 





९१४ बृहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याय 


[मका ्िन्न्योिन्ननजन्यक्कन य वककन्न्य न्यव ववया ष्न्क्कन्कन््यरन्व 


विदुषोऽविदुषश्वाऽपि यु्रावज्ञानमात्मनि । 

अस्त्युरथाने परामर्चादिति वेत्‌, नैवदिष्यते ॥ १९५ ॥ 
न सुषु्षगमोहस्य नाऽज्ञासिषमिति स्मरतिः । 
अनतीतात्मगत्वेन मोहेऽस्मिन्स्प्रत्यसम्भवात्‌ ॥ १९६ ॥ 
न भृतकारस्पर प्रत्यद न चाऽऽगामिस्पृगिष्यते । 

अन्यथा वरमनेऽसिमिन्काे प्रत्यद्‌ न सम्भवेत्‌ ॥ १९७॥ 
काऽपि प्रत्यक्षविज्ञानान्रात्मतत्च समीध्यते । 
नाऽुमानादयः सन्ति मिध्याज्ञानमतो भवेत्‌ ॥ १९८ ॥ 


आकाशकी नीरुताकी तरह भे हयी अज्ञानकी कर्पना करे, परन्तु विद्वानकी द्मे 
उससे म्या होगा * ॥ १९४ ॥ 

(विदुषो ०" इत्यादि । घुषुश्िसे ब्युस्थान होनेपर "न किंचिदवेदिषम्‌! 
( मुप्चे कुछ ज्ञान नहीं था) यह पराम विद्रान्‌ ओर अविद्रान्‌ दोनोँको 
होवा दै, इसकिए युषुि अवस्थे भामे अज्ञानी सिद्धि होती है, 
यह यदि को, तो यदह कथन समीचीन नही है ॥ १९५ ॥ 

न सुषुप्त ० इप्यादि । न किञ्चिदवेदिषम्‌' यह स्मृति सुषु्िकार्के 
अज्ञानकी नहीं है, क्योकि भपमा सदा विद्यमान है, उसमे कारका व्यवधान 
हे नी, शसलिश आता अतीत नहीं है ओौर आत्मामे रहनेवाला अज्ञान भी 
अत्रीत नहीं है, इसलिए उसकी स्मृतिका सम्भव नही है, क्योकि स्मृति अतीतकी 
हमा करती हे ॥ १९६ ॥ 

न भूतकाठ० इत्यादि । बास्मामे न मूत कारका सम्बन्ध है ओौर्‌ न 
मविष्यत्‌कालका । यदि इनका सम्बन्ध होता, तो वतैमान कारम प्रप्यगामादी 
प्रतीति न होती ॥१९५७॥ 

क्वाऽपि! इत्यादि । मरयकषज्ञानसे अतीत पदार्थकी प्रतीति कीं मी नहीं हुमा 
करती ६ । भतीतके साथ हेतुका सामानाधिकरण्य न होनेसे अतीतमे भनुमानादि 
मी प्रवृत्त नहीं हयो सकते, इसङि (नवेदिषम्‌ यह ज्ञान मिथ्या ( विकलपमात्र ) 
है । पतञ्जङिजीने कंडा है "शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशन्यो विकल्प. जिसका 
केवर शाब्दे ज्ञान हो ओर उस ज्ञानका जो विषय न हो बह ज्ञान विकस्य कहा 
जाता £ ॥ १९८ ॥ 

१ ननातीत्तत्व' एेसा पाढ प्रतीत होता है । 
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तस्मात्‌ तिसुष्ववस्थाघ्च कालभ्रमवतीष्वतः । 
अबिद्टुष॒सखप्रका्च दगात्मान सदेश्षते॥ १९९॥ 
यथा काठभिदां प्रत्यक्षटष्षेणाऽपि नेक्षते । 
एवं देश्चविमेदोऽपि न प्रतीच्युपपधते।॥ २००॥ 
देशचभमथुताः स्वे देदाघाः पारतन्त्यतः। 
स्वतन्त्र प्रत्यगात्मान देशचत्वेन समाभिताः ॥ २०१ ॥ 
यत्त्लग॒स्याघद्रस्त॒ न॒ तचदतिवतेते । 
नाजज्ञातरज्ज॒नः सर्पो रञ्जुुह्घ्य वत्तेते ॥ २०२ ॥ 
तस्मान्नानाशरीरेषु न्योन्यन्यमिचारिषु । 
्रत्यक्चेतन्यमेवेक सर्वत्राऽव्यभिचारवत्‌ ॥ २०३ ॥ 
सर्वधीविक्रियासाक्षिण्येब सिद्रे स्वतो दशौ । 
काये येऽनुभव प्राहुस्ते वार्या; शरुतियुक्तिभिः ॥ २०४॥ 


(तस्मात्‌ इत्यादि । इसङिए कारुजमवाडी तीनों अवस्था तत्व 
ज्ञानी अनिघ स्वयपरकाश्च इकस्वरूप आप्माको सदा देखत है ॥ १९९ ॥ 

यथा! इत्यादि । जेसे प्रत्यगाप्मा कारुमेदको कटक्षसे भी नदीं देता 
है, वैसे दी भत्यक्‌ भाभा देश-मेद मी उपपन्न नही हो सकता ॥ २०० ॥ 

द्ेशभरमयुताः" इत्यादि । दे्भमसे युक्त प्रतन्त देह आदि सब पदाथ 
स्वतत्त्र प्रत्यगालमाहपी देशका आश्रयण करके स्थित हैँ । अर्थात्‌ आत्मामे 
देहादि उपाधियोंसे देचपरिच्छेद, कारूपरिच्छेद तथा व्तुपरिच्छेद प्रतीत 
होते है ॥ २०१ ॥ 

“यत्तच्वगमू' इत्यादि । जो वस्तु जिस तत्त्वम रहा करती दै, वहं वस्तु 
उस तत्तका उछछषन ( त्याग ) कभी नहीं करती, क्योकि अज्ञात रज्जू उयत्न 
होनेवाङा सरपं रणज्जुका स्यागकर अन्यत्र नहीं रहता ॥ २०२ ॥ 

^तस्मात्‌' इत्यादि । इसङिए परस्पर-ग्यभिचारी अनेक शरीरोमं सर्वत्र 
अव्यभिचारी प्रत्यक्‌ चैतन्य एकं ही है ॥ २०२ ॥ 

“स॒र्व॑धी ° इत्यादि । इस प्रकार बुद्धिके सब विकारोके साक्षी स्वयप्रकाश 
मालक सिद्ध होनेपर जो ढोग सहङ्कारके मासक ॒चेतन्यको अनित्य कहते दै, 
इकर मत ति दुक निरद्र ने त्यान्य है ॥ २०४ ॥ ` 


[^ 
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न॒ जायतेऽज इत्यादि विज्ञानघन इत्यपि । 
करतस्नपुविक्रियोत्सारि वाक्य कस्मादुपेशष्यते ॥ २०५॥ 
परमा्राद्मस्थितेः पूरव कारक दुखम चितः 
कारकव्यापृतिस्तत्र निपुणेनाऽपि नेक्ष्यते ॥ २०६ ॥ 
भवताऽष्यभ्युपेतव्यमेतच्च स्वाचुभूतितः । 
तस्मादजायमाना चिज्ञायमानेव रुश्ष्यते ॥ २०७॥। 
प्रमेये च क्रियाया च प्रमाणेऽ् प्रमातरि! 
सम्बन्धात्तदुपाधित्वाज्ञायमानेव चिद्धवेत्‌ ॥ २०८ ॥ 
तहिनाश्चेऽपि साक्षित्वादिनश्यन्तीव लक्ष्यते । 
यतोऽतः कायैता तस्या नेश्वरोऽपि प्रमाधयेत्‌ ॥ २०९ ॥ 
कार्यत्वे प्रागभावोऽखा वक्तव्यः स न युज्यते । 
अरोषाभावसाक्षित्वासरागमाबो न संविदः ॥ २१०॥ 


“न जायते" इत्यादि । "न जायतेऽ › इत्यादि भौर "विज्ञानघनः इत्यादि 
सव विकारोंका निषेध करनेवाठे वाक्योकी क्यों उपेक्षा ी जाती है २ ॥२०५॥ 

श्रमात्रा ०? इष्यादि। युक्ति भी कहते दै--परमात्रादिकोकी उयक्तिसे 
पहर भन्याङ्त चितम कत आदि कारक दुर्म ये) उसमे कोई भी 
बुद्धिमान्‌ कारक व्यापारको नहीं देख सकता है ॥ २०६ ॥ 

(भवता! इप्यादि । ज्ञान उदन्न होता है, यह व्यवहार षटादि विप्रयो 
उलत्तिसे ओपचारिक दै, यह आपको जपने अनुभवके भनुसार स्वीकार 
करना चाहिए, इसङिए्‌ चैतन्य उव्यन्न नहीं होता । अदङ्कारादि इच्चिरूप उप्‌।- 
धिथोंकी उत्यत्तिसे उलयन्न हुएकी तरह भतीत होता ३ ॥ २०७ ॥ 

श्रमेये! इत्यादि । प्रमेय, प्रमितिक्रिया, प्रमाण ओौर पमाता- इनके साथ सम्बन्ध 
होनेसे इन उपाधि्योकी उत्पततिसे चेतन उत्य् हएकी तरह भरतरीत होता है ॥२०८॥ 

^तदिनाशेऽपि' इत्यादि । उपाधियोक्षा नाञ्च होनेपर नाच्चका साक्षी होनेसे 
नष्ट होनेकी तरह प्रतीत होता है, इसकिए ज्ञानकी कार्यताको ८ अनित्यता 
ईर भी सिद्ध नदीं करं सक्ता है ॥ २०९ ॥ 

(छरायंत्वे' शत्यादि । यदि नात्मा का होता, तो उसका प्रागभाव भी 
होता, परन्तु यह युक्त नहीं है, ककि घवके अमायक धाक्षी नेसे ज्ञानक्षा 

भागमाव नही ह ॥ २१० ॥ 
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तखा्रस्रागमावः स्यास्सिद्धयेभिःसाधरः कथम्‌ । 
भध्वेसासम्भबोऽप्येव तस्मानिच्येय चिद्धवेत्‌ ॥ २११ ॥ 
स्वात्मसाक्षिकता भुक्त्वा भावामापाख्यवस्त॒नः । 
यतोऽसिद्धिरतः प्रत्यद्निरस्तासिलविक्रियः ॥ २१२ ॥ 
याऽविच्यायाः साधिका स्यात्साऽनुभूतिः परीता । 
याऽनुभूत्या साभ्यमाना साऽवि्याऽथ परीक्ष्यते ॥ २१२ ॥ 
नन्वविद्या सतो वद्धे न कर्थचन सम्भवेत्‌ । 
विरोधादविरोधे तु केन रेषा निपत्यते ॥ २१४॥ 
न तन्निवसेङं मान तत्कार्यत्रादयदिवत्‌ । 
चिद्योगान्नाश्षकं तथेचिदेवाऽस्तु निवर्तिका ॥ २१५॥ 





(तस्याश्चेत्‌ ० इत्यादि । यदि ज्ञानका प्रागभाव होता, तो वह कैसे सिद्ध 
होता क्योकि उसका साधक (ज्ञान) नहींहै। इसी प्रकार जानका 
परध्व॑सामाव भी असम्भव है, इससे ज्ञामस्वखूप चिति निप्य दी है ॥ २११॥ 

(स्वात्म ०” इत्यादि । चकि भाव जौर अमावरूप सव ॒वस्तुजंकी सिद्धि 
साक्षीड्प आस्माको छोडकर अन्य किसी प्माणसे नहीं दो सफती, इसङिए परत~ 
गाला सभी विकारोसे रहित है ॥ २१२ ॥ 


'याऽिचाया” इत्यादि । अविदयाकी साधक जो साक्षीहप अनुमूति है, 
उसकी परीक्षा हो चुकी । अब उस ॒ अनुमूतिसे साध्यमान ( साक्षीसे मास्य ) 
अविद्याकी परीक्षा डी जाती है ॥ २१३ ॥ 


“नन्वविद्या इत्यादि । स्वयप्रकाश्च आस्मामे अविद्या सम्भव कैसे हो 
सकता है ‡ क्योकि भाता ज्ञानस्वरूप है ओौर भविद्या भञ्ञानस्वरूप है । ज्ञान 
सौर अज्ञानका परस्पर विरोध है। यदि उनका विरोध न माना जाय, तो अविबाङी 
निवृत्ति केसे होगी ° ॥ २१४ ॥ 


(न तभ्मिवयीकम्‌' इत्यादि । बुद्धिदतिरूप भमाण अविदयाका निवधेक 
नहीं हो सकता, क्योकि वह तो धटादिकी तरह अविधयाका ही काये है । यदि 
कटौ कि चेतनके योगसे उक्त प्रमाण अविधाका ना्चक टे, तो चेतनको दी नाशक 
क्यों न माना जाय 2 बीचमे प्रमाणी क्या आावर्यकता है * ॥ २१५ ॥ 


११६ 
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असम्भवे त्वविधायास्तत्काया संसृतिः इतः । 

तदभावे मेयचिन्ता काकदन्तपरीक्षणम्‌ ॥ २१६ ॥ 
उच्यते फि तमर्व्येवं चोदयेदुत तखविव्‌ । 

नाऽभ्यो भूढस्य वोचार्थ दैड्य्यु्यस्यसम्भवात्‌ ॥ २१७ ॥ 
स्वतो बुधे तोऽविद्या तामृते संधि" इतः । 

इति अुद्धात्मतन्वस्य भीरिव न॒ तमखिनः॥ २१८ ॥ 
अयुक्तोपारम्भन खात्तखज्स्याऽत्र चोदने । 

न त॒ प्रति बय तष्वपरिक्षामारभामहे॥ २१९॥ 
तमस्विन प्रति त्वेषा परीक्षा, तस्य दष्टितः । 
स्वग्रकाश्चाचप्रसिद्र तमसा तदपदूयुतेः ॥ २२० ॥ 
यथोच्छिन्नात्ममोहोऽय गुर्वादीनपि निषरनुते । ' 

तथा तमस्वी बोधात्‌ प्रागेकातम्यमपि निदूरुते ॥ २२१ ॥ 





(असम्भवे! इप्यादि । इस प्रकार जव चेतनम भविदयाका असम्भव दहै, तब 
अविधाका काये सतारकैसे हो सकता हैः ससारके न होनेपर प्रमेयकी 
चिन्ता कौणएके दती परीक्षके सदश व्यथं है ॥ २१६ ॥ 

(उच्यते! इत्यादि । उक्त पूर्वक्षके समाधानम कते दै-- क्या वह प्रश्न 
अज्ञावीका है या त्छन्ञानीका ‡ अज्ञानीका प्रन तो वह हो नही सकता, क्योकि 
उसको एसा ज्ञान होना असम्भव है ॥ २१७ ॥ 

(स्वतो! इत्यादि । [ इ्सङिए ] स्वय-पकाञ्च चेतनम भविध्या कैसे  जौर 
सवि्यके बिना ससार केसे यह प्रन आसन्ञानीका है, अज्ञानीका नही है ॥२१५॥ 

अयुक्तोपारम्भनम्‌* इत्यादि । यदि त्वज्ञानी देसा प्न करता है, तो उसको 
एसा उपारुम्म देना युक्त नही है, क्योकि उस आभन्ञानीके छिए हमने त्व- 
परीक्षाका आरम्भ नहीं क्रिया दै ॥ २१९ ॥ 

(तमस्विनम्‌' इत्यादि । अज्ञानीके प्रति इस परीक्षाका सारम्म है, क्योकि 
उसकी दृ्िसे स्वय-परकाशता असिद्ध है अथात्‌ चज्ञानसे छिपी हई है ॥ २२० ॥ 

'यथोच्छिन्नात्म ० इत्यादि । जसे यह ॒तच्व्चानी गुरु शलर- 
द्रिका मी निषे करता है, वैसे दी घज्ञानी ज्ञानसे प्रहे पेकास्यका भी 
निषेष करता है ॥ २२१ ॥ 
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काकोटूकनिरोवाऽय ससारोऽज्ञात्मबेदिनोः। 
या निका सूर्व॑भूतानामित्यवोचत्स्रयं हरिः ॥ २२२॥ 
सत्येव त्वे व्युत्पत्तेः प्रादमोहादीश््यते यतः । 
तस्मान्न वस्तुनस्तत्व तद्ध्वान्ता्यपनोदकृत्‌ ॥ २२२ ॥ 
प्रमाणमूढता र्ब्ध्वा हन्त्यविद्यादयशेषतः । 
ब्रह्मविद्धिरतो यलासमाणमिह सशरितम्‌ ॥ २२४॥ 
ठणादेर्मासिकाऽ्प्येषा चयदीपिस्ण दहत्‌ । 
रयकान्तयुपारद्य तन्न्यायं चिति योजयेत्‌ ॥ २२५॥ 





(काकोटक ० इप्यादि ! यह संसार अज्ञानी ओर ज्ञानीके छिए [ क्रमच । 
कतौए्‌ जौर उद्ख्छी रात्रिके समान है अर्थात्‌ जेते कौएकी रात्रिम उर्छं. जागता 
है, इसक्िए उल्ढकी दृष्टिमे वह रात्रि नहीं है ओौर जव कौ जागता है तवं 
उद्श्के ठिए वह रात्रि है, वैसे ही अज्ञानीकी इषम जाजतस्व ओर ज्ानीकी 
दृष्टम संसार रात्रि टै । इस बातको मगवानूने स्वय था निद्या" ( सब भूर्तोकी 
जो रात्रि है ) इत्यादिसे गीताम कहा है ॥ २२२ ॥ 


(सत्येव' इत्यादि । सत्‌ तत््वके होनेपर ही ज्ञानसे पूर्वं काठमै भाम 
अज्ञानका कार्यं जगत्‌ देखा जाता है, इसङिए आम्माका स्वरूप भनान मौर उसके 
कायैको नष्ट नहीं कर सकता ॥ २२३ ॥ 


श्रमाणमूढताम्‌ः इत्यादि । यथपि कवक ज्ञान अ्ञानको निवृत्त नही 
कृरता, तथापि बुद्धिवृत्तिरूप भ्रमाण्मे प्रतिबिम्बित होकर वही ज्ञन-- 
आजा भज्ञान भादिका पूणं रीतिसे नाश्च कर देता है, इसरिए ब्रह्मज्ञानी 
सूत्रकार, माप्यकार ओौर वार्तिककार आदिने ब्रह्मे वेदान्तो प्रामाण्य 
स्वीकार क्रिया है ॥ २२४ ॥ 


(तृणादेर्मासिकरा ०” इत्यादि । जसे वृण आदिका प्रकाश्च करनेवारी भी 
पूरयकी कान्ति सूर्यकान्त मणिम ८ भात्रश्ची चरमे ) प्रतिबिम्बित होकर वृणादिका 
दाह कर देती है, वैसे ही यद्यपि केवरु आतमनेतन्य अन्ञानका नाश नही 
करता तथापि बुद्धिद़त्तिमे प्रतिबिम्बित होकर वह अज्ञान आदिका ना 
क्र ठेतादहे॥ २२५॥ 
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नैतावता प्रमाणस्य प्राधान्यमिह चङ्बते । 
विषयस्य मदिननैव प्रमाणाना प्रमाणता ॥ २२६॥ 
अबाधितात्मयाथातम्यसय्ेखनसंश्रयात्र्‌ । 
तन्मानमत्र मानत्व कमते न तु केवलम्‌ ॥ २२७॥ 
चिन्सात्रमेव याथात्म्यं प्रत्यगात्मत्वकारणात्‌ । 
पराध्विव न भेदोऽस्ति मात्रादेः प्रत्यगात्मनि ॥ २२८ ॥ 
कूटस्थोऽपि सखतः प्रत्यक्रारन्यवहूतावयम्‌ । 
स्वचिदाभासवन्मोहयोगादामरोति मात्रताम्‌ ॥ २२९ ॥ 
चिन्मात्रस्यैव बस्तुत्वेऽप्यनाच्ञानमात्मनि । 
परथते स्वात्मचेतन्यात्‌ खस्ूपेणाऽविरोधतः ॥ २३० ॥ 
कायकारणरूपाभ्यामतथाविधतास्िका | 
आत्माविध्ैव सर्वत्र प्रथते स्वात्मसाधिका ॥ २३१ ॥ 


(नैतावता! इत्यादि । इतना होनेपर मी प्रमाण यहा प्रधान नहींहै। 
क्योकि विषयकी महिमासे दी प्रमाणो प्रमाणता होती है ॥ २२६ ॥ 

'अबाधितात्म ० इष्यादि । आत्किं अबाधित यथा्थं॑स्वरूपका प्रकाश्च 
करनेसे दी भमाण भमरम भरमाणताको प्राघ्र हयोता है, केव जड भागसे नही ॥२२५॥ 

शचिन्मात्रमेव' इत्यादि । प्रघ्यगामाक्रा स्वखूप शुद्ध ॒चैतन्यमात्र है, उसमे 
प्रमाता, भमाण आदि मेद हीं है, जसे षटादिमें ज्ञानकी उतसत्तिकार्मे अथवा 
कालान्तरे प्रमाता, माण सादि मेद है, वेसे ही प्रत्यक्‌ आत्मामं नहीं है, क्योकि 
्ञानका उदय होते ही प्रमाता आदि मेद बाधित हो जाता है, इसरिण 
बाह्य पदार्थोकी तरह परत्यगाप्मामे प्रमाता भादिका भेद कीं ह ॥ २२८ ॥ 

शूटस्थोऽपिं इप्यादि । स्वय कूटस्थ होता हुभा मी प्र्यगासा पराक्न्यव- 
हरमे अपने चिदामाससे युक्तं अज्ञानके सम्बन्धसे पमाता बन जाता है ॥ २२९ ॥ 

शचिन्मात्रस्येवः इत्यादि । यथपि वास्तवे आसा चिन्मात्र टै, तथापि 
आप जातमचैतन्यसे दी णनादि जज्ञान प्रतीति होती ै, क्योकि धज्ञानका 
आआमाके स्वरूपके साथ विरोध नहीं है ॥ २३० ॥ 

कायेकारण०” इत्यादि । करथकारणरूपसे भिदा ही सर्वत्र प्रवी होती ्, 


वह विचय माकरी तरह सत्य कहीं है, किन्तु अ्िर्ववनीय है । आमा ही 
उस्र अतिघाका सक्षी है ॥ २३१॥ 
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अुभतावविदयाया विवादो नेव इस्यचित्‌ । 
तन॒वेशीति व्यवहृतेराद्नाबारपण्डितम्‌ ॥ २२३८ ॥ 
प्रमात्रादिविविक्तार्थमयुभूयोत्थितस्ततः । 

नाऽवेदिषमिति प्राह स्नानुभूत्यदुसारतः ॥ २२९ ॥ 
परमात्राद्स्थितेः पूवं चिदन्यानन्वयात्तमः । 
चेतन्येनैव तद्धास्य न तु मानेन केनचित्‌ ॥ २४० ॥ 
आसीदिद तमोभूतमग्रज्ञातमरु्षणम्‌ । 

इति स्प्रत्या न तन्मेयमलुभूतं त्वनूद्यते ॥ २४१ ॥ 
सुधिस्पति्यथाऽस्माकमनायासेन सिद्यति । 
अनायासात्तथा सिद्रयन्मन्वादेः प्ररयस्प्रतिः ॥ २४२ ॥ 
न मानास्सिद्धयतो रोके ज्ञातताऽज्ञातते अपि । 
भूराबिद्या न प्रमेयेत्येव वक्तव्यमत्र॒ किम्‌ ॥ २४२ ॥ 


फस न्तो वेदि 





(अनुभूताव °' शत्यादि । भविधाके अनुमवमे किसीको विवाद नदीं दै, क्योकि 
क्री, वारक ओर्‌ पण्डितां तक्म "न वेदि" ८ भे नदीं जानता ) यह व्यवहार होता 
ै॥ २३८ ॥ 

श्रमात्रादि ०” इत्यादि । प्रमाता आदिसे भिन्न शुद्ध स्वूपका दुतम 
अनुमव करके जागनेपर सपने अनुमवके भनुार "नाऽवेदिषम्‌' ( भेने नदी जाना ) 
यह कहता है ॥ २३९ ॥ 

श्रमात्रा ० इत्यादि । प्रमाता भादिकी उत्पत्ति पके युशुप्तिकारमे अज्ञानके 
साथ चेतनसे भिन्न किसी वस्तुका सम्बन्ध नहीं था, इसङिए अज्ञानका अस्ति 
चैतन्थसे ही होता है, किसी अन्य प्रमाणसे नहीं ॥ २४० ॥ 

'आसीदिदम्र' इत्यादि । यह जगत्‌ अजात, अरश्षण (किसी विदोषसे रदित) 
तथा तमोभूत था, यह मनुस्ूति भब्याक्ृतम प्रमाण नदीं है, किन्तु प्रर्यकारूमे 
मसुजी हारा अनुभूत अव्याङतका अनुवाद करती है ॥ २४१ ॥ 

सुिस्मृतिर्यथा ०” इत्यादि । जसे हम ठो्गोको युषुपिकी स्मरति यलके बिना 
धिंद होती है, वेसे ही ईधरकी पतसे ममु आदिको प्ररख्यकी स्मृति यलके भिना 
सिद्ध होती हे ॥ २४२ ॥ 

न मानात्‌ इत्यादि । लोकम षरकी ज्ञातता (ज्ञान) भौर भन्नातता (अङ्गान्‌) 
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अज्ञातत्व न मानेभ्यो ज्ञातत्वं तत्कृत यतः । 
तैरप्यज्ञातता वेर्स्यात्काऽतिललीतिमितेभवेत्‌ ॥ २४४ ॥ 
ज्ञातत्वमपि मानेन क्रियते न मु मीयते। 
ज्ञातत्व मानतः पूर्वमसत्तन्मीयते कथम्‌ ॥ २४५ ॥ 
ज्ञातोऽयमर्थोऽज्ञातो वेत्येतत्साक्ष्यवभासयेत्‌ । 
ज्ञानाज्ञाने अपि तथा भास्येते साशिणेव हि ॥ २४६ ॥ 
प्रथते यः स्वयं साक्षादज्ञातत्वादिभूमिषु। 
अप्रमेयं स्वयञ्ज्योतिः प्रार्‌ प्रसिद्धः प्रमाणतः ॥ २४७ ॥ 
स्वयश्प्रकाशतश्वोऽपि स्वाविद्यायाः प्रमाणतः । 
अनिवृत्तरविज्ञातः स प्रमाणमपेक्षते ॥ २४८ ॥ 
असाधारणमन्ञान प्रतीच्येब यतः स्थितम्‌ । 
ततोऽयमेषाऽज्ञातत्वान्मानमेयो न॒ चेतरः ॥ २४९ ॥ 


मी प्रमाणते सिद्ध नदीं होती है रिरि मूखाविद्या ( आसा्गान ›) प्रमाणसे नदी 
सिद्ध होती, इसमे तो वक्तत्य ही क्या है ॥ २४३ ॥ 

अक्ञातत्वम्‌' इत्यादि । भज्ञातप्व पमा्णोति प्रतीत नदीं होता, क्योंकि 
प्रमाणोँसे बो ज्ञात्व उन्न होता है । यदि उनसे भी अज्ञातता उदजन दवी तो 
प्रमाणका फर ही क्या होगा ° ॥ २४४ ॥ 

श्ञातत्वभपिः इत्यादि । ज्ञात्वका प्रमाणसे सम्पादन किया जाता है, उसे 
प्रमित नहीं किया जाता, क्योकि ज्ञातत्व प्रमाणकी प्वृत्तिके पहठे असत्‌ था, अत 
वह्‌ प्रमाणसे कैसे जाना जा सकता है ॥ २४५ ॥ 

श्ञातो ० इत्यादि । जैसे षर ज्ञात है अथवा अज्ञात है ° यह साक्षीदही 
पकार करता है, वैसे ही ज्ञान भौर अज्ञानका मी प्रकाशक साक्षी ही है ॥२४६॥ 

"प्रथते" इत्यादि । जो स्वयज्योति प्रमाणोँकी पसिद्धिसे पदे ही अज्ञात 
होता हया भी साक्षात्‌ ८ ज्ञानरूप होनेसे ) स्वय प्रकारमान दैः वह किसी 
प्रमाणक प्रमेय नहीं है ॥ २४७ ॥ 

“स्वयम्प्रकाश्च ० इत्यादि । स्वयम्काश्चतत् प्रत्यगासा मी परमाणसे अपनी 
अविकी निवृत्ति न होनेसे भज्ञात दी रहता है, इसङ्िएि वह भविदयाकी 
निडृत्तिके ठि प्रमाणकी खपेक्षा करता है ॥ २४८ ॥ 

(अरसाधारणमन्ञानमू? इत्यादि । भसाधारणसरूपते जज्ञान भस्यगासामे दी 
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अज्ञासकायंमसिरं न ॒तस्याऽज्ञातता भवेत्‌ । 
न सद्गधारा सखद्गेन प्रहता इत्रचिद्धवेव्‌ ॥ २५० ॥ 
अज्ञात आत्मा यः पूवं सङ्खहेणोपपादितः। 
चिदविद्यापरीक्षाभ्या स॒ एवेत्थ प्रपञ्चितः ॥ २५१॥ 
अज्ञानाइतचेतत्य प्रमेयमिति साधितम्‌ । 
प्रवादिप्रमेयं॑यत्‌ तदिदानी निरूप्यते ॥ २५२ ॥ 
अविज्ञातार्थगन्तृणि प्रमाणानीति वादिनाम्‌ । 
सर्वेषा सम्मतिस्तत्र प्रमेयोऽथो बिचायते ॥ २५३ ॥ 
ज्ञातोऽयमर्थोऽज्ञातो षा ज्ञाताज्ञातात्मकोऽथवा । 
यदि बवाऽनुभवात्माऽयं चतुधाऽपि न युज्यते ॥ २५४ ॥ 
आद्ये ज्ञातत्वम्थस्य न॒ ताबद्रङ्संविदः। 
अनभ्युपगमान्नाऽपि प्रमाणाद्रकबन्धतः ॥ २५५॥ 
स्थित है, इरि अज्ञात होनेसे प्रप्यगातमा ही सव प्रमाणोंका प्रमेय है, इतर 
घटादि प्रमेय नहीं हैँ ॥ २४९ ॥ 

अन्नानका्येमखिरम्‌' इत्यादि । सारा जगत्‌ अज्ञानका कायै है, अत वह उषसे 
ज्ञात नहीं हो सकता, क्योकि सद्गकी धारा सड्गसे कभी नही काटी जा 
सकती है ॥२५०॥ 

“अन्नात' इस्यादि। ज अज्ञात आत्मा पहले सक्षपते कहा गया था, उसी 
चित्‌ ओर अविद्याकी परीक्षासे यहापर विस्तार किया है ॥ २५१ ॥ 

अज्ञाना०' इप्यादि । अन्ञानसे आश्रृत चैतन्य भमेय है, यह सिद्ध हो 
गवा । अब परवादिर्योका जो प्रमेय है, उसका निरूपण किया जाता है ॥ २५२ ॥ 

अनिज्ञातारथं०' इत्यादि । प्रमाण णन्ञात भरथका बोधन करते ्ै, इस 
अर्मे सन वादिरथोकी सम्मति हे, इसकिए अज्ञात प्मेय--अथ--का विचार 
किया जाता है ॥ २५२ ॥ 

०८८० इत्यादि । यह ॒धरादि पदाथ ज्ञात है थवा 
अल्ञत ह याज्ञाता त्मक 2 अथवा मनुभयात्मा सौ 
है णये चारों दी पक्ष युक्त नही ५ ॥ २५४ ॥ # 

आदये" इत्यादि । [ क्योकि ] प्रथम पक्षम पदार्थका ज्ञात्व ब्ह्मसंवित्से 
रो तिद्ध हो नहीं सकता, कथो तमे यह स्वीकार नहीं, प्रमाणसे यी नहीं हो 
कता, क्योकि भमाग्रसे ज्ञात होनेपर बकबन्धन्यायकी परति दरोती है ॥ २५५ ॥ 
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ज्ातत्वमादौ सम्पाद्य ज्ातमथे प्रापयत्‌ । 
मानं न बकबन्धस्य प्रयांसतमतिवरते ॥ २५६ ॥ 
स्वत एव प्रमेयोऽर्थो यदि जातस्तथापि च। 
अनन्यायत्तसंसिद्धेमेयत्व फिञिबन्धनम्‌ ॥ २५७ ॥ 
नहि दीपान्तरादीपो मारूपत्रं प्रपद्यते । 
तद्रत्स्वतो ज्ञातधटो मानेन नहि मीयते ॥ २५८ ॥ 
अथाऽज्ञातो षटा्थस्तदाप्यज्ञातता ईतः । 
स्वतो वा परतो वा स्यात्‌ स्वतश्चद्वाभ्यते फथम्‌ ॥ २५९ ॥ 
नहि मृन्मयता बाध्या धटस्याऽज्ञातता तथा । 
किश्चाऽज्ञाते करिपितं स्याञ्ज्ञातत्वं रज्जुसपवत्‌ ॥ २६० ॥ 
नच यद्ास्तवं रूप तदभ्यासेन बाध्यते, 
रज्जुसपधिया रोके न रजुरिति धीदूनुतिः ॥ २६१ ॥ 


श्ञातत्वमादौः इत्यादि । पटले ज्ञातस्वको उसन्न करके फिर ज्ञात अथेका 
बोधन करता हुभा प्रमाण बकबन्धके प्रयाससे ऊुछ कम नदीं है ॥ २५६ ॥ 

(स्वतः इत्यादि। प्रमेय अथे स्वय ही ज्ञात दै, ठेसा यदि मानो, तो स्वयम्पकाश्च 
होनेसे वह कैसे प्रमेय हो सकता है "॥ २५७ ॥ 

(नहि इत्यादि । जसे अन्य दीपे दीपको भकाचच नदी मिख करता दै, वैसे 
ही स्वत ज्ञात इभा घट प्रमाणसे नहीं जाना जा सकता ॥ २५८ ॥ 

(अथाऽज्ञातो! इत्यादि । यदि घट आदि पाथं यज्ञात ही दै, तो उनमें 
अज्ञानता कैसे आई ‡ वहं भज्ञातता क्या स्वत सिद्ध है मथवा किसी निमित्तसे 
होती * यदि श्वत सिद्ध है, तो उसका बाध कैसे हो सकता है ४ ॥ २५९ ॥ 

(नहि? इत्यादि । जैसे घटकी स्वत सिद्ध मृन्मयताका बाध नहीं हो सकता 
वैसे ही घटकी भन्ञातता मी यदि स्वत सिद्ध होगी, तो उसका भी बाघ नहीं 
होगा । किच, यदि प्रमाणी प्दृततिते पले ही षट अज्ञात है, तो ज्ञातत्व उस्म 
रज्जुसर्पकी तरह कखित होगा ॥ २६० ॥ 

५ चः इत्यादि । जिसका जो बास्तवरूप होता है, उसका अध्यासते 
नाध नहीं हुभा करता, इसीसे लोकम रण्जुसपके जञानसे रण्जुज्ञानका बाध 


नहीं भा करता ॥ २६१ ॥ 
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परतोऽपि इतो न्वेतदज्ञात्व धटे मपेत्‌ । 
अनिर्वाच्याज्ञानतो वा ज्ञानाभावादुतेयताम्‌ \॥ २६२ ॥ 
आधये तवाऽपसि द्रान्तो द्वितीये श्मंरोमवत्‌ । 
अज्ञातत्वं प्रसज्येत नद्यभावात्‌ सतो जनि ॥ २६२ ॥ 
यदाऽत्यन्तामावरूपमन्ञातत्व तदा तव॒ । 
स्यतः सर्वज्ञतेव स्यान्न घस्तज्ञातमस्ति हि ॥ २६४ ॥ 
साधकामावतश्ेदग्ञातत्वं न॒ सिभ्यति। 
न च मानात्‌ प्रसिद्धिः स्यात्कूमलोमादिबस्तुनः ॥ २६५ ॥ 
्ञाताज्ञातोमयात्मत्व परयायिणेकदाऽथवा । 
पययिऽुगत वस्तु न तयोस्तुरूपता ॥ २६६ ॥ 
न॒देषदत्तस्याऽऽत्मानौ कमभाविगमागमौ । 
ज्ञातताऽन्नातते तदद्भजतो न धटात्मताम्र्‌ ॥ २६७ ॥ 


"परतोऽपि इत्यादि । किसी अन्य निमित्तसे भी धटमें अज्ञातत्व नीं हो 
सकता । यदि हठात्‌ उसे मानो, तो बतला कि वह निमित्त अनिवेचनीय अज्ञान 
है अथवा ज्ञानामाव दै ° ॥ २६२ ॥ 

आये" ह्यादि । प्रथम पक्षम तुम्हे अपसिद्वान्त दै, क्योकि दुमे अनिर्व- 
चमीय अज्ञानका स्वीकार नीं है! द्वितीय पक्षम अज्ञातत्व सूर्मरोमकी तरह 
असत्‌ हो आयगा, क्योकि अभावसे मावकी उत्पत्ति नहीं हुआ करती । फिर 
ज्ञानामावसे अज्ञाक्तकी उत्त्ति कैसे होगी ° ॥ २६३ ॥ 

(यदाऽत्यन्ता० इत्यादि । जब तुम भज्ञातत्वको अत्यन्ताभावरूप 
मानते हो, तब बुम्हे स्वत ही सर्वता होनी चाहिए, क्योकि थक्ञात को$ 
वस्तु ही नहीं है ॥ २६४ ॥ 

साधङा० इप्यादि । रसा ( असत्‌ ) अज्ञातत्र साधकके अभावसे सिद्ध 
नहीं हो सकता, क्योकि कूर्मरोमादि असत्‌-वस्तुकी प्रमाणसे सिद्धि नहीं हभ 
करती ॥ २६५ ॥ 

(्ातङ्गातो०? इत्यादि । ज्ञात ओर अज्ञात इस प्रकार उभयद्पता धटको 
प्यायसे है, अथवा एक ही कार्म £ पयीयमे वस्तु अनुगत इञ करती है । प्याय 
बस्तुरूप नदीं इभा करते ॥ २६९६ ॥ 











 नदबद्त०' इत्यादि । जे क्रममावी गमन जौर भागमन देवदत्ते स्वपन 
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सीतोष्णवदिरुद्रत्वा्यौगपदचय न युज्यते । 

नाऽपि चाऽनुभवात्मत्व विविक्तस्याऽनुदाहूतेः ॥ २६८ ॥ 
ज्ञातताऽज्ञातते त्यक्त्वा षटमात्रं त्याक्त वा। 
उदाहियेताऽवगत एव स्याच्दुदाहूतौ ॥ २६९ ॥ 
ज्ञातताज्ञातते यस्य स तयोरुगच्छति। 
व्यावृत्ताभ्यां विभिन्नोऽयमिति वेत्त का प्रभा ॥ २७० ॥ 
सवावभासकः साक्षी त्वया बेदविरोधिना । 
उपेक्षितोऽन्य को नाम तत्सवं तव भासयेत्‌ ॥ २७१ ॥ 
चतुर्विधविकल्पानामभवेऽप्यनिरूपितः । 
यद्यज्ञातस्तदाऽवश्य भवेन्मे . मतमेव ते ॥ २७२॥ 





इआ करते, वैसे ही क्रमसे होनेवाली ज्ञातता ौर॒ अज्ञाता षरस्वषूप नहीं 
हो सकतीं ॥ २६७ ॥ 

(शीतोष्ण ०” इत्यादि । शीत शौर उष्णकी तरह विरुद्ध होनेसे ज्ञातता ओर 
अन्ञातताका यौगपद्य ८ एक कालम होना ) भी युक्त नहीं है। ज्ञातता बौर 
अज्ञातता अनुभवात्क मी नहीं हो सकतीं, क्योकि ज्ञात ओौर अज्ञातसे भित्र 
तृती पदाथेका उदाहरण नहीं मिर्ता ॥ २६८ ॥ 

(्ातता इत्यादि । ज्ञातता ओर अज्ञातताका त्याग कर धटमात्रका 
उदाहरण पुम कहा दे सकते हो, क्योकि ज्ञातका दी उदाहरण इजा 
करता है ॥ २६९ ॥ 

(्ञातता०? इत्यादि । जिस वस्तुकी ज्ञातता जौर अज्ञाता होती टै, वह 
दोनो अनुगत रहता है, इसङ् ज्ञात अज्ञातसे भित्र दोनोम अनुगत घमीं तृतीय- 
पदां सिद्ध हो सकता है, यह पुम नहीं कह सकते, क्योंकि ज्ञात भौर अज्ञातसे 
मिन्न केवर ष्टम दुमद कोद प्रमाण नहीं है ॥ २७० ॥ 

(सवीवभासकः" इत्यादि । तुम वेदविरोषीने सवीवभासक साक्षीकी उपेक्षा की 
है, इसङिए तुम्हरे मतम उस साक्षीके निना ज्ञात गौर अज्ञात सब पदार्थोका 
कौन प्रकाञ्च कर सकता दै * ॥ २७१ ॥ 

ुर्निूप भी अज्ञात व्तुका न वेश्धिः (भे नही जानता ह), इस 

भकार भज्ञानीके भनुभवसे अङ्गीकार करना वचादिए, यदि पसा कहो, तो 
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च 


सर्वथा न तवाज्ञातं प्रमाणेन प्रसिति । 

अज्ञान न यथा मानान्मिभ्याधीतसंशयौ तथा ॥ २७३ ॥ 

प्रत्यक्ादिप्रमाणानामन्ञानादिप्रसिद्धये । 

नक्ष्यतेऽन्यतम मान खप्रकाद न वरते ॥ २७४ ॥ 

विषयेल्दरियसम्बन्धविरदाद्वाद्यमधषजम्‌ । 

नाऽस्ि दुःखादिषीवत्स्यास्मत्यकष नाऽपि मानसम्‌ ॥ २७५ ॥ 

ज्ञानाभावाख्यमन्ञानं मानसे सति तत्कथम्‌ । 

अयौगपदयात्त्यश्च॒ स्चयादेनं मापकम्र्‌ ॥ २७६ ॥ 

न ज्ञानयौगपद्य त्वन्मतेऽस्ति युगपत्फथम्‌ । 

| ्ायग्राहफविज्ञाने स्याता संशयमानसे ॥ २७७ ॥ 
उसका अङ्गीकार करते 2, एसा कहते है चतुर्विध ० इत्यादिसे। चतुर्विध विकर्पोका 
अभाव होनेपर भी अनिदधपित्र अज्ञात वस्तु अवश्य भनुभवसे सिद्ध होती है, यदि 

सा कहते हो, तो आपको मेरा द्यी मत मानना होगा अथात्‌ अज्ञात वस्तु साक्षीपे 
मास्य है, यह मानना होगा ॥ २७२ ॥ 

(्वंथा" इत्यादि । किसी प्रकार मी अज्ञात वस्तु प्रमाणसे सिद्ध नहीं हौ 
सकती, जते अज्ञानकी सिद्धि प्रभाणसे नहीं होती है, वैसे ही मिथ्याज्ञान ओर 
सद्ययकी सिद्धि भी प्रमाणसे नहीं हो सकती ॥ २७३ ॥ 

श्रत्यक्षादि०ः इत्यादि । प्रत्यक्षादि प्रमाणो से कोई भी प्रमाण ज्ञात गौरं 
ज्ञातको नहीं सिद्ध कर सकता ओौर घटादि जड़ पदारथ स्वयपकाश्च हँ नही, 
इसङिए सब पदार्थो प्रका्च साक्षीसे दी होत है ॥ २७४ ॥ 

विषये इत्यादि । विषयेन्धियसम्बन्धका अभाव होनेसे बाह्य प्रमाण 
तो सज्ञानमें प्रबृतत हो ही नही सकता । इ खादिज्ञानकी तरह मानस प्रत्यक्ष 
भी अज्ञानका नहीं हो सकता ॥ २७५ ॥ 

श्ाना०' इत्यादि । ज्ञानाभावरूप अज्ञान मानस ज्ञानके होनेपर रह ही कैसे 
सकता है । प्रत्यक्ष संशय जर मिथ्याज्ञानका भकाश्च भी नही कर सकता, क्योकि 
उनका जयोगप् है ( अथीत्‌ एक काठ्मे उक्त दो ज्ञान नही होते है ) ॥२७६॥ 

न ज्ञान °` इत्यादि । वुम्हारे मते ज्ञानोंका यौगप नहीं है, फिर कैसे 
एक कारम प्ाम्राहक ८ विषय जओौर विषयी ) संशय घौर मानस ज्ञान 
हो सकते | ॥ २७५७ | 
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प्रत्यकषा्थवदेवेदम्‌ अन्ञानाचुभूयते । 
नाऽऽशङ्कयतेऽनुमानादि यतः पारोक्ष्यबोधकम्‌ ॥ २७८ ॥ 
मिथ्याज्ञानादिसंसिद्धये क उपाय इतीयेताम्‌ । 

इति चेत्‌, शरणं गच्छ साधिणं सर्व॑भासकम्‌ ॥ २७९ ॥ 
यथेह धटविज्ञाने षटाकारोऽचुभूयते । 

विशदः साश्षिणस्तद्वदज्ञानाद्युभूयते ॥ २८० ॥ 
इत्थं साधनदोषाभ्या स्वपक्षपरपक्षयोः । 

प्रमेयं साधित तख जगत्कारणतोच्यते ॥ २८१ ॥ 
कायकारणभावोऽय शास्युक्तिपरीक्षणे । 
अविचारितरम्यः सन्‌ भासते न तु वास्तवः ॥ २८२ ॥ 
नाऽसतो विद्यते भावो नाऽभावो विते सतः। 

इति वास्तबजन्मादि शाल्नेणेव निरातम्‌ ॥ २८३ ॥ 





श्रत्यधार्थं ० शइष्यादि । अज्ञान जौर ज्ञानका प्रत्यक्ष घटकी तरह 
अनुभव होता है, इसर्ए अनुमादिकी उसमे शङ्का नहीं हो सकती, क्योकि 
अनुमान आदि परोक्ष अथैका बोधन किया करते हँ ॥ २७८ ॥ 

भिथ्याङ्गानादि० इत्यादि । यदि भाप यह पूते है कि मिथ्या 
ज्ञात आदिकी सिद्धिम उपाय क्याहै,तोमैतो यदी कर्णा कि सबके प्रकाशकं 
साक्षीकी शरणमे जाओ ॥ २७९ ॥ 

'यथेहः इत्यादि । जैसे घटका ज्ञान होनेपर धटका स्पष्ट अनुभव 
होता है, वैसे ही साक्रीसे अज्ञान दिका स्पष्ट अमुभव होवा है ॥ २८० ॥ 

शत्यम्‌" इत्यादि । इस प्रकार शपने पक्षके साधनेसि जर पर पक्के दोषोपि 
भ्रेयकी सिद्धि हो गई । अब उसकी जगत्कारणता कहते दँ ॥ २८१ ॥ 

'कार्मकारण ०? इत्यादि । शाकल जौर युक्ति द्वारा परीक्षा करनेषर यहं 
कृरथकारणभाव विचारके न होनेसे द्यी रमणीय प्रतीत होता है, वास्तवे 
कार्यकारणभाव है नदी ॥ २८२ ॥ 

(तऽसोः इत्यादि । भसवंका भाव नहीं है जौर सतेका अमाव नीं है, 
इस धकार शाश्लने ही वास्तव जन्म दिका निराकरण किया दै ॥ २८२ ॥ 
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युक्तिशाऽन्योन्यसापेक्षा कायंकारणतेत्यसौ । 

मृषात्वमाह न तयोरेकस्याऽप्यनपेश्षता ॥ २८४ ॥ 

नाऽर्वत्कारणं दृष्ट कायपिश्षा ततो मवेत्‌ । 

कायं नाऽक्रियमाण स्यात्कारणापेक्षता ततः ॥ २८५ ॥ 

अविचारितरम्यशरद्ञानात्मेकहेतक । 

स्यात्‌, स्वमस्य तथा इष्ट दज्ञातात्मेकेत॒ता ॥ २८६ ॥ 

अज्ञातात्मातिरेकेण श्चुवतो जगतो जनिम्‌ । 

सम्यगज्ञानान्न शुक्तिः स्यान्न ज्ञान वस्तुचुत्कचित्‌ ॥ २८७ ॥ 

कर्मभ्योऽपि न शुक्तिः स्यातकर्मांऽपि नहि वस्तुरुत्‌ । 

ततो ज्ञानेन धुक्त्यर्थमन्नातातमेकेतुता ॥ २८८ ॥ 

प्रथते वैश्वरूप्येण यस्याऽविचैव सर्वदा । 

तन्मतेऽुपपत्तिः का नोपारभ्यो अमः कचित्‌ ॥ २८९ ॥ 

शुक्ति ० इत्यादि । कायैकारणता परस्परकी अपेक्षा रसती है, इसिए 

अन्योन्याश्रयख्प युक्तिसे मी कायकारणमावका मिथ्या सिद्ध होता दै, 
क्योकि कायं जीर कारण--इन दोन से एक मी पेसा नदीं है, जो इसरेकी 
अपेक्षा न रखता हो ॥ २८४ ॥ 

(नाऽदवत्ारणम्‌ इत्यादि । कुछ भी व्यापार न करनेवाखा कभी कारण 
नही देखा गया है, इसरिए कारणको कार्यकी अपेक्षा है जौर न करनेसे कार्य नहीं 
होता है, इसङिए कार्यको कारणकी पेक्षा है ॥ २८५ ॥ 

अविचारित ० इत्यादि । यदि विचारके न होनेसे ही रमणीय प्रतीत 
होता दै, तो मानना वा्टिप्‌ उसका एक कारण अज्ञात आत्मा ही है, क्योकि 
स्वप्नका कारण अज्ञात भस्मा ही है, यह्‌ देखा गया हे ॥ २८६ ॥ 

अज्ञाता इत्यादि । भज्ञात भापमासे भिन्न क्रिस पदाथैसे जगतूकी 
उत्ति होती है, इस पकार कहनेवालेके मतम यथाथ॒ज्ञानसे युक्ति नही होनी 
चाहिए, क्योकि ज्ञान कमी वस्तुको नष्ट नद्यं करिया करता ॥ २८७ ॥ 

कमभ्योऽपि' इत्यादि । करमोसि भी सक्ति नहीं हो सकती, क्योकि कम 
भी वस्तुको नष्ट नहीं कर सकता है, इसि ज्ञानते सक्ति माननेवालेको यह 
अर्य मान लेना चाहिए कि एक अज्ञात जामा ही पंसारका कारण ह ॥२८५॥ 


श्रयते इस्यादि । जिसके मतम भविया ही ऋर्यकारणङूपसे प्रतीत हो 
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पस्तुबृत्तमपेक्षयेतम्न स्वतः परतस्तमः । 

तज्ञ वाऽतस्तमोदृष्टया तमस्तत्का्ययोर्वच ॥ २९० ॥ 
तमधिदामासयुत नाऽज्ञासिषरमितीक्षणात्‌ । 
जगज्ञन्मस्थितिरयास्तस्मादज्ञात आत्मनि ॥ २९१ ॥ 
तमःप्रधानः क्षत्राणा वितख्रधानश्चिदात्मनाम्‌ । 

परः कारणतामेति जडाजडभिदा ततः ॥ २९२ ॥ 
तत्तसआणिदृतेस्तेस्तेर्मावनाज्ञानकर्ममिः । 
देवतिय्नुष्यादिवैचित्रयद्ुपपद्यते ॥ २९३ ॥ 
तत्तजात्युदिते शिष्ये भूयोऽम्यासेन वासना । 
कौरालाति्चयाख्या था भावनेत्युच्यते हि सा ॥ २९४ ॥ 
शाख्राभ्यासोपासनादिज्ञानमप्यभिधीयते । 

विषितं प्रतिषिद्ध च क्म तैधित्रजन्मता ॥ २९५ ॥ 


री हे, उसके मतम को भी अनुपपत्ति नदीं है, क्योकि भमप्र को उपा. 
रम्भ नदीं इभा करता है ॥ २८९ ॥ 

4वस्तुबत्त ० इत्यादि । क्योकि अद्वितीय भापमवस्तुके स्वमावकी 
अपेक्षासे यह अज्ञान जओौर उसका काय न स्वत सिद्धैः न परत सिद्ध 
हे, किन्तु श्गान जौर उसके कार्यका कथन अज्ञानी ही दष्टिसे है ॥ २९० ॥ 

(तमधिद्‌ा०* इत्यादि । 'नाऽज्ञासिषम ८ घुषु्तिकाठमे सुस ज्ञान नदीं था ) 
रे स्मरणस्य ज्ञान होता है, अत॒ तम ८ अज्ञान ) वचिदाभाससे युक्त है, इस 
जगत्‌के जन्म, स्थिति जौर प्रय अज्ञात आत्मामं ही हेते दँ ॥ २९१ ॥ 

^त॒म.प्रधानः” इप्यादि । तम प्रधान होकर परमामा कत्रोंका ( जडोका ) 
कारण है ओर चिल्मधान होकर चेतनोका कारण दै, इसलिए लोकम जड़ ओर 
चेतनका भेद सिद्ध होता हे ॥ २९२ ॥ 

^तत्तलाणि% इत्यादि । उन-उन प्राणियेकिं कयि इए उन उन 
भावना, ज्ञान भौर कर्मोसि देव, तिक्‌, मनुष्य आदि विरक्षणता मी बन 
सकती है ॥ २९२ ॥ 

(तत्तज्जा ०” इत्यादि । तत्‌-तत्‌ जातिमे प्रसिद्धं शिद्पकी बार बार सभ्या 
करनेते कौशलातिश्चयरूप जो वासना होती है, उसको भावना कहते दँ ॥२९४॥ 

श्लाञ्ञा० इत्यादि । चाख्रका अभ्यास; उपासना भादि ज्ञान मौर 
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शि ता का 


यञ्याटृतगत किञिद्धावनादि समीक्ष्यते । 
तद्न्याद्ृतशूपेण स्थित व्यज्येत सृष्टये ॥ २९६ ॥ 
तथ्यक्तौ तम एवाऽत्र निमित्त रोकडृषटितः । 

रोके कायविरेषाणा तम एव नियामकम्‌ ॥। २९७ ॥ 
तेलशक्तिस्तिङे कस्माद्‌ दधिशक्ति तो नहि । 
इति पृष्टो न जानामीत्येवं प्रतयुत्तर देत्‌ ॥ २९८ ॥ 
तन्नियामकमन्ञानमिति तेमोदिर्तं मवेत्‌ । 

प्रष्टु तावता तत्र गच्छत्येव पिगरच्छिषा ॥ २९९ ॥ 
वक्तुनोऽकौशर शङ्कं ङुररेथैवमीरणात्‌ । 

अन्यथा कुश्चलम्मन्यस्त्वमेवाऽनोत्तर षद्‌ ॥ २०० ॥ 





विहित-प्रतिषिद्ध कर्मं ये मीद्ेतुक्षे जाते दैः थत इनसे विचित्र जन्म 
होते द ॥ २९५ ॥ 

'यद्याङृतगतभ्र्‌ श्यादि । व्याकृत जगतूम जो भावना आदि देखे जाते 
है वेदी प्रल्यकार्म अव्याङ्घतरूपतसे स्थित होकर सृष्टिकर्यै व्यक्त हो 
जाते हँ ॥ २९६ ॥ 

^तद्यक्त' इत्यादि । रोककी इृष्टिते उनकी व्यक्विम निमित्त भविचा 
(भन्ञान) हयी दहै, क्योकि ठोकमे कार्थविरषोंका नियामक अज्ञान 
ही ै ॥ २९७ ॥ 

! तैलशक्तिस्तिङे इत्यादि । तिक्मे तेरुकी शक्ति क्यों ह ! दधिशकति 
क्यों नदीं * पसा भश्च इरनेपर भै नही जानता ह यष्टी प्रलय 
मिरता है ॥ २९८ ॥ 

तन्नियामफ़०" इत्यादि । इस उत्तरसे यदी कथित होता हे क शक्तियोका 
नियामक अज्ञान हैः इत परयुत्रके देनेपर पूछनेवारा फिर प्रश्न भी नहीं 
करता है ॥ २९९ ॥ 

¶्नाऽकौशचलम्‌' इत्यादि । इसमे वक्ताका थकौशर नही समञ्चना चाहिप, 
क्योकि डुक पुरुष गी एसा ही प्रुत्तर दिया करते ह । जन्या तुम कुश हो, 
रो दुम ही इसका प्रसुततर बतलाभो ॥ ३०० ॥ 
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सर्वेषामविवादेन प्ररनोत्तरतया वचः । 

यद्विमाति न तद्धातं किन्तु वस्तु तथेव तत्‌ ॥ ३०१ ॥ 
प्ररनविभान्तिभूमित्वाचोदयं तमसि नोदियात्‌ । 

न बुद्धिमन्तः पृच्छन्ति न जानामीति पादिनम्‌ ॥ ३०२ ॥ 
पृच्छन्त्यभिज्ञमिति चेद्रादं न विवदामहे । 
चोदयानैत्वमज्ञाने तावता वारितं कथम्‌ ।॥ ६०३ ॥ 

न चोदनीयमज्ञान दुषेटाना नियामकम्‌ | 

इति लौकिकच््टान्तास्सि्धं वेदविदां मतम्‌ ॥ ३०४ ॥ 
एवं तर्हिं न जानामीत्येव सर्वत्र मण्यताम्‌ । 

कि शष्टथुक्तिश्रमेणेति वक्षि बेदुत्तरं शृणु ॥ ३०५ ॥ 
साक्षाननियामक यत्र तमस्तत्रैव तद्‌ श्वे 
अन्यदृद्रारा नियमने वक्तव्यं द्वारमापतेत्‌ ॥ ३०६ ॥ 


(सर्वेषाम ० इत्यादि । जिस प्रश्नका जो उत्तरवचन सब पुरुषेकरि 
अविवादसे जेसा प्रतीत होता है, वह प्रतीत होता है, इतना ही नही, किन्तु 
वस्तु ही वैसी है ॥। २०१ ॥ 

श्ररन ० इत्यादि । कु्चरु पुरुष भी किसी कक्षा पहुंच कर “न जानामि 
एेसा दी उत्तर कहता है ओर पूषनेवाख मी “न ॒जानामिः कहनेवाठेसे फिर प्रन 
नहीं करता, इसङिए अज्ञान दी सब कार्योका कारण है, अज्ञानपर तक नहीं 
करना चाहिए ॥ ३०२ ॥ 

“पृच्छन्त्य ० इत्यादि । यदि यह कदे कि शन जानामिः यह सुनकर भी 
पररनकतौ किसी ज्ञानवानसे फिर भरद्न करता है, तो ठीक है, इसमे हम विवादं 
नहीं करते, पर इससे धक्ञानमँ कुक तकं नीं करना चाहिए; इसका निषेध 
नहीं होता है ॥ २०३ ॥ 

(न चोदनीय ०” इत्यादि । थज्ञान दुर्धरौका नियामक (भधटनधटनामें भत्यन्त 
पट ) है, इस प्रकार लौकिक दषटन्तते मी वेदिकोंका मत सिद्ध होता है ॥ २०४ ॥ 

"एव तर्हि" इत्यादि । रेखा है, तो सर्वत्र न जानामि यष्टी उत्तर 
कहना चाहिए, सृष्टिके कथनका श्रम श्रुतिने क्यो किया : यदि णसा कोः 
तो ऽन्तर सुनो ॥ ३०५ ॥ 

साक्षाभियामकमू इत्यादि । जहां साक्षात्‌ नियामक ञान हे, वहींपर 
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परमाणुभूरहत्रित्येव वअणुकादिकम्‌ । 
ननूच्यते यथा तद्रद्वव्मि सुषि तमःकृताम्‌ ॥ ३०७ ॥ 
तमो नियामकं वेत्तत्किमन्तयांमिणेति चेत्‌ । 
अन्तर्यामित्वशक्तिर्या सैव तत्तम उच्यते ॥ ३०८ ॥ 
ईैशस्तमःश्रधानः सननियम्याना नियामकः । 
तेष्वेवं चिखरधानः सच्‌ साक्षिता प्रतिपद्यते ॥ ३०९ ॥ 
तमोनियमिताः कमंभावनादयास्तमस्िनम्‌ । 
जीवं बध्नन्ति नो युक्तं कारणानतिषृत्तितः ॥ ३१० ॥ 
यथा कार्यो घटः कोऽपि भृत्तिकां नाऽतिवतेते । 
तमःकाय भावनादि नाऽतिक्रामेत्तमस्तथा ॥ २११ ॥ 





ज्ञानको भे कारण फहता हँ । अज्ञान जगत्‌का मूरु कारण &, एेसा कहने- 
प्र मी काश्च, वायु भादि अवान्तर कारण हो सकते ॥ २०६ ॥ 

परमाणु ०* इत्यादि । जगतके मूलकारण परमाणुको मानते हए भी 
नैयायिक द्वयणुकादिको जसे अवान्तर कारण मानते है, वैसे दी मे भ्ञानको 
सृष्टिक मूर कारण कहता हं ॥ ३०५७ ॥ 

(तमो नियामकम्‌" इत्यादि । यदि अज्ञान नियामक हे, तो अन्तयामीकी 
क्या आवदयकता है ” यदि एेसा कहे तो फहते है--अन्त्यामीकी जो भन्तर्या- 
मित शक्ति है, उसीको हम जज्ञान कहते टै ॥ ३०८ ॥ 

ईशस्तमः०` इत्यादि । रैश्वर भन्ञानमधान होकर नियम्य जगत्का 
नियामक ( जन्तयोभी ) है । उन्दी कारयोमे चिसधान होता इभा 
देश्वर साक्षिता प्राप्त होता है, इसङिए उपाधिसे अन्तर्यामी ओौर साक्षीक्षा 
भेद होते इए भी खद्वैतकी हानि नदी है ॥ ३०९ ॥ 

'तमोनियमिताः" इ्यादि । अज्ञानसे नियमित कर्म, भावना आदि शज्ञानी 
जीवको ही बद्ध कते द, युक्तको वद्ध नदीं करते, क्योकि बन्धका रण 
अज्ञान निवृत्त हो चुका है ॥ २१० ॥ 

था कार्यो इत्यादि । जेसे गृत्तिकाके का्मूत कोई भी बट भादि 
गृततिकाका त्याग नहीं कर सकते, वैसे हयी तमके कारयसूत भावना आदि तमक 

त्नाग नदीं करते ह ॥ ३११ ॥ 
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जद्का व्रणगा रक्त ॒दुष्टमेब विवेचयेत्‌। 
तथाऽऽत्मगतकर्मादि रग्धात्मानं विचिन्तयेत्‌ ॥ ३१२ ॥ 
स्वकतुरुपमोगाथ कर्माव्याद्ृतरूपकम्‌ । 
व्यक्तीभवतरयुदक्ते तद्‌ भूतमौतिकदम्जगत्‌ ॥ ३१३२ ॥ 
अव्यक्तजगतो व्यक्तिरन्तर्यामिगप्रभावतः। 
भवन्ती देशषकालादिन्यवस्थां प्रतिपद्यते ॥ ३१४ ॥ 
यथा नियमयत्येष तथा भवति तजगद्‌ । 
नियन्ता सर्वजगतो नाऽन्यः सम्भाव्यते प्रभोः ॥ २१५ ॥ 
न ॒चोपारब्धुमस्माभिः शक्यते परमेश्वरः । 
अतो विषुच्य चोद्यानि श्रूयता महिमैश्वरः ॥ २३१६ ॥ 
अन्तयामी यदा कमं॑नोद्धोधयति संहृतिः । 
तदा मवेयदोद्धोध याीत्सृष्िस्तदा भवेत्‌ ॥ ३१७ ॥ 





(जद्कका' इत्यादि । जसे नणमें र्गी इद जका ( जक ) दुष्ट दी रक्तको 
खीचती है, वैसे दी आप्मामे रदनेवारे कर्म, भावना जदि कत्त भासमाको ही 
चिपरते है ॥ ३१२ ॥ 

“स्वकर्तरुपभोगा्थः इप्यादि । भर्य-कालर्मे भव्य्कतरूपसे स्थित इए 
कम आदि सृष्टि-कार्मँ भ्यक्त होकर अपने कर्तीके मोगके छिए मूत सौर भौतिक 
जगत्की रचना करते हँ ॥ ३१३ ॥ 

(अव्यक्तजगतो' इत्यादि । अन्यक्त जगत्स अन्तयमीके प्रमावसे होती 
इई व्यक्ति देश, कारु आदि व्यवस्थाको प्राप्त होती है ॥ ३१४ ॥ 

(यथा नियम० इत्यादि । वह जिस प्रकार नियमन करता दहै, 
उसी प्रकार वह जगत्‌ होता ै। सब जगर्तोका नियन्ता प्रसुके सिवा दूसरा 
सम्भव दी नदीं है ॥ ३१५ ॥ 

(न चोपा०' इत्यादि । परमेश्वरपर हम उपारम्म नहीं कर सकते हेः 
इसङ्िए त्का त्याग कर दैइवरकी महिमा सुनो ॥ ३१६ ॥ 

(अन्तर्यामी श्यादि । अन्तर्यामी जब कर्मका उद्धोधन नहीं करता 
तब प्रय होता हे ओर जव उद्टोधन फरता दै, तब सृष्टि होती है ॥ ३१७ ॥ 
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अस्य॒ दवतेन्द्रजारस्य यदुपादनकारणम्‌ । 
अज्ञान तदुपाभित्य ब्रह्म कारण्ुच्यते ॥ ३१८ ॥ 
तादयो जहमणोऽकस्मात्कमोद्रोषे प्रवतेकमर । 
तथा कर्मोपसंहारे नेश्वरोऽन्यदपेश्षते ॥ ३१९ ॥ 
वाति बायुर्यथाऽकरमादकस्माचोपद्ाम्यति । 
निनिमित्ते तथैव स्यात्क्मोद्वोधोपसंहती ॥ ३२० ॥ 
उत्थास्यामि युहूर्वऽह बाह्म इत्यभिसन्दधत्‌ । 
शयानो नियमेनैव तदोत्तिष्ेत्येश्ष्यताम्‌ ॥ ३२१ ॥ 
पंहरन्नभिसन्धत्त इयत्ता संहतेस्ततः । 
तावत्याः संहृतेरन्ते सिसृक्षोदेति स्वरम्‌ ॥ ३२२ ॥ 
अज्ञानमात्रोपहित ब्रह्माकषाश्चस्य कारणम्‌ । 
आकराशोपहित षायोवायुपहितमर्चिषः ॥ ३२३ ॥ 
“अस्य इप्यादि । इस द्वैतङ्प इन्द्रजारुका उपादान कारण जो अज्ञान 
है, उसीका आश्रयण करके ब्रह्म कारण कहा जाता है, वाप्तवमे ह्म शुद्ध 
दी है ॥ ३१८ ॥ 
'तादश्चोः इत्यादि । उस त्रह्मसे अकस्मात्‌ कर्मके उद्धोषनमे तथा कर्मके 
उपसंहारमे देवर अन्ञानके विना अन्य हेतुकी अपेक्षा नहीं करता ॥ ३१९ ॥ 
बाति बायुयेथाः श्यादि ! जैसे वायु अकस्मात्‌ बहता है थौर अकस्मात्‌ 
शान्त हो जाताहै, वसे ही कर्मके उद्धोषन ओर उपसहार भी तिनि 
मित्त ही है ॥ ३२० ॥ 
'उत्थास्यामि' इत्यादि । भ ब्राक्ञ सुदरपमे उद्गा, इस प्रकार अभिसन्धि 
८ इरादा ) करके सोनेवाला पुरुष जसे नियमसे ब्रह्म यहम ही उठता &, 
वैते ही यहा भी समञ्चना चाहिए ॥ २२१ ॥ 
संहरनमिसन्धत्त' इत्यादि । प्रख्य रता हुभा प्रख्यकी इयत्ता 
( परिमाण ) की भभिसन्धि करता है । उतने प्रर्यके जन्मे शीर ही सिसृक्षा 
( सष्टिकी इच्छा ) उदयन्न हो जात्री है ॥ २२२ ॥ 
“अज्ञानमात्रोपितम्‌! इत्यादि । अज्ञानमात्रसे उपहित त माकाशकरा 
कारण है ओर भाक्ाशसे उपटित होकर वायुका सौर वायुस उपहित होकर 
भगिका कारण है ॥ ३२३ ॥ 
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अभिनोपदहित चाऽऽपां जङेनोपहित युवः । 
एवघुत्तरकार्यषु ततः सर्वङृदुच्यते ॥ ३२४ ॥ 
कायेकारणष्पेण स्थितं यज्जगदीक्ष्यते । 
ओतं श्रोत तदीदोऽस्मिन्कापासे तन्तुवख्रवत्‌ ।॥ ३२५ ॥ 
प्रतिबिम्बतया कार्यष्वीश्चो नानातवमाव्रजेत्‌ । 
स्वोत्युष्टतोयधारासु प्रतिबिम्बेयथा रवि ॥ ३२६ ॥ 
अपास्ताज्ञान ईशोऽसावस्थुलाद्यक्तिगोचर । 
सामासाज्ञानयुक्तः सन्साकष्यन्तयामिता बजेत ॥ ३२७ ॥ 
हिरण्यगमों बुद्धिस्थ रजःसयतमोगुणेः । 
ब्रह्मा हरिः पिनाकी स्यादैवमर््यादयस्तथा ॥ ३२८ ॥ 


अभिनोपहितमू' इष्यादि । अग्निस उपदित होकर जलका जौर जरसे 
उपहित होकर ब्रह्म पृथ्वीका कारण कहा जाता है, इसी प्रकार उत्तरोत्तर 
कार्योसे उपहित होता हभा बह्म दी सब कर्यो कत्ती का जाता है ॥ ३२४ ॥ 

(कार्यकारणरूपेणः इत्यादि । कायैकारणूपसे मवस्थित जो जगत्‌ देखा जाता 
है, वह कपासमे तन्तु ओर वस्त्रकी तरह उस ईश्वरम जओत-मोत है ॥ २२५ ॥ 

श्रतिबिम्बतयाः इप्यादि। नेसे सूरज अपनेसे ही बनाई इई जख्की 
धाराजम अपने प्रतिविम्बोसे नानाभावको प्राप्त होता, वैसे ही ईदवर भी 
छपने कार्योमिं प्रतिनिम्बित होकर देव; मनुष्य भादि षूपसे नानाभावको 
माप हो जाता हे ॥ ३२६ ॥ 

अपास्ताज्ञान” इत्यादि । अज्ञानसे रदित भध्थूकादि चब्दोंका गोचर 
सो निरुपाधिक ब्रह्म कहा जाता दहै, वही दैश्वर सामास भज्ञानसे युक्त 
होकर बित्की प्रधानतासे साकिताको भौर तमङ्वी प्रधानताप्ते अन्तयो- 
मिताको प्रा द्योता है ॥ २२७ ॥ 

हिरण्यगर्भो" इत्यादि । जसे वह समबुद्धिसे उपदित होकर हिरण्यगभ 
र्जोगुणसे उपित होकर हरि जौर तमोगुणसे उपहित हयो कर शिव कदा 
जाता है, वैसे ही देष, मत्यं मादि शरीररूप उपाषिरयोसे वदी देव मस्यीदि 

कहा जाता है ॥ ३२८ ॥ 
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तत्तत्सोपाधिनन्मेव जन्मात्मन इहोच्यते । 
अजनेरबिंयतो जन्म यथा म्भादिजन्मना ॥ ३२९ ॥ 
अप्ताधारणसूपेव मृत्‌ स्वकाय बहुत्वतः 
सामान्यरूपतामेति स्यफरयष्वीश्वरस्तथा ॥ ३२० ॥ 
अव्याृत्तानसुगतमपि ब्रह्म तमोवशात्‌ । 
व्यावृत्तानुगतास्मत्रमित्थ प्राप्रमिवे्ष्यते ॥ ३२१ ॥ 
अनादि त्तमो हेय तज्कालाद्यनाष्डतेः । 
आगन्त॒॒चेदिहाऽज्ञानमनिर्मोक्षः प्रसज्यते ॥ ३३२ ॥ 
न॒ चाऽनदेरनुच्छित्तिरनाध्ञाननाश्ने । 
मानानां मानता सवं आश्रयन्ि हि वादिनः ॥ ३३३ ॥ 
मान्तरेः पूर्वमज्नातं बस्तु मेयमितीयेते। 
यद्रस्तुमोधादज्ञाननाश्चकं मानघरुच्यते ॥ ३२४ ॥ 
^तत्तत्सोपाधिजन्मेवम्‌' इत्यादि । तव्‌-तत््‌ उपाधिर्योका जन्म होनेसे दी 
माका जन्म कहा जाता है । जैसे जन्मरहित भकाश्चका जनम कुम्भ आदिक 
जन्भसे कहा जाता है ॥ ३२९ ॥ 

(अप्ताधारणस्यष इत्यादि । ञेसे शृ्िका असाधारणदूपसे ही अपने 
कार्योमिं बहुरूप होकर सामान्यद्पताको प्राप्त होती हे, वैसे ही ईश्वर अपने 
कार्यों सामान्यरूपताको प्रा्ठ होता है ॥ ३३० ॥ 

अन्यावत्ता०? इत्यादि । तह्य न किससे व्यावृत्त ह, न किसीर्मे अनुगत 
दी है, तथापि भक्ञानके वशसे व्यावृत्ति ओौर अनुगतिको प्राप इएकी तरद 
देखा जाता है ॥ २२१ ॥ 

अनादि" शत्यादि । देश, कार आदि भज्ञानसे उदयन्न होते है, इसकिर 
भज्ञानको अनादि समञ्चना चाहिए । यदि भक्ञान आगन्तुक ( उदन हुमा ) 
होता, तो अनिर्मोक्षका प्रसङ्ग होता, क्योकि कारणके बिना जैसे पहले उलन 
हुभा था, वैसे ही नष्ट होकर मी उन्न हो सकता था ॥ ३३२ ॥ 

न चाऽनाद्‌ °` इृप्यादि । अनादि भन्ञानका उच्छेद नहीं हो सकता, यह 
नहीं कहना चाहिए, क्योकि सभी प्रकारके बादी छोग अनादि अङ्ञानक्षा नाच्च 
करना ही परमाणो प्रमाणता ऋते है ॥ २३२ ॥ 

मान्ते, इत्यादि । जो वस्तु पहरे किसी परमाणसे ज्ञात न हो, उसीक्ो 
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उक्ताज्ञानप्रथानतवे कायेकारणता चितः । 
चिसप्राधान्यविवक्षाया कायकारणसाकषिता ॥ २३५ ॥ 
साक्ष्ये अज्ञानतत्काये अपेक्ष्य भान्तबुद्धिभिः। 
इूटस्थो निर्दंयोऽप्यात्मा साक्षीत्य्यस्यते जडः ॥ २३६ ॥ 
मोहतत्कायैनीड यत्कूटस्थाभासरूपकम्‌ । 
ज्ञान तदविनाभूतः परः साक्षीति मण्यते ॥ ३३७॥ 
कूटस्थस्य न साधित द्वितीयासङ्कतेभेषेत्‌ । 
नाशषिनोऽपि न साश्षित्व साश्येणाऽव्यतिरेकत, ॥ ३३८ ॥ 
अज्ञानमात्रहेतौ तु सर्वमेतत्समञ्ञसम्‌ । 
कनतृत्रायन्यथा्ञानहेतुत्वा्स्य चाऽऽत्मनि ॥ ३६९ ॥ 





प्रमेय कहा करते हँ । जिससे वस्तुका बोध होकर अज्ञानका नाद्च होता है, 
उसक्षो प्रमाण कहते है ॥ ३३४ ॥ 

“उक्ताज्ञान ० शप्यादि । उक्त अज्ञानकी प्रधानास्ते चेतने कार्मकारण- 
माव है, चिद्माधान्थकी विवक्षा होनेपर वह सब कायां जओौर कारणोका 
साक्षी है ॥ २२५ ॥ 

साक्ष्ये इत्यादि । अज्ञान ओौर अज्ञान-काये ये दोनों साक्ष्य ( साक्षी 
मासित होनेवाछे ) द, उनकी अपेक्षा करके आन्त बुद्धि जड छोग कूटस्थ अद्वितीय 
लासाको भी साक्षी कहते है ॥ ३३६ ॥ 

(मोहतत्कायनीडमू' इत्यादि । , अज्ञान गौर यज्ञानके कारथमे स्थित जो 
कूटस्थका आमासख्प ज्ञान है, उसके साथ मिर्कर द्यी परमात्मा साक्षी कहा 
जाता है ॥ ३३७ ॥ 

द्ूटस्थस्य' इत्यादि । द्वितीय वस्तुक सम्बन्धके सिवा द्रूटस्थ साक्षी 
नहीं हो सकता भौर विनाद्ी चिदाभाप्त साक्षिभास्य होनेसे साक्षी नही हो 
सकता ॥ २३८ ॥ 

(अज्ञानमात्रहेतौः इत्यादि । आज्ञानमात्रको कारण माननेपरं सव 
व्यवस्था समीचीन हो जाती £, क्योकि अज्ञान दी भाजामे कततरादि अन्यथा- 
ज्ञानका हेतु है ॥ ३६९ ॥ 
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न चाऽज्ञानस्य वस्तुत्व शक्यते शङ्कितं घुधेः । 
तेन साकित्वकवैत्वभोक्त॒तवादेरस्तुता ॥ ३४० ॥ 
ज्योतिषामपि तज्ज्योतिरस्मद्वीपरिमोषणात्‌ । 
तमोरूपमिवाऽऽभाति भायुनैक्तदशामिव ॥ ३४१ ॥ 
आत्मात्मवन्वसम्बन्ध आत्मात्माज्ञानयो्मतः । 
ईशादिविषयान्तं यत्तदविद्याविजुम्मितम्‌ ॥ ३४२ ॥ 
मायान्तु भ्रति विचान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 
इति वेदशिरटक्तिरुक्ताथं युज्यते रफुटम्‌ ॥ ३४३ ॥ 
दैवी देषा गुणमयी मम मायेति च स्मृतिः । 
वैष्णवी खल्िय मायेत्येवं ठोके च गीयते ॥ ३४४ ॥ 
इत्थमव्याङ़ृतस्याऽख  जगत्कारणतोदिता । 
प्रमेयत्वं पूर्वयुक्त द षिध्यं तत्र सुस्थितम्‌ ॥ ३४५ ॥ 


न चाऽज्ञानस्यः इत्यादि । पण्डित छोग अज्ञानको वस्तु नहीं कह सकते 
है, इसलिए साक्षि, कर्व, भोक्तृत्व भादि भी अवस्तु ( मिथ्या › है ॥ २४० ॥ 

“ज्योतिषा०' श्यादि । वह परमाप्मा सू्यादि ज्योतिर्योका मी ज्योति 
है, परन्ु हमारी बुद्धिके स्थगित हो जानेसे जैसे उष सूर्यको नहीं देखता, वैसे 
दी वह हम लोगोंको अज्ञातकी ही तरह प्रतीत होता ह ॥ २४१ ॥ 

आत्मा शईत्यादि । आता भौर भमके अज्ञानका “भत्मालवत्व 
( भाध्यासिक तादास्य ) दी सम्बन्ध है, इसङ्िए ईश्वरसे ठेकर विषयपर्न्त 
सारा जगत्‌ भविदाक्षा ही विशस £ ॥ ३४२ ॥ 

'मायान्तुः इत्यादि । मायाको प्रहत ८ उपादान कारण ) समश्चना 
चाहिए मौर मायीको महेश्वर समञ्ञना चाहिए । यह उपनिषदूका वचन स्पष्ट 
प्माण है ॥ ३४३ ॥ 

देवी" इत्यादि । यह गुणमयी दैवी माया मेरी हे, यह स्ति टै । लोके 
मी माया वैष्णवी ( विष्णुी शक्ति ›) कटी जाती १ ॥ ३४४ ॥ 

इत्थम्याषेत ० इत्यादि । इस प्रकार इस च्याङृतमे जगत्‌ कारणता 
दी गदे । प्रमेय पदे कह चुके दै, इषरिए श्रमे कारणलर भौर प्रमथ 
दोनों स्थित हैँ ॥ ३४५ ॥ 
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चित्प्रधान प्रमेयत्वे हेतुत्वे मोहघुख्यता । 
मेयत्वात्तदुपादेय दहैयं तत्‌ कारणत्तः ॥ ३४६ ॥ 
तस्मिन्नन्याढते बह्मभागः श्चान्नेण मीयते । 
मोहभागोऽनथंमूलं बह्मबोधेन बाध्यते ॥ ३४७ ॥ 
यतो बिभ्यति भृतानि संसाराख्यादनर्थतः । 
तन्मूल मोह इत्युक्तं स्यादुच्छेद्यत्वसम्भवः ॥ ३४८ ॥ 
आगता बहवश्चोरा इति श्रुत्वाऽतिविहरः । 
स्वथग्रखायं त ज्ञात्वा भवेर्स्वस्थो यथा तथा ॥ ३४९ ॥ 
महासम्भमसंसार दुरुच्छेदत्वशङ्या । 
विलो मूरशैथिर्यं ज्ञातवोच्छेदे भ्रवतेते ॥ ३५० ॥ 
स्वात्मैव मेयं॒इत्युक्ते योधसौरभ्यसम्भवात्‌ । 
भवेदमिषुसखो _ ____ भवेदभ्श्लो यलाच्छुतमल्याछरतं तत ॥ २५१॥ __ तत॒ ॥ ३५१ ॥ 


रा 

'विसखधानम्‌०” इत्यादि । भरमेयतवम चेतनकी भषानता है जौर कारणत्व 
अज्ञानी प्रधानता  । प्रमेय होनेसे चैतन्य-माग उपादेय ( अहण करनेके 
योग्य ) है ओर कारण होनेसे अज्ञान हेय ८ त्याज्य ) है ॥ ३४६ ॥ 

^तस्मिननव्याढृते इत्यादि । उस भव्याङ्ृतमे जो त्रह-माग दै, बह शाखसे 
ज्ञात होता है जौर भनर्थका मूक जो धज्ञान-माग है, उसका ब्रहमजञानसे बाध 
हो जाता है ॥ २४५७ ॥ 

"यतो" इत्यादि । जिस संशाररूपी शनर्थसे सब प्राणी इरते दै, उसका मूर 
मोह ८ अज्ञान ) हे, एेसां कृहनेपर उसके ना्की सम्भावना हो जाती है ॥२४८॥ 

आगता" इत्यादि । बहुवसे चोर आये दै, पेसा सुनकर व्याकु हआ 
पुतष जब यह जान केता है कि यह स्वप्नक्रा प्रलाप है तब जे 
स्वस्थ हो जाता है, वैसे दी यहा भी समक्षना चाष्िए ॥ ३४९ ॥ 

'महासभ्रम०> इत्यादि । महासं्रम संसारके दुरुच्छेदत्वकी शङ्कसे 
वमार हुभा पुरुष मूढकी धिथिरूताको जानकर उसके उच्छेदर्मे प्रवृत्त 
हो जाता है ॥ ३५० ॥ 

(स्रात्मेव" इत्यादि । अपना आमा ही ज्ञातव्य है, एसा कहनेपर जब 
ज्ञानकी ुकमताकी सम्भावना प्रतीत होती दै, तब यज्ञसे ज्ञानके अभिप्रुल होता 
टै, हसकिए शुतिने भव्याहृतश्चब्द का दै ॥ ३५१ ॥ 

११९ 
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इत्यव्याङ़ृतवाक्यार्थो न्यायेन सुनिरूपितः, 

अथ व्याङृतवाक्यार्थः क्रमप्राप्नो निरूप्यते ॥ ३५२ ॥ 
व्यातं द्विविधं देहणषटि्दहपरवेश्चनम्‌ । 
देहादिर्विषयत्वेन प्रवेशात्‌ पूरव्ुच्यते ॥ ३५३ ॥ 
अन्याठरत यत्पुरोक्तमनामकमरूपकम्‌ । 

तदिद नामरूपाभ्यामेव व्याक्रियते स्वयम्‌ ॥ ६५४ ॥ 
पुषुप्रादुस्थिती राज्ञ॒ स्वयमेव यथा तथा | 
जग्धारेषजगन्मूर्तेरव्यक्तागयाङ़तिषहुः ॥ ३५५ ॥ 
नामरूपे त॒श्षब्दार्थो न ताभ्यामतिरिच्यते। 
जगत्किञ्चिद्रटादौ हि इयमेव समीक्ष्यते ॥ ३५६ ॥ 
प्रक्रियानियमो नाञ्र॒पूंब्युत्पततिप्रधानतः , 

अतः श्रुतिषु ष्टयादिविगान बहुधेक्षयते ॥ २५७ ॥ 





इत्यक्याछरेत ० इत्यादि । इस प्रकार भव्याङृतवाक्यका अथं न्यायसे 
निरपण करिया यया, अव क्रमप्ाप्त व्वाङतवाक्यके भर्थेका निरूपण करते 
ह ॥ २५२ ॥ 

“व्याढृतम्‌! इत्यादि । व्याहृत वो पकारका है--एक देहकी स्ट जौर 
दुसरा देहमे प्रवे । प्रवेशका विषय देह है, इसङिए वह प्वेश्चसे पदे कहा 
जाता है ॥२५३॥ 

अन्यात्‌ इत्यादि । जो पृटके नामरूपसे रदित अव्याकृत कहा गया दै, 
वह यह आप ही नामखूपसे च्याङ्कत हो गया ॥ ३५४ ॥ 

पुुपनादुस्थिती' इत्यादि । जसे राजाका युषुपिसे जागरण स्वयमेव 
हो जाता हैः वसे ही अदोष जगतका भक्षण करनेवाले अव्याक्कतसे फिर 
स्वयमेव व्याति हो जाती है ॥ ३५५ ॥ 

' नामरूपे" इत्यादि । शब्द भौर भर्थको नाम ओर रप कहते षै] शब्द 

भर भर्थके निना जगत्‌ को पदार्थं ही नदी ह, क्योकि षर जादि शब्द 

भौर अर्थयेदोदी देखे जाते द ॥ २१६ ॥ 

' भरक्रियानियमो इत्यादि । पुत्षकी ब्युधतति ही भषान है, अत 
मकगियाका नियम यां दिदक्षित मही है। तिका ताप्य पुरुषको 
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यया यया भवेत्पुंसां व्युत्पत्तिः प्रत्यगात्मनि । 
सा सैव प्रक्रियेह स्यात्ाध्वी सा चाऽनवस्थिता॥ ३५८ ॥ 
विस्पष्टत्वं व्याढ़ृतत्व॒शुक्तिकारजतादिवत्‌ । 
स्पष्टमन्याकृतान्मोहान्मिथ्याज्ञानमिद जगत्‌ ॥ ३५९ ॥ 
नु सामान्यविज्नानविदेषाज्ञानसंश्रयात्‌ । 
जातषूप्यस्म्रतेरसके मिथ्याज्ञानं प्रसिभ्यति ॥ ३९६० ॥ 
यत्राऽध्यासो यदध्यस्त मेदशाऽपेक्षितस्तयोः । 
या मिध्याज्ञानसामग्री सा वैकात्म्येऽतिदुरेमा ॥ ३६१ ॥ 
उच्यतेऽनिर्वांच्यवादे तरितयान्न मृषा मति; | 
अपि त्वज्ञानमेवैकं अआन्तिरूपेण वत्स्यति ॥ २३६२ ॥ 





ज्ञान करनेमे दै, इसीक्एि शुतिर्योका सिकरममे विरोध देखा 
जाता है ॥ ३५७ ॥ 

धयया ययाः इत्यादि । जिस जिस पक्रियासे पूरुर्षोको प्रत्यगसाका 
ज्ञान हो सके, वही प्रक्रिया उसके किए श्रष्ठ है गौर वह अनवस्थित 
( अथात्‌ विकसित ) है ॥ ३५८ ॥ 

(बिरपष्त्वमू” इप्यादि । शुक्ति -रजतकी तरह स्पष्ट रूपसे प्रतीत होना 
व्या्रृतता है । अग्याङरृत अन्ञानसे जगत्‌ स्पष्ट होता है, इसशिए वह मिथ्याज्ञान- 
ख्पदहीहै ॥ ३५९ ॥ 

(नच इत्यादि । डक्तिरूप अधिषठानके सामान्यके ज्ञान ओर विदोषके 
अङ्ञानसे छोकमे शक्तिम रजतङ्प मिथ्याज्ञान ८ भरम ) सिद्ध होता है ॥ २६० ॥ 

4यत्राऽभ्यासो" इत्यादि । जिसमे अध्यास है ओौर जो भष्यस्त है, उन 
दोरनोका मेद अपेक्षित है मथौत्‌ अधिष्ठान ओौर कलपितके भेदका ज्ञान अपेक्षित 
है, जो मिथ्याज्ञानकी सामभरी है, वह एक ( ज्धितीय ) जात्मामे अतिदुङम 
है ॥ ३६१ ॥ 

(उच्यते! इत्यादि । कहते है अनिवैचनीयवादमे अधिष्ठानका सामान्य- 
खूपसे ज्ञान विरोषरूपसे अज्ञान तथा अधिष्ठान ओौर कखितका मेद-ये 
तीन आन्तिज्ञानके कारण नहीं है, किन्तु एक अन्ञान दी आन्तिरूपसे परिणत 
होता है ॥ ३६२ ॥ 
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यो नाऽनिरबाच्यमन्ञानयुपेश््याऽन्यदुपेयते । 
मिथ्याज्ञान मते तस्य त्रितयं भान्तिकारणम्‌ ॥ ३६२३ ॥ 
अवस्तुत्वादनिर्बाच्यं कथ संसारकारणम्‌ । 
मिथ्याज्ञानं ठु वस्तुत्वाद्धेतुः स्यादिति चेन्न तत्‌ ॥ ३९६४ ॥ 
वस्तुप्रमित्या हेयस्य मिथ्याज्ञानस्य वबस्तुता । 
न युक्ता वस्तुनो मानहेयत्वे श्युन्यशेषता ।॥ २३६५ ॥ 
मिथ्या च वस्तु चैत्येतत्छथं न व्याहतं वचः । 
न च त्रितयजन्यत्वं मिथ्याज्ञानस्य युक्तिमत्‌ ॥ ३६६ ॥ 
व्योमनेल्ये दिग्धमे च रविप्राग्थाननिद्रयोः। 
अङ्धीकत्तव्यमेवेतन्मिथ्याज्ञानयृते त्रयात्‌ ॥ ३६७ ॥ 
व्योमन्यचा्चुषे नैल्यभरमशाध्रुष दश्यते । 
न च सामान्यविज्ञान वचाष्षुषं तत्र सम्भवेत्‌ ॥ ३६८ ॥ 
भेनाऽनिर्वाच्य ०? हष्यादि । जो अनिर्वचनीय सन्नानकी उपेक्षा करके मिथ्या- 
ज्ञानको भिन्च स्वीकार करता है, उसके मतम आन्तिके कारण तीन है ॥३६३॥ 
'अवस्तुत्वाद०ः इप्यादि । अवस्तु होनेसे अनिर्वचनीय अज्ञान ससारका 
कारण कैसे हो सकता है ' मिथ्याज्ञान तो वस्तु होनेसे ससारका कारण हो 
सकता है, यह नहीं कृष्टमा चाहिए ॥ ३६४ ॥ 
वस्तुप्रमित्याः शत्मादि । जितत मिथ्याज्ञानको तुमं ससारका कारण 
भानते हो, उसका अधिष्ठानज्नानसे बाध दहोताहै या नहीं " मिथ्याज्ञानका 
शथिष्ठानन्ञानसे वाध होता, इस प्रथम पक्षम मिथ्याज्ञान वस्तु सिद्ध नहीं 
होता, क्योकि. वस्तुका यदि भमाणसे नाच हो, तो रेष शून्य रह जायगा, 
सो युक्त नहीं है ॥ ३६५ ॥ 
मिथ्या इत्यादि । भधिष्ठानज्ञानसे मिथ्याज्ञानका बाध नहीं होता, इस 
द्वितीय पक्षम मिथ्या मौर वस्तु-ये वचन व्याहत है, इसङिए मिथ्याज्ञान 
तीन कारणोंसे जन्य है, इसमे कोई युक्ति नहीं ह ॥ ६६ ॥ 
ध्योमनेर्ये' इत्यादि । भाकराशकी नीरता, दिशाणेकरि अम, सूकी 
एवेकी मोर गति जौर निद्राम मिथ्याज्ञान कारण-त्रितयके बिना होता है, यह 
अद्मीकार करना पडेगा ॥ ३६७ ॥ 
“न्योमन्य०' इत्यादि । अचाध्चुव ८ च्ुरिन्व्ियजन्यं ज्ञानके जनिषय ) 
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नीरूपदिग्बिमेदेषु प्राच्यादिव्यत्ययेश्षणम्‌ । 
पशादच्छस्सु मेधेषु रौ प्रागतिविभरमः ॥ ३६९ ॥ 
स्वभे नानाप्रपशाद्यं मिथ्याज्ञानमवेक्ष्यते । 
न सम्पादयितु शक्य तत्र तत्रोदित त्रयम्‌ ॥ २३७० ॥ 
सम्यग्ज्ञाने च मिथ्यात्व स्यात्तत्र तरयसम्भवा्‌ । 
सोऽयं घट इति ज्ञाने सम्भवत्युदितं श्रयम्‌ ॥ २७१ ॥ 
कारद्येऽप्यनुगत सामान्य भास्यथान्तरे । 
विशेषो नेव भात्यस्ति तत्रांये स्मरण तथा ॥ ३७२ ॥ 
मिथ्याधियः स्मृतित्वेन वस्तुत ये भ्रचषते । 
तन्मत च न सम्भाव्य पुरोवर्तित्वभासनात्‌ ॥ ३७३ ॥ 





आकाशम नीरुताका अम चाक्षुष देखा जाता है जौर आकाशम चाक्ष सामा- 
न्यज्ञानका सम्भव नहीं है ॥ ३६८ ॥ 

(नीरूप ० इप्यादि । रूपरहित दिशायोंमे भी पाच्यादि विपरीत जान देखा 
जाता है । मेव पश्चिम दिज्चाको जाता हो, तो सूर्यकी पूर्वकी जोर गतिका अम 
होता है ॥ २६९ ॥ 

स्वभे इप्यादि । स्वम नाना पपश्चोसे युक्त मिथ्याज्ञान देखा जाता है । 
इन स्थम उक्त कारणत्रितयका सम्पादन शक्य नहीं है ॥ ३७० ॥ 

(सम्यग्ज्ञाने इत्यादि । सम्यकूज्ञानमे भी कारणत्रितयका सम्भव होनेे 
मिध्यात्की पभरसक्ति होगी, क्योकि (सोऽय घट ` इस सम्यकूज्ञानमे उक्त 
त्रितयका सम्भव हे ।॥ ३७१ ॥ 

कालद्वये ०” इत्यादि । क्योकि सोऽय षट ` इस ज्ञानम कार्त्रयमे भी 
अनुगतं ॒घटत्वरूप सामान्यकी प्रतीति त्री है । घटके अन्तमोगके अर्शोकी 
विशेषरूपसे प्रतीति नहीं होती है, किन्तु स्मरण होता हैः इसङिएु शान्त 
अशोका विदोषरूपसे अज्ञान दै, अत सोऽय धट ' यह ज्ञान अम होना 
चाहिए ॥ २७२ ॥ 

मिथ्याधियः इत्यादि । मि्याज्ञानको स्मृति मानकर जो वस्तु 
कहते है, उनका मत सम्भव ( युक्त ) नहीं है, क्योकि रजतम पुरोवर्विलकी 
प्रतीति होती है ॥ ३७२ ॥ 
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अभारिङ्गितबाद्याथौ बुदधावेव स्पृतिभवेत्‌ । 
इदं रजतमिव्येतद्धाति बह्याथंगोचरम्‌ ॥ ३७४ ॥ 
वस्तुत वस्तुबोधित्वान्मिभ्यासंशययोयदि । 
सम्यग्ज्ञानात्तयोर्भदस्तदा ते केन हेतुना ॥ २७५ ॥ 
अतोऽनिर्वचनीय तदज्ञानं भावरूपकम्‌ । 
रजतादन्यथाज्ञानकारण युक्तिगौरवात्‌ ॥ ३७६ ॥ 
अहमत्र विप्यैमि सन्दिहानोऽ्यवा न मे। 
अस्त्यत्र ज्ञानमित्याहुस्तयोरज्ञानहेतताम्‌ ॥ ३७७ ॥ 
मिथ्याज्ञानातिरेकेण ये तज्ञानं न मन्वते। 
तेषा दोषद्यं वजरसमान केन वायते ॥ ३७८ ॥ 
किन्वेतदिति जिक्ञासोर्नेद रजतमित्यतः । 
प्रतिषेधाद्रस्तुतन्वं बुध्येताऽज्ञानहानतः ॥ ३७९ ॥ 

(अनालिद्धित०' इत्यादि । बुद्धिम ही स्मरति इभा करती है, अत वह 
ब्य पदाथेको विषय नही किया करती । इद रजतम्‌” यहं जान बाह्य अथको 
विषय करता है, इसङिए यह स्मृति नही है ॥ ३७४॥ 

वस्तुत्वम्‌" इत्यादि । जो छोग वस्तुके बोधक होनेसे संचय जर मिथ्या- 
ज्ञानको वस्तु मानते है, उनके मतम सप्यज्ञानसे मिथ्याज्ञान गौर संशयज्ञानका किस 
हेतुसे मेद सिद्ध होगा ॥ ३७५ ॥ 

अतोऽ० इत्यादि । इसङिए रजतादिभमका कारण भावरूप अनिर्वचनीय अज्ञान 
दी है। इसी मतकरो स्वीकार करना चाहिए । युक्ति मी इसीमे अनुदक दै ॥२७६॥ 

अहमत्र" इत्यादि । सन्ञे इसमे विपरीत ज्ञान है, सन्ने सन्देह है, सुस 
इसमे ज्ञान नहीं, “ इस प्रकार सर्वत्र अज्ञान ही मिथ्याज्ञानका हेतु ह ॥ २७७ ॥ 

भिथ्या० इत्यादि । जो अज्ञानको मिथ्याज्गानसे अतिरिक्त मानते द, 
उनको वज्जके समान दो दोष प्राप्त होतेदैः जो किसीसे हरये नही 
जा सकते ॥ ३७८ ॥ 

किन्वेतदितिः इत्यादि! यह क्याहैः रेसी जिज्ञासा होनेपर यदह 
रमत नहीं है" इस निषेषसे शुक्तिका साक्षाच्कार हए बिना मी जिज्ञासा निद 
होनी चादिए, क्योकि तेरा भभिमत भज्ञान “यह रजत नहीं है इस वाक्यसे 
नष्ट हो चुका ह ॥ ३७९ ॥ 











चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषाजुबादमहित ९४७ 
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रजतभ्रमयुक्तस्य शयुक्तिकैषेति वाक्यतः | 
शक्तिबोधो भवेन्नैव मिथ्याज्ञानानिषेधतः ॥ ३८० ॥ 
अज्ञानमेव हेतुः स्यादि भान्तेस्तदा कथम्‌ । 
रूप्यधीनियमः शुक्ताविति चेत्तेऽपि तत्समम्‌ ॥ ३८१ ॥ 
अथ ते शौक्स्यसाम्येन रौप्यधीर्थदि तर्हि ते । 
वस्तुत्वसाम्यतः शुक्तौ गजधीरपि नो इतः ॥ ३८२ ॥ 
अस्तु शौक्टयेन नियमस्तस्य वा रूप्य एव कः । 
पक्षपातो विना हेतु बराकान्ञानछ़न्न किम्‌ ॥ ३८३ ॥ 
अच्षटेनाऽस्य नियमे समो मायामतेऽपि सघः। 
यद्वा दुषैटकारिण्यां मायायामेव सम्भवेत्‌ ॥ २८४ ॥ 


रजत ० इत्यादि । इसी पकार इद्‌ रजतम्‌” इस रूप्यभमवले पुरुषको 
“यह्‌ शुक्ति है इस वाक्यसे शुक्तिका ज्ञान नहीं होना चाहिए, क्योकि नेद्‌ 
रजतम्‌” इस वाक्यका उच्चारण न करनेसे वुग्हारे अभिमत भअज्ञानका नाच नहीं 
हभा है । सिद्धान्तमे तो "यह शुक्ति है इस वाक्यसे शयुक्तितत््वका ज्ञान होनेपर 
उसके साथ ही अवश्यम्भावी होनेसे शक्तिके भक्ञानकी निदृरत्ति हो जाती है 
इद्‌ रजतम्‌ यह वाक्य उसका अनुवादक ह ॥ ३८० ॥ 

(अज्ञानमेव इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी यह कहे कि आन्तिका कारण 
अज्ञान ही दहै, तो शुक्ति रजतका ही भम होता है, यह नियम केसे किसी 
अन्य श्वेत वस्तुका अम क्यो नहींहोजातादहै* तो यह दोष उसके मतमेभी 
तुस्य ह ॥ २३८१ ॥ 

(अथ! इत्यादि । यदि षह यह कषे करि शुद्धत्वका सादृश्य होनेसे युक्ति 
रजतम्रम हयी होवा है, तो वस्तुप्वका सादृश्य होनेसे शक्तिम गजका ज्ञान क्यों 
नदीं होता ॥ ३८२ ॥ 

(अस्तु इत्यादि । हेतुके बिना यदि शङ्कतासे ही नियम है, तो रजतम 
पक्षपाते क्यों बलाका भम क्यों नही हो जाता है * ॥ ३८३ ॥ 

अच्षेनाऽस्य' इत्यादि । शक्तिम नियमसे रजतभम होता है, इससे यदि 
अदृष्टो कारण मानो, तो वह समाधान मायावादमे भी तुख्य है अथवा दुरषट- 
कारिणी मायामे हयी मके नियमका सम्भव है ॥ ३८४ ॥ 
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कस्मादद्ष्टमप्येतन्नान्यथेव नियच्छति । 
मायाचोये बस्तुबादी कथं परिहरिष्यति ॥ ३८५ ॥ 
म जानामीति बेदक्ति मायाबाद्यवे तहिं सः। 
तस्मादज्ञान एवैष विभ्रमः पयेवस्यति ॥ ३८६ ॥ 
अज्ञातद्ुत्मौ रजतभ्रान्तिर्यदत्तथाऽऽत्मनि । 
अविज्ञाते नामरूपे विभ्रमाद्‌ दैतलश्षणम्‌ ॥ ३८७ ॥ 
पदाथौन्तरसद्धावमपेकष्याऽन्यस्य वस्तुनः । 
यस्य सिद्धिेषा तस्स्याद्रज्जुसपेद्धिचन्द्रवत्‌ ॥ ३८८ ॥ 
प्मात्रादीह यक्कि्चित्तत्सवे प्रत्यगात्मनः । 
सत्तामपेश्य संसिद्यत्तस्मात्तत्स्वमरवन्मुषा ॥ ३८९ ॥ 
अनन्यपेश्ष आत्माऽ स्वमिग्रैव सिद्यति । 
नहि भावमपेशवन्ते रोका अहमितीक्षणे ॥ ३९० ॥ 


स्माद ०” इत्यादि । भदष्ट भी विपरीत नियम क्यों नहीं कर देता? 
यदि मायावादी एेपा प्रश्न करे, तो वस्तुवादी क्या उत्तर देगा "॥ ३८५ ॥ 

न जानामीति इत्यादि । यदि वह कहता है किमे नहीं जानता 
ह" तो वह मायावादी ही है, इसि मका कारण सज्ञान दही पर्यवसन्न 
होता है ॥ ३८६ ॥ 

(अज्ञातश्चुक्तौ" इत्यादि । भन्ञात शक्तिम जेसे रजतभरम होता टै, तरसे ही 
अज्ञात मास्मामे अमसे ही नामद्पासकं द्वैत भरवीत होवा है ॥ ३८७ ॥ 

पदाथोन्तर ० इत्यादि । जिस वस्तुकी सिद्धि पदा्थान्तरके सद्धावकी 
अपेक्षा करके होती &, वह पदारथ रज्जुर, द्विचन्द्र आदिकी तरह मिथ्या ही हुभा 
करता है ॥ ३८८ ॥ 

श्रमात्रादीह इत्यादि । परमाता भादि सबं जतत्‌ प्रत्यगासाकी सत्ताकी 
भगक्षा करके सिद्ध होता है, इसङिए वह्‌ स्वमी तरह मिथ्या है ॥ ३८९ ॥ 

अनन्यापेध्ः इत्यादि । यह आत्मा अन्यकी शपेक्षाके बिना अपनी 
महिमसे दी सिद्ध होता है। शोग "ग हं" इस प्रकार भः के दीने किसी 
सत्य भावपदाथेकी धपेश्चा नहीं करते है ॥ २९० ॥ 
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अस्य हैतस्य वस्तुत्वं यद्विभाति प्रतीतितः 

तदात्मवस्तुसम्बन्धाद्धाति तत्र नतु स्वतः॥ ३९१॥ 

रञ्जुसर्पो यथा रज्ञवा सात्मकः प्राग्विवेकतः । 

स्वतो निरात्मकं तत्स्यात्सात्म दतं तथाऽऽत्मना ॥ ३९२ ॥ 

यत्स्या्यस्मिन्नविज्ञाते ज्ञाते तस्मिन्न तद्भवेत्‌ । 

स्वतो निरात्मकं तत्स्यादिदं देत च तादशम्‌ ॥ ३९३ ॥ 

अह॑ बह्ञेत्यविज्ञाते देतमेतदिभासते । 

ज्ञाते स्वविधयाविभ्वसान्न कविद्धिदधीभेवेत्‌ ॥ २९४ ॥ 

विचयोत्पत्तावविद्ययं विशुद्रत्वेन बाध्यते । 

नाऽतः परथगपेक्षाऽस्ति मिथ्याधीबाधनं प्रति ॥ २९५ ॥ 

मिथ्याधियोऽस्याः सद्भावः स्यादतिचैकमूरतः । 

भूरष्वस्तौ हतैवैषा भाताऽप्यस्मान्न बाधते ॥ ३९६ ॥ 
‹अस्य' इत्यादि । प्रतीतसि जो ईस द्वितका वस्तुल प्रतीत होता है, बह 

माल-वस्तुके सम्बन्धसे प्रतीत होता है, स्वत नहीं ॥ ३९१ ॥ 

'एज्जुसर्पो" हष्यादि । जैसे विवेकन्ञानसे पले रज्जुसर्का स्वरूप रज्जु 
ही है, वैसे ही इस द्वैतका स्वरूप आत्मा ही है ॥ ३९२ ॥ 

4्यत्स्याद्यसिमिन्‌ °” इत्यादि । जिसके अविज्ञात होनेपर जो पदाथ प्रतीत 
होता है, बह उसके ज्ञात होनेषर भरतीत नदीं होता, वह ॒स्वत॒नि.स्वषूप इमा 
करता है, यह द्वैत वेसा ही है॥ ३९२ ॥ 

“अहम्‌ इत्यादि । “भे ब्रह ह", पसा ज्ञान न होनेपर द्वैत भासता है भौर ^ मे 
ब्रह्म ह", इस ज्ञानके होनेपर अविच्याका नाश्च दी जानेसे कीं मेदज्ञान 
नही होता ॥ ३९४ ॥ 

¶विचोत्यत्ता ०” इत्यादि । वि्याकी उत्यत्ति होनेपर॒विरोध होनेके कारण 
भतिबाका बाध हो जाता षै, इसङिए भके बाधके किए किसी जन्य जानकी 
अपेक्षा नही है ॥ ३९५ ॥ 

(मिथ्याधियोऽस्या.” इत्यादि । मिथ्याक्ञानके सद्धावका मूर एकमात्र भवि 
ही है । उस अविद्याह्पी मूलका विद्यास नाद होनेपर मिथ्याज्ञान नष्ट हो जाता है; 
फिर भी यदपि प्रारब्ध कर्मवश बाधित द्वितकी भनुदृत्ति हो सकती हे, तथापि भविद्या्पी 

मूरके नष्ट होनेके बाद प्रतीत होनेवाखा द्वैत हमारा बिगाड़ नदीं कर सकता ॥३९६॥ 
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मूठे ककषचसंने सुमहानपि पादपः । 

यथापूर्वं फं नैव दत्ते शुष्यति काठतः ॥ ३९७ ॥ 
यत्राऽध्यासो यदध्यस्तं मेदो माति तयोरिति । 

यदुक्त ॒तदसद्धेद एवाऽत्राध्यस्यते यतः ॥ ३९८ ॥ 
न॒ मेदभेदिनोरकि भेदान्तरमपेश्षयते । 
तस्मादध्यस्यते मेदो निर्भदात्मन्यविच्या ॥ ३९९ ॥ 
ईशराव्याकृतप्राणविराद्भृतेन्दरियादिीः । 
नाऽविद्योपाश्रय युक्त्वा सम्भाव्या प्रत्यगात्मनि ॥ ४००॥ 
प्रत्यम्याथार्म्यद्षटया तन्निपणोऽपि न वीते । 

न च प्रस्यग्धिय युक्तरा परागयुद्धि्भितिभवेत्‌ ॥ ४०१ ॥ 
पराञ्चि खानीत्येत्च साटोपमभिधीयते। 
प्रत्य्यानिकमेयत्व वेदान्तेष्वात्मवस्तुनः ॥ ४०२ ॥ 


शरू कचरे शादि । [ञे] ्रकनते (मरे) मूके का देने 


महान्‌ वृक्ष मी पूर्ववत्‌ फक नही देता यौर कारु पाकर सूख जाता है वैसे ही प्रहृते 
मी समञ्चना चाहिए ॥२९७॥ 


'त्राऽध्यासोः इत्यादि । जिसमे भध्यास है ओौर जो भध्यस्त है, उन 
दोरनोका मेदज्ञान भध्यासका कारण है, यह जो कहा गया है, वह समीवीन नहीं 
हे, क्योकि मेद भी तो अध्यस्त ही है ॥ ३९८ ॥ 

"न मेदभेदिनोरुकि इत्यादि । लोकम मेद्‌ ओौर मेदवाठेको अन्य भेदकी 
अपेक्षा नहीं इभा करती; इसरि९ मेदरहित भाल-वस्तुमे भविदयासे मेद 
अध्यस्त है ॥ ३९९ ॥ 

ईश्वरा० इत्यादि । ङु रोग कहते है छि शैश्वर, भव्याङृत, प्राण, 
विराट्‌ 9 भूतं तथा इन्द्रिय थादिकषा ज्ञान संसारका कारण दै, परन्तु उसका 
भविद्याूप आश्रयको छोडकर परप्यगातमामे सम्भव नही ॥ ४०० ॥ 

भ्रत्यग्याथात्म्य °” इत्यादि । भत्यगासमाकी यथार्थं दष्टे निपुण पुरुष भी 
मात्मा दवेतको नही देखता, क्यो पप्यगातमाके ज्ञानके बिना द्ैतज्ञान कमी हो 
ही नहीं सकता ॥ ४०१ ॥ 

पराश्ि' इत्यादि । "पराश सानि, इस श्रुतिने उकेकी चोटसे घोषणां की 
दै कि वेदान्तं आसवस्तु्ा ज्ञान परत्द््‌ भमागसे ही हो सकता है ॥ ४ २॥ 
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नित्यश्युद्धस्तथा बुद्धो शक्तः सत्यः परः स्वतः । 
प्रत्यग्टयाऽवसेयोऽसौ सद्वेदान्तोक्तिमानतः ॥ ४०२ ॥ 
एवम्भूतोऽप्यसम्बुद्धस्वात्मतच्वो महेश्वरः । 

आपेदे कारणात्मत्व नामरूपादिसर्जने ॥ ४०४ ॥ 
नामशूपाध्यास एवं व्याहतः प्रतिपादितः । 

प्रवेश्य, तत्र॒ जीवस्य प्रवेशः प्रतिपाद्यते ॥ ४०५ ॥ 
स्वेशाल्ञारम्भ एष यदर्थस्तहिञुदधये । 

स॒ एष इह देहेषु प्रविष्ट इति शीयते ॥ ४०६ ॥ 
आत्मज्ञानावतारार्थः सर्व॑शाख्सथद्धबः । 
संसारोच्छेदमेवाऽमी एल शास्रछरेतो श्वन्‌ ॥ ४०७ ॥ 
स्वत ए मनुष्याणा प्रवृत्तिर्भागसिद्धये । 
तत्राऽनुषादि शास्र स्यान्निवृत्तावेव तन्मतिः ॥ ४०८ ॥ 


"नित्यश्ुद्धस्तथाः इत्यादि । प्रपयक्‌ प्रमाणमात्रसे गम्य परमासा स्वतः 
निप्य शुद्ध है, बुद्ध दै, यक्त टै ओौर सत्य है । वेदान्तवाक्षयष्प प्रमाणसे वह 
परमासमा प्र्यश्ट्टिसे हयी जाना जा सकता है ॥ ४०२ ॥ 

(एवम्भूतो ० इत्यादि । एवम्भूत ात्मतत्त्वको न जाननेवासा वह महेश्वर 
नाम-छ्पादि खष्िमे कारणताको प्राप्त इभा ॥ ४०४ ॥ 

+नामस्याभ्यासः" इत्यादि । ईस प्रकारसे नामदूपाध्यास ग्याङ्ृत है जओौर 
वही परवेद्य ८ प्रवेद्च करने योग्य ) है, एसा प्रतिपादन किया गया, भव उसमें 
जीवके परवेशका प्रतिपादन फरते हँ ॥ ४०५ ॥ 

शुर्वज्ञान्ारम्भः इत्यादि । जिसके ज्ञानके किए यह सन शास््रोका आरम्भ है 
वह यह परमासमा जीवरूपसे इन देम प्रवेश कर गया है, यह का 
जाता है ॥ ०६ ॥ 

(आत्मज्नाना०' इत्यादि । सब शास्नोकी रचना अआस्मन्ञानकी उत्पत्तिके 
छप हीह, क्योकि सब शाल्रकार संसारका उच्छेद ही भालमन्ञानका फर 
है, एेसा कहते हँ ॥ ४०७ ॥ 

(सवतं एवं” इत्यादि । भोगकी सिद्धिके श्प मनुरप्योी स्वत ही प्रवृत्ति 
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विरोध ॒सर्वश्ालञेषु पदाथानां व्यवस्थितौ । 
ुक्तस्तात्पयैदहीनखाच्छुतौ सुषटिविगानवत्‌ ॥ ४०९ ॥ 
अपि बात्खयायनादीना शाल्नाणा दारमेदतः। 
प्रामाण्यमविरुद्र॒स्यादेकात्म्यज्ञानजन्मने ॥ ४१० ॥ 
प्रवत्तेमानः कामेषु शाख्लदीपितवर््मना । 
हुरमत्वादिकान्दोषान्दक्वाऽतो विनिवत्तते ॥ ४११ ॥ 
अनित्यदुःख्चन्यत्वं पदाथानां स्फुटं ववम । 
बुद्धोऽपि रागाद्यच्छित्तौ यतते नाऽऽत्मनिदूुतौ ।॥ ४१२ ॥ 
यद्वा वेदस्य ृत्स्नख स्वात्मज्ञाना्थ॑तोदिता । 
तिषठन्त्नात्मावादास्ते किञनसतेसतेः प्रयोजनम्‌ ॥ ४१२ ॥ 
स एषोऽत्राऽऽनखाप्रेभ्यः प्रविष्ट इति वेदगी' । 
व्याख्यायतेऽसौ पदश्च आदौ मीमास्यते त्रथ ॥ ४१४ ॥ 





होती है, इसलिए भोग-मधान शास्र भनुवादमात्र है । उनका तायै 
निवृतिं दयी रै ॥ ४०८ ॥ 

¶िरोधःः इत्यादि । पदार्थोकी व्यवस्थामें ही सव शसरौका विरोध है, 
सो युक्त ही है, क्योकि पदारथोमिं चालक तातयय नहीं है । जेसे खष्टिमे शरतिका 
तापय नही है विन्तु स॑सारकी निवृक्तिम ह्ी है, वैसे ही शालोका भी निवृतिं 
ही तात्यये हे | ४०९ ॥ 

अपि बास्स्या०ः इत्यादि । अपि च कामप्रधान वासस्यायनादि श्लो 
मी द्वारमेदसे आत्मज्ञानकी उदततिमे ही अविरुद्ध प्रामाण्य है ॥ ४१० ॥ 

श्रवत्तेमानः' इत्यादि । क्योकि शचाक्षमोधित मागैसे भी मोम भद्च होने- 
वाखा पुरुष दुकेमघ्वादि दोर्पोको देखकर उन भोगो निवृत हो जता हे ॥ ४११॥ 

अनित्यदु'खश्ल्यत्व' इत्यादि । प्दार्थोकरो अनित्यदु"सधन्यासक बताता 
हुभा बुद्ध मी रागादिके उच्छेद सष्ट यल करता ै, भासक चछिपानेमे 
यल नहीं करता ॥ ४१२ ॥ 

षद्वाः इत्यादि । अथवा सम्पूण वेद भातमज्ञानाथक है, यदह कद दिया । 
जो अनास्मवाद दै, वे वैसे ही बने रहे, उनसे हमे क्या प्रयोजन £ १।४१२॥ 

त एषोऽ्रा० इत्यादि । बह यह परमापमा इस देहम नसाभपन्त रवेश्च 
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स॒ इत्यनेन शब्देन प्रकृता्थावलेहिना । 
व्याढृताश्य् आत्मा यः परोक्तः स उच्यते ॥ ४१५ ॥ 
नयु व्याक्रियतेत्येष शब्दः स्यात्कर्मकततेरि । 
नोक्तोऽतोऽष्यश्च इति चेन्नाऽथाकिप्रत्वसम्भवात्‌ ॥ ४१६ ॥ 
अन्याडरतेदम्पदयोः सामानाधिकरण्यतः । 
व्याढृताव्या्तेकतवादध्यक्षोऽदयेव करप्यताम्‌ ॥ ४१७ ॥ 
इदं जगननियन्परादिविभिन्नानेकरूपवत्‌ । 
यथाऽधुना तथा पूर्वमव्यक्तत्र ॒विरिष्यते ॥ ४१८ ॥ 
कर्‌ गया, इस वेदवाक्यकौ व्याख्या करते दै, अब एक-एक पदकी मीमांसा 
की जाती हे ॥ ४१४ ॥ 

(स इत्यनेन इत्यादि । प्र्तके ८ प्रकरणस्थित पदा्थके ) बोधक (तः इसं 
शब्दसे पूर्वोक्त मात्मा, जो अव्याकृतका अध्यक्ष दै, कहा जाता है ॥ ४१५ ॥ 

(ननु इत्यादि । “्याक्रियतः यह शब्द कर्म-कत्तीमे ।रुड* रकार 
करनेसे सिद्धं इभा है । कार्यकी सुकरताकी अपेक्षासे अर्हो भन्य कारकोकी 
अपेक्षा नही की जाती वहा अन्य कारक मी कत्ता हो जाया करते दै । जसे 
स्वयमेव छयते केदार ' ८ खेत आप ही कट रहा है ) सूखा होनेसे जासानीे 
कट रहा है, इसङ्एि खेतरूपी क्म यहो कत्त कदा जातादै, वैसे ही 
इस तिमे पदधेद ष्याक्रियतः ८ पर्य-कार्मँ अव्याह्ृतमे ठीन वह जगत्‌ 
आपदही व्याङ्त हौ गया) इस प्रकार ग्याङ्ृतिकी घुकरताकी भपेक्षासे 
कर्मभूत जगतको कती का ६ै। इस वाक्यम अध्यक्षा तो कथन है 
नहीं " यदि पूर्वपक्षी एसा के, तो ठीक नहीं है, क्योकि भथेसे जध्यक्षका भष्षेप 
हो सकता है ॥ ४१६ ॥ 

(अग्याढरते' इत्यादि । अग्याङृत ओर शदम्‌ ये दोनों पद प्रथमान्त 
होनेते समानाधिकरण ८ सभिन्न धर्थके वाचक › प्रतीत होते है, इसर्ए 
ग्याकृत ओौर अत्याङ्ृतकी एकता सिद्ध होती है, इसर्एि उम ॒दोनोकी एकताके 
रए दोनोका साक्षी एक दै, यहः कह्पना करनी चाहिए ॥ ४१७ ॥ 

दग्‌ इत्यादि । नियन्ता यादि अनेकमेदोवाख गौर सनेकरूपोवा 
यह जगत्‌ जसा जव है, वैसा दी अग्याङ्ृत-मवस्यामे था । केवर मेद्‌ इतना 

ही है कि अन व्यक्त द, प्रर्यकालम अव्यक्त था ॥ ४१८ ॥ 
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नामरूपायभिव्यक्तेः प्रारव्यक्तापहवेऽप्यभूत्‌ । 
अन्यक्ताध्यकष आत्मको व्यक्तं यत्साकं जगत्‌ ॥ ४१९ ॥ 
अध्यक्षोऽरथाधिप्न एव न शाब्दं इति चेन्न तत्‌ । 
जगदन्तगेतत्ेन शाब्दस्स्याऽपि सम्भवात्‌ ॥ ४२० ॥ 
तत्संभवप्रकारथ विशदः प्रतिपादयते। 
ग्रामादिवदनेकार्थो जगच्छब्दो विवक्षया ॥ ४२१ ॥ 
ग्रामः शल्य इति प्रोक्तं मिवासत्थटगरुच्यते । 
ग्राम आगत इत्युक्त निवासिजन उच्यते ॥ ४२२ ॥ 
ग्रामः सुस्थित इत्युक्ते दयसप्यमिधीयते । 
अर्थतरयजगच्छब्द प्रामश्ब्दवदिष्यते ॥ ४२३॥ 
जगन्नश्वरमि्युक्तं अडमेवाऽभिधीयते | 
नगदव्यक्तमित्युक्तं चिन्मात्रमभिधीयते ॥ २२४ ॥ 
(नामस्या्भिव्यक्तेः' इत्यादि । नाम, खूप भादिकी अमिन्यक्तिसे पटे 
यदपि व्यक्त नहीं था, तथापि भन्यक्तका शध्यक्ष एक भामा था, जो व्यक्त हुप 
जगतुका इस समय साक्षी 2 ॥ ४१९ ॥ 
अध्यक्षोऽथाशिप्त' इत्यादि । अध्यक्ष अर्थते ही आक्षिष है, शाष्द 
( शन्दाये ) नदी है, यह नही कहना चाहिए, क्योकि जगत्के अन्दर मी मध्यक्ष 
आ गया दै, इसरिए्‌ उसका शाब्द होना भी सम्भव है ॥ ४२० ॥ 
(तत्संम्भव०' इत्यादि । उसके सम्मवका प्रकार स्यष्ट्पसे भरतिपादन किया 
जाता है । आम भादि श्दोकी तरह विवकषा-मेदसे जगतश्ब्दके 
यनेक अथे है ॥ ४२१ ॥ 
प्रामः शूल्य' इत्यादि । राम श्युन्य है, देसा कनेपर निवासस्थरु कहा 
आता है। भाम भा गया दै, देखा कहनेपर निवासी मनुष्य के जति है ॥४२२॥ 
श्रामः सुस्थितः शृ्यादि । भाम सुरक्षित दै, एेसा कहनेपर निवासस्थङ 
भौर निवात मनुष्य दोनों कदे भाते है। आमराब्दकी तरह जगतूशब्दके 
मी तीन थ हैँ ॥ ४२३॥ 
उगशनश्वरमि्ुक्त" इत्यादि । जगत्‌ मर है, ेसा कहनेपर जगत्‌ 
जड़ मतीत होता है । जगत्‌ शव्यक्त हो गया, एेसा कहमेषर चेतम्यमात्रका 
बोध होता है ॥ ४२४ 4 . 
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व्याङरत वाऽव्याद्रत बा जगदित्यभिधानतः 
आत्मानात्मोभयार्थेव विवक्षेत्यभिभम्यताम्‌ ॥ ४२५ ॥ 
तद्यव्याछरतवाक्येऽस्मिन्‌ इयस्य प्रकृतत्वतः 

परस्येव परामशः कथमत्रेति चेच्छृणु ॥ ४२६ ॥ 
जगजनिस्थितिभ्वसय्तसाधिणमीश्वरम्‌ । 

युक्वाऽन्यस्य प्रवेदयत्वास्रवेष्टा रिष्यते परः ॥ ४२७ ॥ 
अथवा मयनाश्चाय विराजः स्वात्मवीकषष । 
तच्छब्देनोदितः साक्षी स॒ पराम्मर्हति ॥ ४२८ ॥ 
यद्वा विराडधिष्ठान बाह्मणादाबुदीरितप्‌ । 
आत्मन्ष्देन तस्याऽ परामश भविष्यति ॥ ४२९ ॥ 
तच्छम्देन परामृष्टः साश्ष्यव्याकृतभासक! | 
एतच्छब्देन कायस्थः प्रत्यक्षघुपदिश्यते ॥ ४३० ॥ 


"न्यात्‌" इत्यादि । जगत्‌ इस कथनसे व्याङ्कृत अथवा सन्याङ्ृत दोनो 
के जाते दै, इसकिए यहापर आत्मा जौर अनात्मा दोनी जगवशब्दसे विवक्षा 
समञ्लनी चाहिए ॥ ४२५ ॥ 

तद्यीव्याद्त०” इत्यादि। तर्हि" इस भब्याङ्ृत वाक्यम भाता ओौर अनास्मा 
दोनों ही जब भृत है, तब स, शब्दसे परमाभाका ही पराम क्यों किया जाता 
है" पेसा को तो घनो ॥ ४२६ ॥ 

(जगज्ञनि ०? इत्यादि । अगतूकी उत्पत्ति, स्थिति ओर भरकयरूप नृत्यक 
साक्षी ईशरको छोडकर अन्यके ( अनातमाके ) प्रवेदय (८ प्वेश्स्थान ) होनेसे 
शोष रहा ज परमाप्मा है, वदी प्रवेष्टा हो सकता है ॥ ४२७ ॥ 

(अथवा! इत्यादि । अथवा "यन्मदन्यन्नास्ति इस प्रकार भयके नायके 
ङ्ए विराट्ने आर्साका दर्चन किया थाः इसङ्िए तत्रब्दसे कहा इभा, 
साक्षी "सः शब्दसे परामदोके योग्य है ॥ ४२८ ॥ 

"द्वाः इत्यादि । अथवा ब्रा्मणके आदिमं ही 'आलैवेदमपे इस ॒श्ुतिसे 
विराट्‌ अबिष्ठान कहा गया है, उसीका यहापर सात्मश्ब्दसे पराम 
होगा ॥ ४२९ ॥ 

शतच्छब्देन' इत्यादि । "स एष इ" इस श्रुति स' श्ब्दसे अव्याक्तके 
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अद्वितीयमधिष्ठान कायस्थः सहयस्तयोः । 

स॒ एष इत्यभेदोक्ति्ुष्करोति न चोधयताम्र्‌ ॥ ४६१ ॥ 
अन्नातवस्तुव्वस्य दुष्कर नाऽस्ति किशन | 
नीटीष्तं नभः पश्य चश्षुषा नीलवल्ञवत्‌ ॥ ४३२ ॥ 
योग्यायोग्यव्यपे्षेय मानन्यवहूतौ भवेत्‌ । 
कटपनामात्रनिष्यत्तनपिक्षाऽज्ञानभूमिषु ॥ ४३२ ॥ 
इहेत्यनेन त्रादिस्थाणुपयन्तविग्रहाः । 

उच्यन्ते, तेषु जीवोऽयं ॒विस्पषटषुपम्यते ॥ ४३४ ॥ 
प्रविष्ट इति शब्देन चिदाभासतमोन्विता । 
जीबत्वेनोपरुन्धिया चितः भेषाऽमिधीयते ॥ ४३५ ॥ 











भासक साक्षीका पराम है। “एषः शब्दसे कार्यम स्थित साक्षीका प्रत्यक्ष 
उपदेश है ॥ ४३० ॥ 

(अद्वितीयमयिष्ठानम्‌' इष्यादि। सषिष्ठान अद्वितीय है, कार्यस्थ सद्वितीय दै, 
उन दोननोकी सस एष" इस भकार अभेदोक्तिं नहीं हो सकती है, यह्‌ तर्क 
नहीं करना चाहिए ॥ ४३१ ॥ 


अङ्ञातवस्तु ० इत्यादि । भज्ञातवस्तुतत्व ८ जिसको भआपतक्छष्ा 
जान नहीं हे ) उसके किए कछ कठिन नही है । तुम नेत्रसे नीखवस्नकी तरह 
नील हुए भाकाराको नहीं देखते हो ॥ ४३२ ॥ 

ध्योग्यायोग्य ०” इत्यादि । यह योग्य चौर अयोग्यके व्यवहारष्टी अपेक्षा 
भमाणके व्यवहारे हभ करती हे । भज्ञानजन्य अम तो कर्पनामात्रसे सिद्ध 
होते दै, उनम योग्य-भयेोग्यग्यवहारकी अपेक्षा नहीं हे ॥ ४२३ ॥ 


देत्यनेन' इत्यादि । इह" इस शब्दस सूत्रते आरम्भ करके स्थावर- 
पन्त शरीर कटे जाते दै, उनमे यह जीव स्यष्ट रूपसे उपर्ष होता ६ ।४३४॥ 
प्रविष्टः इत्यादि । भरविषट' इस शब्दसे चेतन्यकी जीवत्वखूपसे ज्ञान ओरं 
चिदाभासे युक्त जो उपङब्धि होती दै, वदी एषी जाती है अथात्‌ चेतन्यका 
भवि द्वा बुद्धिम मतिविम्न दी प्रवेशब्दका अर्थ है || ४३५ || 
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चिदामासम्रषेशस्तु प्रत्यडमोहे स्वतो भवेत्‌ । 
तत्कार्यष्वुवृत्तः स उपाधिशित्परवेश्चने ॥ ४३६ ॥ 
जपाङ्कसुमरक्तत्व ॒स्फिके करप्यते यथा । 
चिदाभासप्रवेशोऽयं चित्यभ्यारोप्यते तथा ॥ ४३७ ॥ 
सरूत्ादिस्थाणुषयेन्त जगत्युष्ट्र॒ स्वमायया | 
स्वाभासकसहायेन स एव प्राविशत्‌ परः ॥ ४३८ ॥ 
आनखाग्रेभ्य इत्युक्त्या मर्यादाऽस्य प्रवेशने । 
उक्ता, स्पन चेतन्यं नखाग्राबधि ठभ्यते ॥ ५३६ ॥ 
सामान्येन विशेषाच्च चिद्‌ देहं व्याप्य वर्तते । 
दृष्टान्ताभ्या दयी इृत्तिदिविधाभ्याभिहोच्यते ॥ ४४० ॥ 
दार करत्स्नमभमिन्याप्य यथाऽगरिर्दारुणि स्थितः । 
संव्याप्य तद्रदसिरु देहमात्मा व्यवस्थितः ॥ ४४१ ॥ 


(चिदाभास०> इत्यादि । प्रत्यगासमाके अज्ञानमे तो विदाभासका प्रवेश 
स्वतः ही होता है ओर अज्ञानके कार्यम उस चिदामासी अनुवृत्ति होती दै, 
अत, वह चिदाभास दी चितिके भवेम उपाधि है ॥ ४२६ ॥ 

(जपाकरसुम० इत्यादि । जेते जपकुघुमकी रक्तताकी स्फरिकमे कद्यना की 
जाती है, वैसे ही चिदाभासके प्रवेशकां चेतनम भारोप करिया जाता है ॥४३७ ॥ 

शूत्रादि० इत्यादि । सूत्रसे लेकर स्थावर-पयेन्त जगत्को अपनी 
मायातसे बनाकर अपने आभासकी सहायतासे उस परमेश्वरवे दी उसमें रवेश्च 
करिया है ॥ ४३८ ॥ 

(आनखप्मेभ्यः इत्यादि । “भानखमेभ्य " इस कृथनसे उस परमामाके 
भवेशकी मयीदा कदी गई है, क्योकि स्पद्य करनेसे नखाभपर्यन्त चैतन्यकी उप- 
रुषि होती है ॥ ४२९ ॥ 

(सामान्येन) इत्यादि । सामान्य ओर विरोषरूपसे देहको व्याप्त करके 
चेतन्य वमान ह, इसङिए दो दृष्टन्तोपि दो पकारकी उसकी स्थिति यापर कदी 
जाती है ॥ ४४० ॥ 

(दार इत्यादि । जैसे अगि सारे दी काष्टको भ्या करके काषटमे स्थित हेः 

वैते ही सारे हयी देहको भ्याप्त करके धात्मा देहम स्थित हे ॥ ४४१ ॥ 
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तस्थावसंब्याप्य यथा श्षुरपात्र श्चुरस्तथा । 
श्रोत्रादिनाडीमभ्यस्थस्तनुमव्याप्य संस्थितः ॥ ४४२ ॥ 
रात्रे स्थानमेदाद्विभिचन्ते यथा क्षुराः । 
चैतन्यानि विभिचन्ते तथा नाडीविभेदतः ।॥ ४४३ ॥ 
परानोति इृत्ती दे जीवः स्वप्रजाग्रदवस्थयोः । 
सामान्यत्त्तिमेतैका सुपुपतेः प्रतिपद्यते ॥ ४४४ ॥ 
सामान्यद्ृत्तिर्या साऽत्र जीवनायोपयुज्यते । 
विरोषवृत्तयो देहे शब्दाद्या रोचनोदयताः ॥ ४४५ ॥ 
परवेशवाक्यंपदश्चस्तात्पयांच्च स्फुटीढ़ृतम्‌ । 
तदूनुग्राहको न्याय इदानी प्रविचायते ॥ ४४६ ॥ 
कि देवदत्तगृहवतर प्रवेशोऽथोपलादिवत्‌ । 
जलाकमिम्बवत्किवा यद्वा द्रव्यगुणादिवत्‌ ॥ ४४७॥ 


(तस्थाव ० इत्यादि । जेते श्चुर श्ुरधानको व्याप्त किये बिना ही श्ुरधानमे 
रहता दै, वैसे ही भोत्र भादि नाडियेकि मध्यम स्थित चैतन्य देको व्याप 
भिय बिना ही देहम स्थित है ॥ ४४२ ॥ 

श्ुरपतरे" इ्यादि । श्चुरधानमे स्थनेकि भेदसे जसे रोका मेद होता है, 
वैसे द्यी भरोज्ादि नाडियोकि भेदसे देहम चेतन्योँका भेद होता ह ॥ ४४३ ॥ 

भ्रामरि इत्यादि । स्वम भौर जाप्त्‌--इन दो भवस्थाओमे जीवकी 
दो वृतिर्या होती हँ गौर युषुपि मवस्थामे एक सामान्यदृचि दी होती ह ॥४४४॥ 

(सामान्यशृत्तियोः इत्यादि । जो सामान्यदृतति है, उसका जीवनमात्रमे 
उपयोग होता है गौर विरोष दृष्या देहम शब्द आदि विषयक ज्ञानम उपयोगी 
होती ह ॥ ४४५ ॥ 

भ्रवेशवाक्यम्‌” इत्यादि । इतने अन्थसे भवेशवाक्यके प्रसेक पदका ताप्य 
स्पष्ट करिया गया, घव प्रवेशानुप्राहक न्यायका विचार करते ड ॥ ४४६ ॥ 

फं देवदत्त ०” इत्यादि । जसे बाहर अवस्थित देवदत्त परमे प्रवेश करता ष, 
वेते दीयह परवेशदै या जसे पापाणके जन्द्र पाषाणक्य ही सर्प्पसे 
परिणाम होता है, वैसे दी परमेश्वरा जीवरूपसे परिणाम ह 2 भथवा जसे 


सूक तरह परेड है ° वा नयमे गुणक तरह परेश है १ ॥ ४४७ ॥ 
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फरषीजवदाहोस्ित्‌, नाऽऽ सर्वगतत्वतः । 

देवदत्तः परिच्छिन्नः साश्चधाऽऽत्मा तु नो तथा ॥ ४४८ ॥ 
अनव्यादृत्ताननुगतयाथात्म्यादात्मवस्त॒नः । 
परिच्छेदाद्यसम्भाव्य नेति नेतीति वारणात्‌ ॥ ४४९ ॥ 
नाऽतोऽनवच्छिन्नतनोरिर्िभागात्मवस्तुन । 
पूर्वस्थानवियोगेन नृवत्स्थानान्तरागमः ॥ ४५० ॥ 
न॒ द्वितीयोऽपरिणतेररमान्तः सप॑रूपतः । 

भूतानि परिणम्यन्ते न त्वात्मा परिणामवान्‌ ॥ ४५१ ॥ 
न॒ त्रतीयोऽक॑जल्योरि देहचिदात्मनोः । 

न संयोगविभागौ स्तो येन तद्रत्मवेशषनम्‌ ॥ ४५२ ॥ 


(फलनीज ०” इत्यादि । अथवा फर्म बीजकी तरह प्रवेश है * या 
पक्षका तो सम्भव है नहीं, क्योँकरि परमात्मा सर्वव्यापक है, देवदत्त परिच्छिन्न तथा 
सावयव है जौरं भामा सपरिच्छन्न तथा निरवयव है ॥ ४४८ ॥ 

‹अव्याब्च्ा ° इत्यादि । आसमान किसीसे व्यावृत्त है जौर न किसीमें 
अनुगत है, इसङिण उसके परिच्छेद आदिक सम्भव नहीं है ओर नेति नेतिः 
्रुतिने परिच्छेदादिका निषेध मी करिया है ॥ ४४९ ॥ 

(नाऽवीऽनब ०” इत्यादि । किसी भी अवच्छेदसे रहित ओौर किसी भी विभागसे 
रहित आतम व्तुक्ठा मनुष्यकी तरह पूर्स्थानके वियोगसे स्थानान्तरे प्रवेश 
नहीं हो सकता ॥ ४५० ॥ 

(न दिकीयोऽ०' इत्यादि । पाषाणमे सर्पी तरह भालाका परिणाम है, यहं 
दवितीय पश्च मी ठीक नहीं है, क्योकि आताका परिणाम वहीं होता । पाषाणके 
मन्द्र सर्षूपसे जो परिणाम टै, वह॒ पाषाणद्पते स्थित मूर्वोंका परिणाम है, 
आस्माका परिणाम नहीं होता ॥ ४५१ ॥ 

(न तृतीयो ० इत्यादि । तृतीय पक्ष भी दीक नहीं है, क्योकि सूये जर 
जल--इन दनि संयोग जौर विभाग होते रहते है, देह जौर चिदासाके सयोग 
जौर विभाग नहीं होते, इसरिए्‌ जठमे धर्यकी सरह देहम साप्ाका प्रवे्च नदीं 

हो सकत है ॥ ४५२ ॥ 
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न चतुरथोऽपारतन््यात्‌, दरव्यतन््रा गुणादयः । 
न तात्मा देहतन्त्रोऽयं सर्वैश्वर इति श्रुतेः ॥ ४५३ ॥ 
न पश्वमोऽविक्रियत्वाद्वीज विक्रियया युतम्‌ । 
षट्भावविक्रियाहीन आत्मा शासेषु सम्मतः ॥ ४५४ ॥ 
आधाराधेयता सप॑शियो फएलबीजयोः । 
अंशांरितेति वैषम्यान्न तत्र॒ पुनरुक्तता ॥ ४५५ ॥ 
परिच्छिन्नो जीव एव देहेषु प्रविश्चत्वतः। 
न दोष इति वेन्मेवं सष्टुरेव प्रवेशनात्‌ ॥ ४५६ ॥ 
तत्युषटराऽथ तदेबाश्लु प्राविश्चत्स इति श्रतेः । 
सेष्टप्वष्रोरेकत्व स्याद्‌ युक्त्वा वरजतीतिवत्‌ ॥ ४५७ ॥ 
ततः केनाऽप्युपायेन प्रवेसो घटते नहि । 
इति प्राप्ते पूर्वपक्षे प्रवेश उपपाद्यते ॥ ४५८ ॥ 

(न चतुर्थोऽ०? इत्यादि । आसा स्वतन्त्र है, इसङिए्‌ चतुथे पक्ष मी ठीक 
नही हे, क्योकि गुण भादि दऋ्यके अधीन इभा करते है, आसा तो देहके अधीन 
नहीं है, श्रति भी कती है आसा सर्वेधर्‌ है ॥ ४५३ ॥ 

(न पश्चमोऽ०* इत्यादि । आमा अविक्रिय है, इसषिए्‌ पश्चम पक्ष भी 
ठीक नहीं हैः बीज विकारे युक्त है ओौर शाख्सम्भत भला छ प्रकारक 
मावविकारोे रदित है ॥ ५५४ ॥ 

आधाराधेयता' इष्यादि। सपं मौर ॒यिकाका आधारधेयभाव ह तथा 
फ़रु ओर बीजका भअश्ाशिमाव है, अत ईस प्रकार विषमता होनेसे पुनश्कति 
दोष नदीं है ॥ ४५५ ॥ 

"परिच्छिभनो' इत्यादि । यदि कहो कि परिच्छिन्न जीव ही देहे प्रवेश 
रता ह, एेसा कहनेमे कोई दोष नही ह, तो यह कहना युक्त नहीं द, क्योकि 
लष्टाक्रा परवेद का गया है ॥ ४५६ ॥ 

(तत्ष्यूबा०' इत्यादि । "तत्क तदेवातु प्राविशत्‌, ८ उसकी स्वना- 
कर भाप दी उसमें प्रवेश कर गया ) इस श्रुतिसे युक्ता जतिः ८ भोजन 
करके जाता है ) इस वाक्यके प्रयोगकी मति स्य जौर भवेष्टाकी एकता ही 
भरतीत होती हे ॥ ४५७ ॥ 

"ततः इत्यादि । इस परिस्थितिं किसी म उपायसे उसका ( ष्का ) 
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व्व व ्थ्---~- 


अग्रविष्टस्वभावोऽय दिग्देशाचनभिष्ठतेः । 
कल्पितोऽस्य श्रवेश्ः स्याजपात्राैनिम्बवत्‌ ॥ ४५९ ॥ 
विभागाद्यश्वेषम्पेऽप्यस्ति साम्यं विवक्षि 
उपाधिस्थोपलञ््यादि साम्यं केन निवाते ॥ ४६० ॥ 
उपाधाबुपटम्यत्वमन्यथात्वेन भासनम्‌ । 

बहुत्व भानमित्येतद्‌ शषटदाष्टान्तयोः समम्‌ ॥ ४६१ ॥ 
तेजोऽधिकं रवेर्विम्बमरक्य द्रष्टमञ्जसा। 

तथापि जरमध्ये तद्धिम्ब सम्यगवेक्ष्यते ॥ ४६२॥ 
स्वयम्प्रकाश आलेवे नोपरुभ्योऽनुपाधिकः । 
जडदेहाद्युपाधौ त॒ ॒विस्प्टुपलम्यते ॥ ४६३ ॥ 


प्रवेश नहीं बन सकता, [ क्योकि वह अपरिच्छिन्न तथा भ्यापक है ], इस 
प्रकारका पूर्वपक्ष प्राप्त होता है, अत उसके प्रवेशका उपपादन क्रिया 
जाता है ॥ ४५८ ॥ 

अप्रविष्ट ° इत्यादि । दिक्‌ , देश्च, कारु भदिका परिच्छेद न होनेके 
कारण यचि यह आसा अप्रविष्टप्वभाव है, तथापि जलपात्र सूयक बिम्बकी 
तरह इसका प्रवेश्च परतिबिम्बरूपसे फद्ित हे ॥ ४५५९ ॥ 

(विभागाद्यश्च ° इत्यादि । यद्यपि इष्टन्तानुसार सयोग, विभाग आदि 
अर्शोकी प्रहृत दष्टोन्तरमे समानता नहीं है, तथापि उपाधिमे स्थिति ओर 
उपाधि उपरब्धिषूप ॒दोनोँकी समताको कौन हट सकेता है अर्थात्‌ 
जेसे ज्म सूर्यकी स्थिति ओर उपरुन्धि होतीहै, वैसे ही बलसमाकी 
विदाभासदूपसे बुद्धिम स्थिति ओर उपरब्धि होती है, यही समता प्रकृते 
विवक्षित है, यह भाव है ॥ ४६० ॥ 

(उपाधा०' इत्यादि । उपाधि उपडङन्ध होना, अन्यथारूपते प्रतीत होना, 
तथा नानादूपसे प्रतीत होना-इस प्रकार तीनों दृष्टान्त ओौर दार्टीन्तमे 
समान है ॥ ४६१ ॥ 

तिजोऽधिकम्‌' इत्यादि । अधिक तेजवाटे सूयेका निम्ब यद्यपि टीक-टीक 
खूपते नहीं देखा जा सकता, तथापि जसूके मध्यम वह टठीकं रूपसे देखा 
जाता है ॥ ४६२ ॥ 

(स्वर्यप्रकाश्च' इत्यादि । यदह स्वयपरकाश्च भाम उपाधिके बिना उपरुढध 
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दुर्णामिहता इष्टिः पराडृत्य स्वमाननम्‌ । 
्राप्लुबन्त्याभिख्येन व्यत्यस्तं दरयेन्धुखम्‌ ॥ ४६४ ॥ 
दहादष्डुतैव धीरात्मान व्याप्लुबत्यसौ । 

अविक्रियं ॑विक्रियाभियुक्त इत्येव भासयेत्‌ ॥ ४६५॥ 
एकोऽप्यनेकधा माति तरणि पात्रमेदतः । 

एव नानादेहभेदाद्‌ आान्त्याऽऽत्मेकोऽप्यनेकधा ॥ ४६६ ॥ 
निद्धूतारोषनानात्वतद्धतुरविभाववान्‌ । 
अनन्यसाक्षिकोऽपीद्‌ स्यात्यवेशश्नरमादयम्र्‌ ॥ ४६७ ॥ 
र्दिरूपरहितः प्रत्यगात्माऽभवत्पुरा । 

नामरूपजनौ सत्या द्रषटृत्वादियुतो मपेत्‌ ॥ ४६८ ॥ 











नीं होता जौर जड देह आदि उपाषियोमे तो स्पष्टरूपसे उपरूब्ध 
होता है ॥ ४६२ ॥ 

द्णा०' इत्यादि । जैसे दरपणसे टकर खाकर लोदी हई दृष्टि अपने 
ही भुखको प्रा होकर उसी मुखको सामने द्पणमे विपरीतख्पसे दिख- 
लाती हे ॥ ४६४ ॥ 

दिहाद्यु °` इत्यादि । वैसे दी देदादिसे टकर साकर लौदी हुई बुद्धि 
भा्माको व्याप्त करके अविकारी आत्मको विकारोसे युक्त वतखाती है ॥ ४६५ ॥ 


(कोऽप्य ०? रादि । सूरज यथपि एक हे, तथापि पात्रोके मेदे जसे 
भनेक हो जाता है, वैसे दी आत्मा यद्यपि एक है, तथापि नाना देहके भेद्से 
आत्मा अमसे अनेक प्रतीत होता है ॥ ४६६ ॥ 

निद्धूता०' इत्यादि । यचपि आास्माका किती भकारसे मेद, भेद-कारण 
धर्मामिद्‌, किसी प्रकारसे विभाग कोई दूसरा साक्षी नहीं है, तथापि वह 
आत्मा प्रवेशके भमसे देस प्रतीत होता है ॥ ४६७ ॥ 

द्रष्ादि०' इत्यादि । सष्टिकी उतपत्िसे पहले प्रत्यगात्मा दष्टा आदि 
रूपसे रहित द्ध जक्ष ही था, नाम चौर रूपकी उत्ति होनेपर बही द्रषटत्वादि 

होसे युक्त हो गया ॥ ४६८ ॥ 


चतुर्थ ब्राहमण ] माषाञ्ुवादसहित ९६३ 


कका वा यो क काक नन कक ऊ 





्रष्टर्ोत्रादिख्पयो यो यश्च॒ द्रष्रादिवर्जतः। 
बुद्धितत्कारणोपाधी ्े्रहेशवरसंज्ञकौ ॥ ४६९ ॥ 
जिघ्ाणीसमह गन्धमिति यो वेत््यविक्रिय । 
स॒ सर्वसाक्षी पूर्वाभ्या्रुपरक्षणमर्हति ॥ ४७० ॥ 
अष्पात्रोत्थापिताद्भानोर्दिवि भायुयेथे्यते । 
सर्वसाक्षी तथा धीस्थातकमोक्षादिरक्षणाव्‌ ^ ४७१ ॥ 
प्रकाशात्मा यथा चन्द्रः शाखाग्रादतथाविधात्‌ | 
क्षयस्तथा चिदात्मापि कारणोपाधितो जडात््‌ ॥ ४७२ ॥ 
जीवत्वभ्रान्तिरेषैव प्रत्यग्बोधोपयोगतः । 
जलपात्राकेसाम्येन प्रवेश इति कष्यते ॥ ४७६ ॥ 
दिग्देशकालश्चन्यस्य प्रवेशो बिरसपवत्‌ । 
म त्वजस्य परस्याऽस्ति तेनाऽविद्याप्रफद्पितः ॥ ४७४ ॥ 





द्ष्टर० इत्यादि । द्रष्टा, ओोता भादिरूपसे करनेवाला जो बुद्धिरप 
उपाधिसे युक्त चेतन है, उसकी क्षेत्रज्ञ ( जीव ›) संज्ञा है । तथा द्रष्टव यादिसे 
रहित होकर जो कारणदूप ८ भनज्ञानखूप ) उपाधिसे युक्त हे, उसकी ईश्वर 
सज्ञा है ॥ ४६९ ॥ 

(जिप्राणी ० इत्यादि । भै इस गन्धको सूंषता ह, इस प्रकार अविक्रिय 
होता इभ! जो जानता है, बह पूर्वोक्त दोनों उपाधि्योसे उपरक्षित चैतन्य 
सवका साक्षी भीत्‌ बुद्धयादि सन पदार्थोका मासक है ॥ ४७० ॥ 

(अप्पात्रो °” इत्यादि । जलपात्रमे स्थित प्रतिनिम्बखप सूयेसे जेसे आकाशस्य 
सू्यका दर्थन होता है, वैते ही बुद्धिम स्थित क्ती, भोक्ता जादिरूप चेतने 
सबको साक्षीखूप चेतनका दर्थन होता १ ॥ ४७१॥ 

श्रकाश्चात्मा इत्यादि । जसे प्रकाशस्वरूप चन्द्रमा भप्रकाद्स्वरूप चालासे 
देखा जावा है, वैसे ही चिदात्मा मी जड़ात्मक कारणख्प उपाधिसे देखा 
जाता है ॥ ४७२ ॥ 

(जीवत्भ्रान्ति ०” इत्यादि । प्रत्यगातमाके ज्ञानका उपयोगी जो जीवत्वञनम 
है, वहीं भह जलपा्के सूर्यकी २ मतासे पवेश कहा जाता है ॥ ४७३ ॥ 

¶द्देश्च ० इत्यादि । दिग्‌ रश ओर काक भादि परिच्छेदसे रहित तथा 
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अविद्या तु सा्येष केवरोऽप्यविवेकतः । 
बुद्यादिकायगधर्मेः प्रतिषिम्बवदिष्यते ॥ ४७५ ॥ 
अभिः धुर्यो मरुचेति द्टन्ताः श्रव्युदीरिताः। 
अप्रविष्टस्वभावोक्ताः का्यमात्माऽऽविशजगत्‌ ॥ ४७६ ॥ 
अग्निर्यथैको शुवनं काष्ठरोष्टादिरूपकमर । 

प्रविष्टः प्रतिरूपोऽभूदप्रविष्टोऽपि सन्स्वतः ॥ ४७७ ॥ 
वायु्यथेको अुबन नानाग्यजनरूपकप्‌ । 

प्रविष्टो बहुरूपोऽभूदग्रविष्टोऽपि सन्सखतः ॥ ४७८ ॥ 
यो यथोदपात्रेषु प्रविष्टो बदिरव सम्‌ । 
तथाऽऽत्माऽप्यप्रविष्टः सन्प्रविष्ट इति कटप्यते ॥ ४७९ ॥ 
यथा चुष्टवादयः क्कप्ाः प्रवेशोऽपि तथेष्यताब्र । 

युक्त्या नेबोपपद्न्ते चुष्वाद्याः कषिपिता, स्वतः ॥५८-॥ 





जन्मरहित परमापमाका प्रवेश निर्म सर्पकी तरह नहीं हो सकता, इसरिए 
भविद्यप्रयुक्त कलित ही उसका प्रवेश है ॥ ४७४ ॥ 

(अविधायाः इत्यादि । अद्वितीय होता इभा मी यह साक्षी भविच्से 
उत्पन्न हुए बुद्धि आदि का्यकि ष्मो परतिबिम्बकी तरह देखा जाता है, अथात्‌ 
ञेते मङिनितासे दीन मुख दर्षणकी मक्िनतासे मङिनि प्रतीत होता है, वैसे 
ही शद्ध आत्मा मी अविचयपे बुद्धयादिम तादात्याध्यास द्वारा कत्त, भोक्ता 
आदि ख्पसे प्रतीत होता है ॥ ४७५ ॥ 

(अधिः हप्यादि । मभि, सूय ओौर पवन--ये तीन इष्ान्त कटवष्ठी 
तिने के है । जेते ये तीनों भम्रविष्टस्वमाव होते हुए मी भविष्ट के जाति 
हैः वैसे ही कायं जगत आ्माका परवेश्च है ॥ ४७६ ॥ 

अग्नयेथेको' शत्यादि । अप्रविष्ट-स्वमाव होता हुभा मी जभि जेते इष्ट, 
रोष्ठ भादिरूप सुवनमे भवेश रके अने$रूप हो जाता है जौर जसे अपरविष्ट- 
स्वभाव वायु नाना भ्यजनके हप ( परख ) मेँ भवेश करके बहुरूप हो जाता 
एव सूरय जसे बाहर रहकर ही जल्पात्रोमि पवेश कर जाता है, वैसे ही घप्रविष्ट- 
स्वभाव भात्माका यह पवेश समञ्चना चादिए ॥ ९७७-७९ || 

(रथा' स्यादि । जसे युष्टि भादि कखपित दै, वैते ही भवेच भी कसित 
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नाऽसतो जन्मना योगः सतः सच न चेष्यते । 

कूटस्थे विक्रिया नाऽस्ति तस्मादज्ञानतो जनिः ॥ ४८१ ॥ 
रुप रूपमितीय त॒ स्पष्टमृक्प्रत्यगात्मनः | 
याथास्म्यदेनायेव युष्टयादीन्यभ्यभाषत ॥ ४८२ ॥ 
्ुरपात्राख्यशष्ान्ताद्विशेषेण भ्रवेशन्‌ । 
इन्द्ियेष्वतिविस्पषटयुपरभ्यत्वमात्मनः ॥ ४८२ ॥ 
यदभिकाष्ठदृ्ान्तात्सामान्येन प्रवेशनम्‌ । 
तदधिष्ठानस्पेण कायेव्यापितसरुच्यते ॥ ४८४ ॥ 
अधिष्ठानारोप्यभावमन्तरेण न ङत्रचित्‌। 
व्याप्यव्यापकयोः इत्स्नस्वरूपन्याधरिरीक्ष्यते ॥ ४८५ ॥ 
अत्यन्तभिन्नयोर्व्या्षिनहि इष्ट॒ गवाश्वयोः । 
नाऽप्यत्यन्तमभिन्नस्य, व्याप्यव्यापकवजेनात्‌ ॥ ४८६ ॥ 





ही सम्लना चाहिए । युक्तिसे सष्ठिपरवे्च आदि सिद्ध नदीं हो सकते, इसङिि 
सृष्टि-परवेश्च आदि कल्पित ही है ॥ ४८० ॥ 

(नाऽसतोः इत्यादि । असवा जन्म नहीं हो सकता ओौर सत॒का भी 
जन्म नहीं हो सकता, [ क्योकि वह तो पहर्से ही विद्यमान दहे।] ओौर 
कूटस्थमे विकार नहीं है, इसङ्िए अज्ञानसे दी उसका जन्म है ॥ ४८१ ॥ 

शं स्थ" इत्यादि । छं रूप प्रतिरूपो बमूष' यह श्रुति आत्मके यथाथे- 
स्वरूपका स्पष्टरूपसे दशन हो, इसलिए सष्टिका प्रतिपादन करती है ॥ ४८२ ॥ 

श्युरपात्रा ०? इत्यादि । श्षुरात्रके इषटान्तसे मतिपादित जीव-चेतन्यकी 
इन्दिर्योमे अतिस्पष्ट उपरुन्ि हयी विरोषरूपसे मवे है ॥ ४८२ ॥ 

4यदृभ्नि० इत्यादि । अषिष्ठानहूपसे कार्यभूत देह आदिमे चेतन्यकी 
व्याप्ति ही अभिकाष्ठके इष्टान्त द्वारा प्रतिपादित सामान्यरूपसे चेतन्यका 
भवेद दै ॥ ४८४ ॥ 

(अधिष्ठाना ०” इत्यादि । भथिष्ठानारोप्यभावके बिना कहीं भी व्याप्य जौर 
व्यापककी पूणरूपसे व्याधि नदीं देखी जाती है ॥ ४८५ ॥ 

अत्यन्त °” इत्यादि । परस्पर भत्यन्त भिन्न गाय गौर भश्चकी व्याधि नदीं 

 , १२३ 
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मेदाभेदौ बास्तबौ तु दुरंमौ तेन रिष्यते । 
अधिष्ठानारोपितयोरेव व्याध्षिबकादियम्‌ ॥ ४८७ ॥ 
तमसेव यथा सपं सद्‌ प्रविष्टा न तु खतः। 
्रस्यगज्ञानकार्याणि स्वातमेव माययाऽऽविभत्‌ ॥ ४८८ ॥ 
व्यापित्वयुपरुभ्यत्वमिति दधा ्रवेशनम्‌ । 
सिद्ध प्रविष्टात्‌ थे दोषास्ताजिराचक््महेऽधुना ॥ ४८९ ॥ 
पर एव प्रविष्टेत्‌ प्रविष्टानामनेकतः । 
तदनन्यत्वतः प्रापन्महेशषस्याऽप्यनेकता ॥ ४९० ॥ 
नेष दोषोऽस्य चोचस्य विपरीतत्वसम्भवात्‌ । 
ब्रहूनामेकतादात्म्यादेकत्वं फि न चोदते ॥ ४९१ ॥ 











देखी जाती है ओर अत्यन्त भमित्रकी ८ स्वी स्वम ) भी व्याप्ति नदीं देखी 
जाती 2, क्योकि उनका व्याप्यव्यापकभाव नहीं है ॥ ४८६ ॥ 

भेदाभेदौ! इत्यादि । वास्तव मेद ओौर अभेद तो दुम दै, शसङ्ए परिरोषसे 
अधिष्ठान ओर आरोपितकी व्याप्ति ही सिद्ध होवी है ॥ ४८७ ॥ 

सपिष्ठानका भारोप्यके साथ संयोग, समवाय आदि सम्बन्ध तो है नही, 
इसङिए कलित तादास्य सम्बन्धसे ही अधिष्ठानकी आरोप्यमे व्याप्ति होती 
है, इस भर्थको इष्टान्तसे कहते दै-- (तमेव! इत्यादिसे । 

जेते मारा अज्ञानसे ही सर्पमे प्रवेश्च करती है, स्वरूपसे नही, वैसे ही 
शपने अज्ञानके का्यमिं भासने अृ्ानसे ही प्रवेश किया ॥ ४८८ ॥ 

"्यापित्वमू" इत्यादि । येतन्यषूपसे व्यापि यौर द्रष्ट, श्रोता आदिरूपते 
उपरुन्धि याँ दो प्रकारसे चेतनका प्रवेश सिद्ध हो गया । भब जो प्रवेश्च करनेसे 
परमातमा दोष देते दै, उनका निराकरण करते ह ॥ ४८९ ॥ 

"पर एव" इत्यादि । यदि परमासने ही प्रवेश किया है, तो वह प्रविष्ट 
होकर जीवरूपते अनेक हो गया, इस परिस्थितिमे उन जीवोके साथ ईधरका 
सभेद होनेसे उसमे भी अनेकता हो जायगी ॥ ४९० ॥ 

भष दोषो ०” इत्यादि । यह दोष नहीं है, इससे विपरीत तका मी सम्भव 
है, क्योंकि अनेक अओीवोंका - फ़ परमासाके साथ तादातल्य होनेसे एकत्वका तर्क 

क्यों नही करते हो *॥ ४९१ ॥ 
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नियामकस्त्वागमोऽत्र स॒च मेदं निवारयेत्‌ । 
कर्प्येः सर्पादिभिभेदेने तु रज्युविमिद्यते ॥ ४९२ ॥ 
एको देवो निविष्टो बहुधेति श्वतीरणात्‌ । 
वियद्वदेक एवैष ईशरोऽभ्युपगम्यताम्‌ ॥ ४९३ ॥ 
संसारितवाव्‌ प्रविष्टाना प्रस्य तदमेदतः। 
संसारितं प्रसक्त चेत्‌, न, श्वधा्त्ययश्चतेः ॥ ४९४ ॥ 
सुखडुःखविमोहादिदरौनानेति बेत्‌, न तत्‌ । 
न ॒रिप्यते लोकद सेलोकबाश्च इति श्रतेः ॥ ४९५ ॥ 
उपाधिजनितो योऽय चिदाभासोऽवभासते । 
\खाचलुभवस्तत्र सावकाशो भविष्यति ॥ ४९६ ॥ 
दुःखी यदि भवेदात्मा कः साधी दुःखिनो भवेत्‌ । 
दुःखिनः साधिता नैव साधिणो दुःखिता तथा ॥ ४९७ ॥ 

(नियामक ० इत्यादि । इस अर्थम वेद नियामक है, कथोकि वह्‌ मेदका 
निषेध करता है । ओर कलित सपदि मेदोसे अधिष्ठानभूत रज्ञा मेद नदी 
हुभा करता ॥ ४९२ ॥ 

(एषो देवो इत्यादि । एक ही देव प्रवेश करके अनेकरूप हो गया 
है इस प्रकार श्तिका कथन है, इससे आकाशकी तरह प्रवेश करनेवाढे 
ईैरको एक ही मानना चाद्िए ॥ ४९२ ॥ 

संसारित्वातर्‌' इत्यादि । प्रविष्ट संसारी जीर्वोका परमामके साथ भमेव्‌ 
होनेसे परमातमा संसारित्वकी प्रसक्ति होगी, इस प्रकारकी शङ्का मी नदीं करनी 
चाहिए, क्योकि 'अच्चनायापिपासे शोक मोह जरा भ्युमव्येतिः ८ श्चुधा, पिपासा, 
शोक, मोह, जरा ओौर मृयुसे परमाा रदित है ) इस शतिते परमासामे 
रुषा आदिका अमाव युना जाता हे ॥ ४९४ ॥ 

(ुखदु+ख०” इत्यादि । खख, दु ल, मोह भादिके दशेनसे क्षुभा भाविकि। 
भमाव नहीं है, यह छदना ठीक नहीं है, करयोकि श्रुति कहती है कि 
"वह लोकसे बाह्य हे ओर रोद खेति ठिक नही होताः ॥ ४९५ ॥ 

(उपाभिजनितो! इत्यादि । भन्तःकरणदूपी उपाषिमे जो यह चिदामास 
प्रतीव होवा है, उसमे दु ख आदिका अनुमव सावकाश हो सक्ता है ॥४९१ 

दुःखी इत्यादि । यदि भता दुली होगा, तो दु.खीका सक्षी 
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धीविक्रियासदस्राणां साक्ष्यतोऽहमविक्रियः ॥ ४९८ ॥ 
शरीरेन्दियसद्वाते आत्मत्वेनाऽभिमानिनीम्‌ । 
चिदाभासयुता बुद्धि विद्िषन्ति सुखादयः ॥ ४९९ ॥ 
उदासीनो यथा प्येदण्डिन करुहोदितम्‌ । 
सुखदुःखादिमद्बुदधिं साक्षी तद्वदरसंहतः ॥ ५०० ॥ 
एव सति पराच्येव दुःख प्रत्यक्षमिष्यताम्‌ । 
प्रतीच्यात्मनि बेदोऽयमक्षादीनि निषेधति ॥ ५०१॥ 
विज्ञातारमरे फैन विजानीयादिति श्तिः। 
विदिताबिदिताभ्या तदन्यदेषेति च श्रतेः ॥ ५०२ ॥ 
अह सुखीति विज्ञानमात्मच्छायेककर्मकम्‌ । 
आत्मन्यारोप्यते भान्तेविदद्धिओोपचयेते ॥ ५०२ ॥ 


नत खात्‌ विक्रिया दुःखी साधिता का विकारिणः। 


चनि 


कौन होगा दुखी साक्षी नहीं ह करता भौर साक्षीदुसी नहीं हुभा 


करता ॥ ४९७ ॥ 

“नर्तः इत्यादि । विकारके बिना दुखी नही होता ओर विकारी साक्षी 
नही होवा है । मै तो बुद्धिके सहसो विकारोश्ा साक्षी हः सङि 
अविक्रिय हं ॥ ४९८ ॥ 

(शरीरेन्दरिय ० इत्यादि । शरीरेन्दिय-सघातमे बआामघ्का अभिमान 
करनेवाली चिदाभास सित बुद्धिके सुख, दु ख आदि विशेषण ह ॥ ४९९ ॥ 

उदासीनो! इत्यादि । जसे उदासीन पुरुष ठडनेके छ्एि उदयत हुए दण्डी 
परुषको देता है, वैसे ही युल, दुःख भादिसे युक्त बुद्धिको बुद्धिसे असहत 
( अरूग ) होकर साक्षी देखता है ॥ ५०० ॥ 

(एव सति" दइ्यादि । रेस दश्चामे पराक्‌ जो देदादि दै, उन्दीम दु खको 
भप्यक्षदूपसे देखना चा्िए । प्रप्यगामामे तो वेद॒ इन्धिर्योका निवेध करता 
है, इसहिए प्र्यगासामे दु खका प्रत्यक्ष ही नही होता ॥ ५०१ ॥ 

शिज्ञाता० इष्यादि । सन पदार्थोकि ज्ञाता भालमाको किससे जार्ने 
# 1 है, वैसे शै श्ञात ओौर अक्षात दोनोसे मिन्नै' यह मी 
ध ५५१ || 


(अह सुखीति इत्यादि । "भह सुखी ( भै युली हं ), यह ज्ञान मासाङ्की 
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नासिकाग्रे महद्‌ दुःख पादाङ्ष्ठाप्र इत्यपि । 
देहाबयवग दुख दष्टमात्मनि तत्कथम्‌ ॥ ५०४ ॥ 
प्रतीचि चेद्धवेद्‌ दुःखं व्याप्वुयाद्वोधवद्वपु; । 

विदद्‌ द्रषटुम्बरूपत्वातप्रतिक्रूरं च नो मवेत्‌ ॥ ५०५ ॥ 
आत्मनस्त्वेव भोगाय सवं प्रियमिति श्रतेः । 
सुखमात्मेकविषयमिति चेत्‌, तन्न युज्यते ॥ ५०६ ॥ 
यत्र वाऽन्यस्य क्लश्निः खात्तत्राऽन्योऽन्यत्मपरयति । 
इति भ्रान्तात्मविषय श्रुत हतं सुखात्मकम्‌ ॥ ५०७ ॥ 
यत्र तवात्मेव सवं स्यात्तत्र क केन पश्यति । 

इति बुद्धात्मनि द्वैत सुखदुःखादि वारितम्‌ ॥ ५०८ ॥ 
तुभ्य न रोचते पापात्‌ मया वित्यदुभूयते । 
प्रत्यक्प्रबणया इष्टया संसार कोऽपि नाऽऽत्मनि ॥ ५०९ ॥ 


जो चिदामासख्ूप छाया है, उसको विषय करता है । भान्त पुरुष आत्माम इस 
ज्ञानका आरोप करते है जर विद्वान्‌ उपचार करते हैँ ॥ ५०३ ॥ 

(नसिकाम्रे इत्यादि । नाभिकके अग्रमागमे बडा दस्र है, पेरके 
अगूठेमे बडा दुख, इस प्रकार देके अवयवे जो दु ख प्रतीत होता है, बह 
आत्मामे कैसे हो सकता है ? ॥ ५०४ ॥ 

श्रतीचि' इत्यादि । प्रत्यगात्म यदि दुख होता, तोज्ञानकी तरं 
सारे शरीरम व्याप हो जाता, जसे द्रष्टाका स्वखूप होनेसे ज्ञान भाभाकरे 
धतिङल-ेष्य-- नहीं ह, वैसे ही दु ख भी भास्मके प्रतिद्रूर न होता ॥५०५॥ 

आत्मन्‌ ०” हइप्यादि। यदि शड्का हो कि (मामके ही मोगके डिए्‌ सब प्रेय 
है" यह श्रुति भस्मामे ही घुख वतटाती है, तो यह शङ्का युक्त नदीं है ॥५०६॥ 

ध्यत्र' इत्यदि । क्योकि "जहा अन्यकी कर्यना होती है, वहां अन्य अन्यको 
देखता है इष श्रतिसे सिद्ध होता है कि युख्प द्वैव आन्त भामा है ॥५०७॥ 

शयत्र इत्यादि । "जि अवस्था सब भाता ही दै, उस अवस्थामै कौन 
किसको देखे, इस भकार श्चतिने ज्ञानी आत्मामे सुख-दं लादि द्वैतका निषे 
किया है ॥ ५०८ ॥ 

कतुभ्यम्‌' इत्यादि । बुम्द पापसे यह विषय पसन्द नहीं भता, परन्तु भे तो 

रस्यक्मवणदष्टिसे अनुभव करता द्र कि आत्मामं कोई मी संसार तीं है ॥५०९॥ 
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इच्छादेषादिमानात्मेत्येव समयबन्धनम्र्‌ । 

ता्षिकेः क्रियता तत्त नैव युक्त्योपपदते ॥ ५१० ॥ 

नित्याुमेय आत्मा चेत्‌ मनसा तस्य दुःखिता । 

न भायात्‌ , दृश्य आत्मा वेद्‌ द्रष्मावः प्रसज्यते ॥ ५११ ॥ 
षटरतवं दयता चाऽस्य निरश्त्वान्न युज्यते । 

सांश्त्वे स्यादनित्यत्व नाऽतो दु सित्वमात्मनः ॥ ५१२ ॥ 

अदु सित्वे परस्ये्टे तदन्यस्याऽप्यभावतः । 

कस्य दुःखनिवृ्यथमारञ्धोपनिषन्वया ॥ ५१३२ ॥ 

प्रत्यगन्ञानहैतूस्थदुःखित्वादिभ्रमोऽव यः 

तद्ध्वसमात्रसिद्यथंमारन्धोपनिषन्मया ॥ ५१४ ॥ 

नवसहूचेयमात्ेशषी दश्षमो विभ्रमाद्यथा । 

न वेत्ति दन्नमोऽस्मीति स्वीक्षमाणोऽपि तान्नव ॥ ५१५ ॥ 


“इच्छादेषा ° इत्यादि । भासा इच्छा, द्वेष आदिसे युक्त है , इस पकार 
तार्किकोनि अपने श्ालरमे माना दै, परन्तु बह युक्तिसे सिद्ध नदीं हयो सकता ॥५१०॥ 

(नित्यानुमेयः इत्यादि । क्योंकि यदि आप्मा निप्य अनुमेय है, तो मनसे 
उसके दु खफा प्रत्यक्ष नदीं हो सकता है यदि आस्मा दद्य है, तो द्र्टका 
अभाव हो जायगा ॥ ५११ ॥ 

द्रष्टृत्वम्‌! इत्यादि । आत्मा निरवयव है, हसङिए उसमे द्रष्टूख जौर 
हश्यत्व दोरनोकषा होना युक्त नदीं है । यदि उसे सावयवं मानो तो आल्मामे 
जनित्यत्की भाषि होगी, इसङढिए आत्मामं दु ख नहीं है ॥ ५१२ ॥ 

अदुःसित्वे! इत्यादि । दुम परमाम दु स नही मानते । जब जीव 
परमापमासि भिन्न ही नहीं है, तब किसके दु.खकी निव्रपिके ठिए तुभने उपनिषदृका 
सारम्म किया है * ॥ ५१२ ॥ 

भ्रत्यगज्ञान ० शइत्यादि । पत्यगाप्माके अज्ञानते उत्पन्न हुभा जो दु खक 
अम ह, उस अमकी निदृतधके किए मेने उपनिषदृका आरम्भ किया है ॥ ५१४ ॥ 

ननसंस्येयम्रक्षी इत्यादि । जैसे नौ ( नव ) पुर्पोको देखनेवाटा 
> ५ नौ फर्मोको ओौर णपनेको देता हुभा भी भमसे अपनेको द्यम नहीं 


॥ प्व = !| | 


चतुर्थः ब्राह्मण ] माषायुबादसदहित ९५७१ 











निशशेषानात्मरक्त द्दनिर्ञावात्मतच्क । 

न वेच्येकात्म्यमस्मीति स्वीक्षमाणोऽप्यनात्मनः ॥। ५१६ 
दश्चमोऽसीति षास्योत्थसम्यण्ञानानलर्चिषा | 
प्ुष्ाऽऽत्मदशमाज्ञान दश्चमोऽस्मीति वीते ॥ ५१७ ॥ 
तथा तचचमसीत्यादिवाक्योत्थक्ञानवद्िना । 
पलुष्राजतराऽऽत्मतमस्तज्ञ चे्ास्म्य प्रतिपद्यते ॥ ५१८ ॥ 
प्रत्यगन्नानहेत्‌त्थलाज्ञाचार्यादिसाधनः । 

तद्विरुद्ध मिजेकात्म्यं प्रत्यपद्यत मायया ॥ ५१९ ॥ 
प्रविष्टयंपजीव्याऽपि दोषः कोऽपि न वादिभिः । 
इहाऽऽपादयितु चक्यः प्रवेशस्तेन सुस्थिरः ॥ ५२० ॥ 
नन्वेव पर एवाऽ्र प्रविष्टथेत्तदा जनाः। 
परयन्ति त बिना श्ाल्लमिति शाले वथा भवेत्‌ ॥ ५२१ ॥ 








धनिषेषा ०” इत्यादि । वैसे ही आतमतत्वको न॒ जाननेवाला तथा अपनेते 
अतिरिक्त भहङ्कारादि सब तत्वौका साक्षात्कार करनेवाखा पुरुष सब अनासाभंको 
देता हुआ मी मे ब्रह द › इस प्रकार अपनी एकातताको नहीं देखता है ॥५१६॥ 

दु्मोऽ०” इत्यादि । 'दशमोऽसि' ( तु दशम है ), इस वाक्यसे उदन्न 
हुदे यथाथ ज्ञानख्पी निकी ज्वालसे दशमके शज्ञानको दग्ध करके 
'दशमोऽस्मि, ( भै द्म हूं ) इस प्रकार दशमको जसे देखता द, वैसे ही तत्व- 
मस्यादि .वाक्योसे उलन्न हु ्ानखूपी भग्निसे आत्माके भङ्ानको भौर भन्ञानजन्य 
संसारको वर्ध करके अपनी एकातताको जानता है ॥ ५१७१८ ॥ 

श्रत्यगज्ञान ० इत्यादि । प्रत्यगात्माके अज्ञानसे कल्पित शाख, आचार्य 
जादि साधनों द्वारा प्राप्र त्रह्मवियासे पुरुष दवैतके विरुद्ध अपनी एकातमताकरो 
जान छेता है ॥ ५१९ ॥ 

श्रविष्ठ ०” इत्यादि । परमात्मने दी प्रवेश किया है , इस पक्षका स्वीकार 
करनेमँ भी वादी लोग किसी प्रकारका दोष नीं दे सकते, इसङिए उसका प्रवेश्च 
स्थिर हो गया ॥ ५२० ॥ 

(नन्वेवम्‌ इस्यादि । यदि पर ही प्रवे फर गया है › तो उस प्रविष्ट हुए 
तरेतनको समी लोग शाख्के ही बिना देखते दै, अतं चाख् व्यथ होगा ॥५२१॥ 
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अहं प्राणिम्यह वस्म पर्याम्येतच्छरणोमि तत्‌ । 

मन्येऽहमित्यहम्बुद्या इष्ट॒ एवाऽखिरे परः ॥ ५२२ ॥ 

उच्यते त न प्श्यन्ति प्रविविश्चु स्तो जना । 

नोच्छ्वासमाषणे दष्टिश्चती वा स्तोऽस्य नो मतिः ॥ ५२३ ॥ 

प्रविषस्याऽस्ति वेच्छ्वास्षमाषणाचस्तु तावता । 

्रवे्टरि किमायात बाञ्रबोध्यः सएव हि ॥ ५२४॥ 

प्रविष्टस्य प्रवेष्टु रूपामेदेऽपि भिन्रतामू । 

प्रविष्टतयाप्रविष्टवधमाभ्यां को निवारयेत्‌ ॥ ५२५ ॥ 

प्रविष्ट ये प्रपरयन्ति नाऽप्रविष्टममी विदुः । 

व्याधत्वेन प्रपश्यन्तो न विदू राजपुत्रताम्‌ ॥ ५२६ ॥ 

व्याधोऽयमित्यसाबुक्तिर्याजयेत्राणसङकटे । 

राजदेवादिकोक्तिस्त॒ भवेद्हुफलप्रदा ॥ ५२७ ॥ 

तद्रसरविष्दियां सा संसारे नियोजयेत्‌ । 

अप्रविषटात्मदष्टिस्त॒ मोचयेत्‌ सर्व॑सङ्टात्‌ ॥ ५२८ ॥ 
(अहम्‌! इत्यादि । [ क्योकि ] मे इवास लेता दः मे बोकता द, मे देखता 

है, मे घुनता ई, भे सोचता ह, इस प्रकार जहम्बुद्धिसे सब कोग परमात्माको ही 

देख रहे टै ॥ ५२२ ॥ 

(उच्यते' इत्यादि । कहते दै--उस प्रवेशकी इच्छा करनेवाङेको शास््रके 
बिना अपने जाप ोग नहीं देख सकते हँ । ओौर इवास, मपरण, इष्टि, श्चति; 
मति ये भप्रविष्टके नहीं होते ॥ ५२२ ॥ 

्रविष्टस्याऽस्तिः इप्यादि । प्रविष्ठमे यदि श्वास, भाषण आदि तो 
इसमे प्रवेष्टामे ( प्रवेश करनेवाले ) क्या भाया ° क्योकि शाखसे बोध्य तो 
पेष्टा है ॥ ५२४ ॥ 

श्रविष्टस्य हस्यादि। भरविष्ट गौर प्रवेष्टाके खपम यदपि मेद महीं 2, तथापि 
पविषटत्व जौर खभरविष्टल घर्मोी भिन्ताको कौन हटा सकता है ° ॥ ५२५ ॥ 

श्रिषटमर' इत्यादि । जो प्रविषटको देखते दै, बे अप्विष्टको नहीं जान सकते, 
क्योकि उ्याधरूपसे देनेवाले पुरुष उसकी राजयुत्रताको नही जानते ह ॥५२६॥ 

¢व्याघोऽयम्‌” इत्यादि । जसे यह व्याध दै, इस प्रकारका वचन प्राणके सङ्कटे 
इक देता द गौर यह राजा दै अथवा देव दै, दसा कृथन बहुत एरका देनेवाल 
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अतोऽप्रविष्टदष्टयथं निन्यतेऽत्र प्रविषटदक्‌ । 
प्रविष्टद्चनं यत्स्या तदधनमात्मनः ॥ ५२९ ॥ 
अन्याव्ृत्तानसुगतं प्रत्यवस्तु स्वतो मितेः। 
तदिर्दरेह या इष्टिभिथ्याखूपेव सा मता ॥ ५३० ॥ 
अय मेयः प्रमाताऽह मानमेतदितीक्षणे | 
मिथ्याज्ञाने जनस्तुषटः स्वभमायेन्द्रजाटवत्र्‌ ॥ ५३१ ॥ 
नन्वत्र तंन प्र्यन्तीत्यनेन वचसोच्यते । 
प्रविष्टदशेनामभावः प्रविष्टस्यैव सन्निधेः ॥ ५२२ ॥ 
परात्मदशेनाभावपरत्वेन कथं त्वया । 
व्याख्यातमिति चेदत्र तच्छब्देनेति बिद्धि भोः ॥ ५३३ ॥ 
स एष इति पूर्वत्र तदेतच्छब्दयो; कमात्‌ । 
अप्रविष्टप्रविषटौ ढौ बाक्यार्थादुपबणितौ ॥ ५३४ ॥ 
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होता है, वैसे ही प्रविष्टि ससारके बन्धने डारूती हे ओौर अप्रविष्ट-दष्टि सब 
सङ्कटोसे मुक्त कर देती हे ॥ ५२७-५२८ ॥ 

(अतोऽ्रवि्ट०” इत्यादि । इससे धप्रविष्ट इष्टके छ्एि प्रविष्ट ष्की निन्दा 
की जाती है- परविष्टक्रा जो दशन दै, बह आतमाका दैन नहीं है ॥ ५२९ ॥ 

“अन्यावृत्ता० इत्यादि । स्वयम्भकाच दोनेसे भत्यक्‌ वस्तु न किसी अनुगत 
है जौर न किसीसे व्यावृत्त है, इस प्रकार विद्वानोंका अनुभव है, अत बह इससे 
विरुद्ध जो इष्टि वह्‌ मिथ्यादृष्टि ही है ॥५३०॥ 

(अय मेयः इत्यादि । यह प्रमेय दै, मे प्रमाता ह ओर यह प्रमाण दै, 
इस प्रकारके ईक्षणदूप मिथ्या ज्ञानमें स्वप्न, माया ओर इन्द्रनास्की तरह रोग 
सन्तोष क्रिये हए दँ ॥ ५२१ ॥ 

“नन्वत्र इत्यादि । यदि कहो कि तन्न पश्यन्ति इस वचनसे प्रविष्टे 
साथ-साथ प्रविष्टे दशनक्षा निषेध भी क्रिया गया है ॥ ५३२ ॥ 

4परातमम ०” इत्यादि । तो इसपर हमारा यह प्रन दै करि उस वचनका ताद्य 
परमालाके दर्धनके अमावमे है, एेसा व्याख्यान तुमने कैसे किया : कहते है-- 
सुनो, "तत्‌ः शब्दसे एेसा व्याख्यान किया ॥ ५२२ ॥ 

स॒ एष' इत्यादि । [क्योकि] स एषः इस पूर्वे वाक्यम क्रमसे (तत्‌, शब्दका 
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एतच्छब्दं परित्यज्य तच्छब्देनात्र वर्णनात्‌ । 

अप्रविष्टं परात्मानं प्रत्यभिज्ञापयेच्छुतिः ॥ ५२५ ॥ 

प्रविष्टदधैनामाबोऽलुभूत्या च विरुध्यते । 

अप्रविष्टाद्न त प्राृतेरनुभूयते ॥ ५६६ ॥ 

नन्वेकस्य परस्यैव प्रविष्टत्वं दशान्तरम्‌ । 

ततः प्रविषटदष्टौ स्यात्परस्यैवाऽ दशनम्‌ ॥ ५३७ ॥ 

राजान भूषितं श्ट न इष्ट इति लौकिकाः । 

न मन्यन्ते, प्रस्तेन इष्ट॒ एवाऽत्र पामरे; ॥ ५३८ ॥ 

दृष्टान्तो विषमोऽन्ये तु ृष्टान्ता प्ररृतोचिताः । 

श्रयन्तां दोषदुष्टाथां इहोदाहरणोचिताः ॥ ५३९ ॥ 

शङ्खोदकं पूतमपि शवहतौ धारित पुनः। 
अगङद्गोदकमित्याहुनैहि तस्याऽस्ति पतता ॥ ५४० ॥ 
प्रविष्ट जौर्‌ “एतत्‌, शब्दका भविष्ट, इस प्रकार दो भर्थोका वाक्यार्थसे वणेन 
किया गया है ॥ ५२४ ॥ 

"एतच्छब्दम्‌' इत्यादि । “तन्न पश्यन्ति इस वाक्यम “एतत्‌” शब्दका 
प्याग करके तत्‌? राब्दसे वणन किया गया है, इसि प्रतीत होवा है (त न 
परयन्ति" इस श्वतिमे उक्त तम्‌, पद अपविष्ट प्रमाप्माका वाचक हे ॥ ५३५ ॥ 

श्रविष्ट० इत्यादि । प्रविष्टके दर्च॑नका अभाव अनुमवसे विशद दै । 
भपरविष्ठके अदर्चनका तो अज्ञानी पुरुषोको अनुमव होता ह ॥ ५३६ ॥ 

(नन्वेकस्य, इत्यादि । एक ही पए्रमासमाकी प्रविष्टतदूप दुसरी अवस्था है, 
इसङिएु भरविष्टका द्येन होनेपर मी परमात्माक्षा ही दशन होता है ॥ ५३७ ॥ 

राजानम्‌ इष्यादि । जसे भुङ्कारोसे मूषित राजाको देखकर “राजा नदीं 
देखा इस प्रकार रोक नदीं मानते है, वैसे दी भक्ञानी रोग प्रविष्टको देखते 
हुए मी परमास्माको ही देखते है ॥ ५३८ ॥ 

“इष्टान्तो' इत्यादि । यदि कदो कि यह तुम्हारा इष्टान्त विषम दै, तो प्रकरणके 
योभ्य दोषोसे दषित अरथवाले दुसरे बहतसे इष्टान्त यहा विचमान है, उन्हे यनो ॥५३९॥ 

"गङ्गोदकम्‌" इत्यादि । यचपि गज्गाजरु अत्यन्त पवित्र दै, तथापि कुचेके 
चमदमे रख ॒देनेसे उसको गज्गा-जरु नहीं कहते जौर न वह पवित्र ही श 
जाता है | ५४० ॥' 


चतुथं ब्राह्मणं ] भाषानुबादसहित ९७५ 
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नमस्कृतोऽद्यचिर्विप्रो नमस्कारवता नहि! 
पूरयेदेवमेवाऽन्येऽप्युदाहायां दिज्ञाऽनया ॥ ५४१ ॥ 
स्वतः परोऽपि देहादौ प्रविष्टोऽकास्सत्येदोषतः । 
दूषितो दशनं तस्य न भवेत्परदर्शनम्‌ ॥ ५४२ ॥ 
अद्ृत्स्नत्वं यथाऽस्य स्याग्यवहारे तथोच्यते । 
शवासयोगात्‌ प्राणिता स्याद्रक्ता बदनयोगतः ॥ ५४२ ॥ 
दरष्टा ददशेनयोगेन शरोता श्रवणयोगतः | 
मन्ता मननयोगेन स्पष्रादौ योजयेत्तथा ॥ ५४४ ॥ 
एवं चाऽह प्राणितेति ज्ञाते वक्ाद्यसङ्गहः । 
वक्ताऽहमित्यपि ज्ञाते प्राणित्रादेरसङ्गहः ॥ ५४५ ॥ 
यतिदीधितचोरादिभूमिका धारयेन्नरः । 
तत्र दष्टे दीश्ितेऽस्ये दष्टा यत्यादयो नहि ॥ ५४६ ॥ 
यस्मिन्‌ दृष्टे ्दष्टोऽन्यो द्रष्टव्यः शिष्यते तथा । 
अद्ष्टेऽप्यन्यडृष्टिः स्याददतस्नस्तादृगुच्यते ॥ ५४७ ॥ 
"नमस्त ०! इष्यादि । नमस्कार किया इभा अशुद्ध बाह्मण नमस्कार करनेवार्छोको 
आश्वीद नदीं दे सकता, इसी प्रकारके जर भी उदाहरण हो सकते दै ॥५४१॥ 
(स्वतः इत्यादि । स्वरूपसे परमात्मा होता इभ मी वह देहादि 
भरवेश उरनेसे अङ्कृप्ल हो गया £, इसकिए प्रविष्टका दैन दषित हे, अत 
उसका दशन प्र-द थन नहीं हे ॥ ५४२ ॥ 
अदृत्स्नत्वम्‌' इत्यादि । व्यबहारमे जिस तरह इसमे भङृत्नत होता हे, 
उसे कहते है-- श्वास ठेनेसे भराणिता जौर बोरनेसे वक्ता कहराता है ॥ ५४३ ॥ 
द्रष्टा इत्यादि ! देखनेसे द्रष्ट, अवण करनेसे श्रोत्रा भौर मनन करनेसे 
मन्ता कहराता है । इसी प्रकार स्पष्टा आदिमे भी समक्षना चादि९ ॥५४४॥ 
(एवं चाऽदभ्‌' इत्यादि । मे प्राणिता द्र, फेला जाननेपर वक्ताका सग्रहं 
नही होता जौर ^ वक्ता ह " एसा जाननेपर प्राणिताका सग्रह नहीं होता ॥५४५॥ 
ध्यति०” इष्यादि । जहां नट यति, दीक्षित, चोर आदि स्वागोंको धारण करता 
है, वहा दीक्षिता ददीन होनेपर यति भादिका दथन जसे नही होता, वैसे ही 
प्रकतमे भी समक्षना चाहिए ॥ ५४६ ॥ 
"यस्मिन्‌" इत्यादि । जिसका दयौन होनेपर अन्य प्रेष्टम्य रेषं॒रह जात 
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प्रत्येदं दीधिताद्याश्च प्राणित्राद्याथ तादश्ाः । 
अतोऽदत्स्ना इमे ज्ञेयास्तदृष्टिस्तेन नाऽऽत्महक्‌ ॥ ५४८॥ 
अत्र केचिन्महात्मानोऽङृत्स्नत्वेन विनिन्दनात्‌ । 
अरोषोपाधिसंयुक्तः परात्मेति प्रचक्षते ॥ ५४९ ॥ 
मत्योः स मृत्युमामोति योऽत्र नानेव पश्यति । 

इत्यादिना विरुद्र॒तन्महतामेव शओोमते ॥ ५५० ॥ 
कर््राद्वपाधय छत्स्नाः परस्परविभमेदिनः । 
निरुपाधिक आमान्ति द्यागमापायसाक्षिणि ॥ ५५१ ॥ 
साक्षिरूपं स्वतः सिद्ध सर्वष्वव्यमिचारतः। 

कत्रादयः स्वतोऽसिद्धाः बहुधा व्यभिचारतः ॥ ५५२ ॥ 
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जौर जिसका दीन न होनेपर मी अन्यका ददन हो सकता टै, उसको 
अङकृत्सर कहते हे ॥ ५४७ ॥ 

श्रत्येकमू्‌' इष्यादि । प्रत्येह दीक्षित भादि जौर प्राणिता आदि वैसे ही 
हँ, इसक्िश इन सवको अक्त समक्षना चािए, उनका दैन भआालमदशन 
नहीं है ॥ ५४८ ॥ 

(अत्र केचिन्महा०” इत्यादि । यापर को दासा कदते है--अङ्कर्नकी 
निन्दा की दै, इसख्ि सव उपाधि्योँसे युक्त परमासाका दर्दन करना 
चाहिए ॥ ५४९ ॥ 

शत्यो" इत्यादि । "वह पुरुष भृयुसे श्र्युको परा होता है, जो इस 
भाता नानाभावको देखता हे इत्याचक श्ुतियोति विरुद्र यह कथन उन्ही 
महासार्योको शोमा देता है ॥ ५५० ॥ 

कत्रोहपाधयः” इत्यादि । कत्तं भादि सव उपाबि्यो परश्यर भेदवाी 
ह जौर इनकी उतत्ति गौर नायके साक्षी निरपायिक आत्मा्मे वे भीत 
होती दँ ॥ ५५१ ॥ 


साश्षिरूपम्‌' इत्यादि । साक्षीका स्वरूप स्वत.सिद्ध टै, क्योकि किती 
भी उपाधि साक्षीका व्यभिचार नहीं है, कत्त भादि अनेकरूपसे व्यमिनार- 
151 हैँ ४ इपरकिए वे सखतः भसिद्ध ४ ॥ ५५२ ॥ 
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देश्वतः कालतो रूपादवस्थातोऽर्थधर्मतः । 
सदान्यभिचरत्त्यन्ये कञ्रा्याः प्रत्यगात्मनि ॥ ५५२ ॥ 
अन्ञाताया यथा रज्ज्वा तदध्यस्तेकरूपिणामू । 
व्यभिचारः स्गादीना प्रतीच्येवमनात्मनाम्‌ ॥ ५५४ ॥ 
संयुक्तो नामरूपाभ्यां प्राणनादिष्ु कर्म॑सु । 
लयते मोहतः भ्रत्यग्रज्जुः सर्फादिभि्यथा ॥ ५५५ ॥ 
प्राणादिक तस्य नामः रूप इवासादिधारणम्‌ । 
व्योम्नीव तरवो नेते सम्भाव्यन्ते चिदात्मनि ॥ ५५६ ॥ 
अनन्यमेयतन्मानमाद्‌ वस्त्वविभागवत्‌ । 
अमेयमानमात्रे$ तदात्मेति प्रचक्ष्महे ॥ ५५७ ॥ 
यत॒ एवमविद्योत्थं प्राणाचस्याऽतदात्मनः। 
नामरूपमतस्ताभ्या पश्यन्नपि न पश्यति ॥ ५५८ ॥ 


देशत” इत्यादि । जिस देश ओर कारस्मे जो वस्तु होतीहे, वहं 

सन्य देच यौर कार्म नहीं होती । एक वस्तुका जैसा स्वखूप होता है, वह 
दुसरेका नही होता । एककी जो जन्मावस्था होती है, वह दृपरेकी नदीं हठी 
जर एक पदार्थका जो धर्म होता है, बह दृसरेका नीं होता, इस प्रकार कत्त 
दिका प्रत्यगात्मामे सदा व्यभिचार देखा जाता है ॥ ५५३ ॥ 

'अज्ञातायामू' इत्यादि । जसे अज्ञात रज्जूमे भध्यस्त मारा मादिका उसमे 
व्यभिचार होता हे, वैसे हयी प्रत्यगात्मामे अध्यस्त अनात्माभोंका व्यभिचार 
होता है ॥५५४॥ 


(संयुक्तो इत्यादि । जसे सपीदिसे हीन भी रज्जू अन्ानसे सपोदिरूप 
प्रतीत होती है, वैसे हयी प्रत्यगासा प्राणनादि क्म करनेपर भन्ञानसे दी नाम- 
रूपसे युक्त प्रतीत होवा है ॥ ५५५ ॥ 

श्राणादिकम्‌' इत्यादि । प्राण भादि उसके नाम है, खासादि धारण उसके 
हप है, इनका भाका्यमे बरक्षोकी तरह विदात्ामे सम्भव नहीं है ॥ ५५६ ॥ 

अनत्यमेय०› इत्यादि । जो किसी दूसरेसे जानने योग्य नदीं है, जो स्वय 
ही भरमाण है एव जो स्वय ही परमाता ह, वास्तवे जो सब विभार्गोसे श्रुन्य होनेसे न 
भ्रमेय है, न प्रमाण षै, न प्रमाता है, पेसी वस्तुको हम आत्मा कहते हँ ॥५५७॥ 

'यत एवमविदयोत्थम्‌' इत्याद्वि। चकि भाण जादि नाम रूपसे रहित आत्ाके 
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प्राणनादिषृतां मध्ये एकैक यः समीकृते । 
न॒ स जानात्यद्त्छत्वादेतदीधित्षस्तनः ॥ ५५९ ॥ 
सर्वेषा मेलन त्वत्र दृषितं महता मतम्‌ । 
न चाऽ्देष मेरुयित्वा व्यवहतै श्चमो नरः ॥ ५६० ॥ 
अतो यः प्राणिमीत्यादि स्मस्पं याबदीक्षते । 
अक्रियाकारकं वस्तु न ताबदेद ततः ॥ ५६१ ॥ 
यता्प्वेशचः श्रत्युक्त पुनः श्त्या स निन्ये । 
इत्यत्राऽमिप्रायमेदः कोऽसाविति स ईयते ॥ ५६२ ॥ 
बरह्ममोधद्वारतया प्रवेशः प्रतिपादितः । 
दवार ब्रह्मतया भ्रान्त्या ये विदुस्तान्िनिन्दति ॥ ५६२ ॥ 


भाण आदि नाम रूप भविधयासे उन्न हए £, इसङिए नामरूपसे युक्त आत्मको 
देखता इभा भी पुरुष नही देखता है ॥ ५५८ ॥ 

श्राणनादिदृताम्‌" इत्यादि। पाणनादि करियाेकि कर्ताेकि मध्यमे से 
ओ एक-एकको देता हैः वह अज्ञानी है, क्योकि इसका जाना हा जास्मा 
अङ्कत्स्न हे ॥ ५५९ ॥ 

“सर्वेषामर' इत्यादि । [ च छृतसतत्व यदि भामाका स्वाभाविक ध्म हो, 
तो एक ही कार्म प्राणनादि सब व्यापार हो जा्यैगे, यह इष्ट नहीं है, इसे 
कते है--] सब उपाधियोको मिलाकर परमाप्माका दशैन करना चाहिए, इस 
प्रकारका महासार्थोका मत दृषित्र है, क्योकि सब उपाषियोँको मिरकर व्यवहार 
करनेमे मनुष्य असमथ है ॥ ५६० ॥ 

अतो यः इप्यादि। इसरिए पुरूष जब तक प्राण आदि खद्पको देखता 
है, तब तक परमा्थरूपसे भक्रिया कारक वस्तुको तदी जानता ३ ॥ ५६१ ॥ 

(यत्नातपवेश्चः' इत्यादि । शृतिने यतसे प्रवेश कषा जौर शतिने दयी 
भवेशकी निन्दा की, इस अभिप्रायका क्या मेद्‌ है, उसे कहते है ॥ ५६२ ॥ 

जक्ममोध ०” इत्यादि । विदामासके द्वारा ब्रह्मका ज्ञान होता ह, यह वेच 
धृतिकरा तासे है, ईस तालय्को न॒ जानकर आन्तिसे जो बिदाभासको जदय 
जानते दै, उनकी शति मिन्दा करती है ॥ ५६३ ॥ 


र 
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विद्याभासोऽपोदितः स्यात्कदैदश्ैननिन्दनात्‌ । 

इत्यक्त व्यादरत सवं जडाजडविभागवत्‌ ॥ ५६४ ॥ 
प्रमेय प्रमितिद्ार प्रमाभासविनिन्दनम्र्‌ । 
त्रयश्चुक्त्वा प्रमित्यथं विदयाघ्रप्रमथोच्यते ॥ ५६५ ॥ 
प्रयेणाऽऽरोप एवाञतर तृतीयेऽध्याय शयते ¦ 

तथापि तदयुख्यत्वज्ञष्त्ये विद्या च सूचिता ॥ ५६६ ॥ 
अन्यथाऽऽरोप एवाऽत्र प्रतिपाद्य इति भमः । 
्राष्तुयात्‌ ; तद्रशदासाथ विद्या मुख्यामश्प्रयत्‌ ॥ ५६७ ॥ 
आत्मेत्येवभरुपासीतेत्येवत्प्ररयुदाहृतम्‌ । 

अपरेऽ्र विकल्पेन चतुधां षत्रमूचिरे ॥ ५६८ ॥ 
आस्मेस्येकमिर्दं धत्रं कण्डिकाद्यमेव वा। 
अध्यायो वा समस्तोऽयमध्यायदयमेव वा ॥ ५६९ ॥ 





4विद्याभासो०” इत्यादि। कत्तीके दशैन्ी निन्दासे विच्ामासका अपवाद हो 
गया । इस प्रकार जड़ भौर चेतन विभागवाख सम्पूरणं व्याञ्रत कहा गया है ॥५६४॥ 

श्रमेयमू' इत्यादि । प्रमेय, भमितिद्वार ओर प्रमामासकी निन्दा--इन 
तीनोको कहकर अन प्रमितिके ङिए विदयासूत्र कहा जाता है ॥ ५६५ ॥ 

श्रायेणाऽऽरोप इत्यादि । यथपि इसमे तृतीय अध्यायमें प्राय" आरोपका 
ही कथन किया जाता है, तथापि वह मुख्य नहीं है, इस प्रकारके ज्ञानके ङिष्‌ 
विच्याका सूचन किया गया है ॥ ५६६ ॥ 

(अन्यथाऽऽरोपः इत्यादि । अन्यथा यह अम हो सकता हे कि इस अध्यायमें 
आरोपक्षा दी प्रतिपादन किया गया है, जतत इस अमको दूर करनेके किए मुख्य 
विद्यासूत्र कहा गया ॥ ५६७ ॥ 

"आत्मेत्येव ०? इत्यादि । "भआत्मेतयेवमुपासीतः' यष्ट सूत्र कहा है । यहापर 
को$ भाचायै विकल्पसे चार सूत्र कते हँ ॥ ५६८ ॥ 

'आतमेत्येक °` इत्यादि । को कहते दै--भातमा यह एक सूत्र है । 
कोई कहते है- दो कन्डिका्णे सूत्र 2 । को कहते है यह एक ( समूचा 
तृतीय ) जध्याय ही सूत्रैः, कोद कहते ददो ८ तूतीय, चतुर्थ) 

अध्याय ही सूत्र है ॥ ५६९ ॥ 
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अव्याढृतप्रवेश्ात्मपदनीयग्रियोक्तयः । 

पश्च घूत्राणि गीतानि कैशित्तान्यपि सन्तु बा ॥ ५७० ॥ 
यथोक्ताना त॒॒षव्राणामाशाज्ञाथंसमापनात्‌ । 

वृत्तिः स्यादुत्तरो गरन्थस्तत्र चेषां समापनात्‌ ॥ ५७१ ॥ 
सर्वथाऽप्यात्मघ्ज्ेऽस्मिन्विवादो नाऽस्ति तरचित्‌ । 
तत्छत्रेण निवर्त्य या श्षङ्का सा ताबदुच्यते ॥ ५७२ ॥ 
व्याढृते हैतकायभ्यामव्यक्तं कारणेन तत्‌ । 
तिरोहितं वस्तुतच्वं कथ तन्तं ॒विदरुष्यताम्‌ ॥ ५७२ ॥ 
कायकारणबद्धौ तापिष्येते विश्वतेजसौ । 

प्राज्ञः कारणबद्धः स्यादिति नेगमिक वचः ॥ ५७४ ॥ 
तुरीये तृक्तबन्धौ तौ न सिच्यत इतीरणात्‌ । 
तुरीयत्वेन बोद्धव्यमिति चेत्तत्कदा बद ॥ ५७५ ॥ 





(अव्याद्त ०” इत्यादि । कुछ रोग कहते दै--अव्यङृत ( अज्ञात आत्म- 
तत्त, ओ जगत्‌का निदान है ), उसका ष्ट जग्मे पवेश, ज्ञातव्य भातमा, 
उसकी पदनीयता जौर उसकी प्रियता इस तरह पोच भकारे सूत्रदै। येभी 
पोच सूत्र हो, इससे ङ हानि नहीं है ॥ ५७० ॥ 

'वथोक्तानाम्‌ इत्यादि ! चालकी समा्तिपयैन्त उत्तर प्रन्थको यथोक्तसूत्नोका 
बृतचिरूप ( व्यारूयानरूप ) समञ्चना चाहिए, क्योंकि इन्दं सूत्रे सध्यायकी 
समाघि है ॥ ५७१ ॥ 

सर्वथा" इत्यादि । सर्वथापि यह भालसूत्र है, इसमे किसीको विवाद्‌ नहीं 
ह, इस सूत्रसे निदृत करने योग्य जो शङ्का दै, इसे परे कहते ॥ ५७२ ॥ 

“्याठृते' इत्यादि । वस्तुतत्व ( भातस्वरूप ) व्याङ्ृतम ८ जात्‌ ओर 
स्वम अवस्थामे ) कारण-भज्ञान--जौर कार्थ--श्रीर--से विरोहित है ओर 
अव्यक्तम ८ युषुपि अवस्था ) कारणसे तिरोहित है, अत. वह कैसे जाना 
जा सकता है ° ॥ ५७३ ॥ 

(कायकारण ०” इत्यादि । [ क्योकि ] विद्व धौर्‌ तेजस काय जौर कारणते 
बद्ध देँ ओौर राज्ञ कारणसे बद्धं है, यह निगमका वचन है ॥ ५७४ ॥ 


| रीष स्वादि । इरीयमे दोनो बन्न सिदध नही तेष इष 
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विस्फारिताक्षो जानाति चब्दायेव न तत्परम्‌ । 
आपीतकरणग्रामः शब्दादपि न वेत्ति हि ॥ ५७६ ॥ 
एतच्छङ्लानिवृ्यथमात्मेत्येवेति स्वरणम्‌ । 

उक्त्वा पदां शङ्काया उत्तरं योजयिष्यते ॥ ५७७ ॥ 
यच्चाऽऽभ्रोति यदादत्ते यच्चाऽत्ति विषयानिह । 
यच्चाऽस्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति कथ्यते ॥ ५७८ ॥ 
व्याम्रोत्यनबरेषेण सर्पादीन्‌ सरगिवाऽखिलान्‌ । 
कट्पनाधिष्ठानतया प्रत्यदङात्मा भवेत्ततः ॥ ५७९ ॥ 
सर्बाधिष्ठानसन्मात्र हत्यशेषजगतप्रति । 

अधिष्ठानतया व्यानं श्चतिद्ेते सदाऽऽत्मनः ॥ ५८० ॥ 
स्वरचिदाभासमोहेन तदुत्थानखिरान्‌ यतः । 
आद्तेऽनात्मनः प्राज्ञस्ततशाऽऽत्मेति तं विदुः ॥ ५८१ ॥ 








केथनसे तुरीयरूपसे उसे जानना चाहिए, यदि यह कहो, तो बतो किं कब 
जाननां चाहिए ॥ ५७५ ॥ 

शविस्फारिताक्षो" इत्यादि । जब इन्विय खुडी रहती दै, तब तो शब्दादि- 
को जानता है, परमात्माको नहीं जानता ओौर युषुपि अवस्थामे जब इन्द्रियो 
डीन हो जाती है तब शब्द आदिको भी नहीं जानता ॥ ५७६ ॥ 

(एतच्छङ्ा ०‡ इत्यादि । इस शङ्काकी निदृत्तिके छप्‌ (आसेप्येवोपासीत' बह 
सूत्र कहा गया £ै, अत पहर उसका पदार्थं कहकर शड्का उत्तर कगे ॥५७७॥ 

'यच्चाऽऽभ्रोति' इत्यादि । र्चूकि यह विषर्योको व्याप्त करता दै, अहण 
करता है गौर खा ङेता है, इसङिए ओर चकि इसकी सत्ता भ्यापक दै, इसकिणु 
इसको आत्मा कहते दै ॥ ५७८ ॥ 

“व्यामोत्य ०” इत्यादि । चक्रि जैसे माडा सर्पं आदि सब करित पदार्थोो 
व्याप्त कर ठेती है, वैसे दी सव कटपनार्भोका अधिष्ठान होनेके कारण परत्यकूने सब 
पदार्था भ्याप्त क्रिया है, इसङ्ए वह आमा है ।। ५७९ ॥ 

शुर्वाधिष्ठान० इत्यादि । सवका गधिषटान सन्मात्र है, इस प्रकारकी श्रुति 
सबका अधिष्ठान होनेके कारण सव अनालाभेमिं आत्माकी व्यापि कहती है ।५८०॥ 


(सखचिद्‌[०? इत्यादि । भज्ञानसे उत्पन्न हुए सन अनात्म पदूर्थोको 
१२६. . .. .. । 


९८२ बृहदारण्यकवारतिकसार [ १ अध्याय 





पर॒ आत्मनि सर्वेऽपि सम्प्रतिष्ठन्त एके । 

पथिव्याद्या अनात्मानं इति चाऽथवेणे वचः ।॥ ५८२ ॥ 
आत्माभासाः पराचीना धीवत्तीर्विंषयोन्युखाः । 

प्रत्यद्डत्ति यतोऽतोऽसाबासमेत्यक्तो मनीषिभिः ॥ ५८३॥ 
विश्वो हि स्थुलथुडनित्यं तेजसः प्रविविक्तुक्‌ । 

आनन्दभुक्‌ तथा प्राज्ञ इति चाऽऽगमक्चासनम्‌ ॥ ५८४ ॥ 
अन्यावृत्तानच॒गतः पूर्णः स्वात्मन्यवस्थितः । 

यतोऽस्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति पद्यते ॥ ५८५ ॥ 
तद्विष्णोरिति मन्त्रोऽपि विष्णुस्तत्परम पदग्‌ । 

चष्ुर्वदाततं व्यो व्याचष्टे प्रत्यगात्मनि ॥ ५८६ ॥ 


पमनम 


भपने निदाभायसे युक्त भज्ञानसे प्राज्ञ रहण कर स्ता है, इसङ्िए उसको 
मासा कहते है ॥ ५८१ ॥ 

“पर आत्मनि" इत्यादि । प्रथ्वी आदि सव अनास पदार्थं उस एक पर- 
मासँ दी डीन हो जाते है, यह सथर्वैणका वचन है ॥ ५८२ ॥ 

(आर्मामासा" इत्यादि । चिदाभासोसे युक्त विषयकी जर आती इई 
बहियैख बुद्धिबृपिर्योको प्ष्यक्‌ आस्मा खा केता ै अर्थात्‌ साक्षात्कार 
कृरता है, इसकिए मनीषी छोग उसको आत्मा कहते है ॥ ५८२ ॥ 

“विश्वो हि" इप्यादि । विश्व स्थूल्युक्‌ (स्थूरका साक्षात्कार करनेवारा ) 
है, तेजस प्रिविक्तयुक्‌ ८ सृष््मपदार्थोशा साक्षात्कार करनेवाडा › ह जौर प्राज्ञ 
मानन्दसुक्‌ है, इस प्रकार आगमका चासन है ॥ ५८४ ॥ 

अव्यावृत्ता० इत्यादि । चकि यह किसीसे व्यावृत्त नहीं है, किसी अनुगत 
नही है, पूर्ण है, भने ही रूपमे स्थित है ओौर सर्वत्र यह विमानै, 
इसकिए इसको भामा कहते ह ॥ ५८५ ॥ 

(वदिष्य °' इत्यादि । (द्वष्णोः' गह मन्त्र ओ यही कहके कि 
विष्णुः प्रपद्‌ है, आकाशम चञ्चुकी तरह वह विष्णु पनी भात्मामे ही 
यप्‌ है, कोरि भनास पदारथ है ही नहीं ॥ ५८६ ॥ 
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चतुरविंधनिरुक्याऽत्र चत्वारोऽथौः प्रकीितवाः । 
अधिष्ठानं कारणत्वे जीवमानो विथुक्तता ॥ ५८७॥ 
यन्धुक्तरूप साशितवाब्याकृतेऽव्याकृतेऽपि तत्‌ । 
अतिरोहितमत्रात्मशब्देनेतद्धि दरत्रितम्‌ ॥ ५८८ ॥ 
प्रत्यक्तया यः प्रथते स्वयञ्ज्योतिःस्वमावकः । 
तिरोधीयेत यद्येष जगदान्भ्य तदा मवेत्‌ ॥ ५८९ ॥ 
जिघध्राणीममह गन्धमिति यो वेच्यविक्रियः । 
स आत्मा तत्पर ज्योतिरिति बेद्िरो वचः ॥ ५९० ॥ 
आत्मश्चब्दधियोरात्मा विषयो नेति भाषितुम्‌ । 
ध्रतरऽस्मिन्नितिश्ब्दोऽयं यथेतत्स्यात्तथोच्यते ॥ ५९१ ॥ 
व्यवहत्तं शक्य एष न॒ च माण्ड्क्यवाक्यतः | 
अमात्रो यथतुथं सोऽव्यवहायं इतीदशात्‌ ।॥ ५९२ ॥ 


(चतुविधं ° इत्यादि । चार प्रकारकी निरुक्तिसे चार प्रकारके अथं के गये 
है --मविष्ठान, कारणत्व, जीवभाव शौर विुक्तता ॥ ५८५७ ॥ 

"यन्युक्तरूपम्‌” इत्यादि । जो स॒क्तका स्वरूप दै, वह साक्षी है, मतः ष्याङ्तं 
शौर अग्याङ्ृत--इन दोर्नोमि भतिरोहित ८ छपा इ नहीं ) है, उसीकां 
मआस्म्चब्दसे यहो सूत्रण किया गया है ॥ ५८८ ॥ 

श्रत्यक्तया' इत्यादि । जो स्वयज्योति स्वमाव आता प्रष्यगृरपसै 
प्रतीत होता है, वह यदि तिरोहित होजाय, तो सारा जगत्‌ ही भन्थ 
हो जायगा ॥ ५८९ ॥ | 

जिघ्राणी ०” इत्यादि । भे इस गन्धषठो सूषता ह” इस प्रकार विकारकै 
बिना जो गन्धको जानता है, वह आत्मा प्रमाता ही है, एेसा उपनिषद्‌का 
वचन है ॥ ५९० ॥ 

आत्मश्चब्द० इत्यादि । "आत्मा इस शब्दका जौर "आपा इसं 
ुद्धिका विषय त्मा नहीं है, इस अथेको कदनेके छिए इस सूत्रम जिस भरकारका 
(इति, चब्द का गया है, उसी पकारका %ति' शब्द बतङते हैँ ॥ ५९१ ॥ 

“यबदतुूः श््यादि । इस आसमाकषा व्यवहार नहीं हो सकता है, क्योकि 
माण्डूक्य शरतिने कषा है कि वह तुरीय अमात्र दे, अव्यवहाये है ॥ ५९२ ॥ 


९८४ बृहदारिण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


अभिज्ञा चाऽभिवदनयुपादानमिति त्रिधा। 
व्यवहारं उपादानं सर्वगे सम्मवेन्नहि ॥ ५९३ ॥ 
यतो वाचो निवचैन्ते हयप्राप्य मनसा सह । 
स॒ ब्रह्मानन्द इत्युक्ते व्यवहारान्तर च न ॥ ५९४ ॥ 
अथाऽपि बधसिद्यथं यदि व्यवजिहीर्षितः ¦ 
्रत्यक्तदा मनोवाग्भ्यामात्मेत्युपचरेदयुम्‌ ॥ ५९५ ॥ 
यत्रेति परश्चब्द्‌ः स्यात्तत्रोपचसितिं बच. । 
जयेष्ठं पितेति पर्यन्तीत्यादावेवमवेक्षणात्‌ ॥ ५९६ ॥ 
अवाद्चनसगम्यत्वमितिश्ब्देन स्चितम्‌ । 
अन्यत्र च श्रत साक्षात्तथाऽप्येतन्न युज्यते ॥ ५९७ ॥ 
का वाचोऽतो निवतेन्ते न ताबह्ौकिकोक्तयः। 
अप्रसक्ते वेदवाचा निवृत्तौ तचो ब्रथा ॥ ५९८ ॥ 








अभिज्ञा" इत्यादि । नाम; कथन सौर अहण यों तीन प्रकारका 
व्यवहार हणा करता है । इनमें से सर्वव्यापक जात्म प्रहणड्प व्यवहारा तो 
सम्भव ही नही है ॥ ५९३ ॥ 

ध्यतो बाचो' इप्यादि । मनके साथ सव प्रकारकी बाणी जिसको प्राप 
कि बिना दही रौर आती है, बह ब्रह्मानन्द दै, एेसा श्वतिके कहनेसे अन्य दोनों 
व्यवहार भी उसर्मे नीं हो सक्ते ॥ ५९४ ॥ 

(अथाऽपि, इत्यादि । यदि ज्ञानकी सिद्धिके ङिए प्रत्यग्वस्तुका व्यवहार 
करना ावक््यक हो; तो भत्यक्‌ वस्तुके रए मन ओौर वाणीसे “आत्मा! इस 
प्रकार उपचार करँ ॥ ५९५ ॥ 

धयत्रेति इत्यादि । जिर शब्दसे आगे “इति, शब्दा प्रयोग हो उसमे 
चन उपचरित इभा करता है । जसे “ज्येष्ठ पितेति पद्यन्तिः ८ बड़े भाईको 
पिताके खूपमे देखते दै ) इत्यादिमें देखा जाता है ॥ ५९६ ॥ 

(अनाडूमनस०' इत्यादि । "भासेति इस इतिः शचब्दसे भात्मामे मन ओर 
वाणीकी अगम्बता सूचित होती है, अन्यत्र यह भगम्यता साक्षात्‌ घुनी भी शै, 
पथापि अगम्यता युक्त नदीं है ॥ 8९७ ॥ 


“का वाचोऽतो' इत्यादि । कौन-सी वाणी है, जो निद्र हो जाती ह । 


चतुर्थ ब्रादीण ] भाषासुवादसहित ९८५ 


'यतो वाचो निवेन्ते इत्येतदवेदिकं वचः । 

ब्रह्मणो विनिदृत्तं स्किमन्यत्रतिपादयेत्‌ ॥ ५९९ ॥ 
शृण्वात्मनि वचस्त्वेतद्माच्यत्वं प्रतिषेधति । 
नाऽऽत्मान बक्तयतथेतदात्मनो बिनिवस्येते ॥ ६०० ॥ 
तथेवाऽशब्दमरपशेमिति शब्दादयपदनुतिः । 

यथा चाऽस्थलमित्यादि तथा वाच्यत्ववारणम्‌॥ ६०१ ॥ 
अस्थुलादिवचो यदत्‌ स्थृरत्वादिनिषेधतः । 
पयेवस्येद्रह्मतचवे तथा वाच्यतनुद्वचः ॥ ६०२ ॥ 
निषेभ्यविषयत्वेन निषेधवचनेनेहि । 
ब्रहमवाच्यमपि स्वेतद्ट्यते विषक्तिवत्‌ ॥ ६०३ ॥ 








लौकिक वाणियोकि विषयमे तो यह कह नहीं सकते, क्योंकि उनकी भामा प्राति 
ही नी है । यदि कहो कि बेदके वचन यदि निदृत्त होते दै, तो वेदके बचन 
ही व्यथे हो जार्येगे ॥ ५९८ ॥ 

ध्यतो वाचो" इत्यादि । श्यतो वाचो निवर्ते, यह वैदिकं वचन ब्रहमपे 
निदत्त होकर दूसरे किंस भर्थका क्या प्रतिपादन करेगा ॥ ५९९ ॥ 

श्यृष्बात्मनि! इत्यादि । यनो, यह वचन आस्मामे वाच्यतवंका निषेध 
करता है, भालाको नहीं कहता, इसङिए आत्मासे निदृत्त होता है ॥ ६०० ॥ 

(तथेवाऽ० इत्यादि । उसी पकार अशब्द, अस्प ये वचन भाार्मे 
शब्द जौर स्परका निषेध करते दै, जसे “अस्थूलम्‌, यह वचन स्थूर्तका 
निमिष करता है, वैसे दयी “यतो वाचो निवर्तन्ते यह वचन आत्मामे बाच्यत्वका 
निषेध करता है ॥ ६०१ ॥ 

“अस्थुलादि °> इत्यादि । अस्थूखादि वचन जसे स्थूरुतवादिका निषेधं 
करके ब्रह्मत्छमे पयैवसन्न होते ह वैसे ही यतो वाचो निवरैन्तेः इत्यादि 
वाच्यप्वका निषेव करके ब्रह्मतत्तवमें पयैवसन्न होता है ॥ ६०२ ॥ 

(निषेधविषयत्वेनः इत्यादि । निषेधवचन शब्दादि निषेध्यको विषय 
करते --हइसकिए त्म उनका वाच्य नदी है, किन्तु विषभोजनकी 

तरह रक्ष्य है ॥ ६०३ ॥ 


९८६ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


ष ककाकावययक व ।ानदो य ि्याादा न्या्याकन्न्न्दान्ाकन्ीन्यकन्यक्दकन््ककन्नक क्र ककरन्नक्कनन्वक्रन्ककननककृनकक्रन्युकर्वोकरकरण्दोकय 


विषं थुड्श्ष्वेति वाक्येन नोच्यते युक्तिवारणम्‌ । 
पदा्थासङ्गतेः किन्त॒तत्तात््थेण रक्ष्यते ॥ ६०४ ॥ 
अवाच्यन्रह्मणो वाक्यं निवृत्तमपि' साथकम्‌ । 

यतो रक्षणयाऽप्यत्र वाक्येन बह्म बोध्यते ॥ ६०५ ॥ 
निषिद्धे सति वाच्यत्वे सत्यज्ञानादिकान्यपि । 
रश्षयन्त्येव नो तत्वं श्लुवते तदसम्भवात्‌ ॥ ६०६ ॥ 
स्थूलत्वादि यथा नास्ति निषेभ्यत्वात्तथाऽऽत्मनि । 
सत्यत्वाद्या बाच्यधमां न सन्त्येषा निषेधतः ॥ ६०७ ॥ 
करप्यस्थौल्यनिषेधस्य बाच्यस्य द्वारता तथा । 
कटप्यधर्मविधिर्वाच्यो दवार बह्मोपलक्षणे ॥ ६०८ ॥ 
आरोप्याधिष्ठानमावः सम्बन्धो दाररक्ष्ययोः । 

यः सपं रज्जुरेषेति यथा तद्वदितीष्यताम्‌ ॥ ६०९ ॥ 





(विषं थद्कष्वेतिः इत्यादि । शविष मुङ्कष्व' ( तु विषका भोजन कर ) यहं 
वाक्य भोजनश़ा निषेध नहीं करता है, क्योकि निषेधमे पदार्थोद्ी सङ्गति नहीं है, 
किन्तु तात्ययेदृत्तिसे शस ॒वाक्यका टक्ष्य मोजनका अमाव है ॥ ६०४ ॥ 

(अवाच्य ०” इत्यादि । अवाच्य ब्रह्मते निवृत्त इभा मी वाक्य सार्थक दै, 
क्योकि रक्षणासे यह्‌ वाक्य नह्मका बोधक है ॥ ६०५ ॥ 

(निषिद्धेण इत्यादि । वाच्यत्वका निषेध होनेपर सप्य, ज्ञान आदि पद्‌ भी 
लक्षक ही दै, े तत्को कहते नहीं द, क्योकि उसका कथन्‌ असम्मव है ॥६०६॥ 

स्थूरत्वादि' इत्यादि । जसे निषेधका विषय होनेसे भात्मा्म स्थूरत्वादि 
मही है, वैसे ही सत्यत्व जादि वाच्य धर्मं भी भामामे नहीं है, क्योकि भममे 
समी प्रकारके धर्मोक्षा निषेध है ॥ ६०७ ॥ 

र्पस्थौट्य ० इत्यादि । वाच्यमूत कलित स्थौश्यक्रा ज निमेष है, 
बह जसे ब्रहमके ज्ञानम द्वार है, वैसे ही कित्र सत्यत्र भादि वाच्य धर्मं भी 
अ्हमके ज्ञानमें द्वार दँ ॥ ९०८ ॥ 

आरोप्य०* इत्यादि । द्वारं जौर ठक््यका जारोध्य-मविष्ठानभाव ही 
सम्बन्ध है, जसे जो यह सपं है, वह्‌ रज्जु है, वसे ही कदत जगत्‌ नक्ष ष, यह्‌ 

समन्चना चाहिए ॥ ६०९ ॥ 


चकर्थ बराक्षण ] भाषामुषादसदहिते ९८७ 


कथं लक्ष्यत्वमत्यन्तवाच्यस्येति न चोबताम्‌ । 
अत्यन्तावाच्यश्चब्देन रु्यस्येवाऽ सम्भवात्‌ ॥ ६१० ॥ 
अत्यन्तावाच्यश्ब्दोऽय निर्थशेत््पेरितः । 
पु्रोन्मच्प्रखापः स्यात्‌ सा्थत्वेऽथेः स कीदशः ॥ ६११ ॥ 
धाच्यत्वे व्याहति" स्पष्टा रुश्यत्वे स्यात्‌ समीहितम्‌ । 
सिद्धं भवत्यवाच्यस्य र्ष्यत्वाङ्गीकृतेरिह ॥ ६१२ ॥ 
प्रतिवादिभ्रमस्याऽयमनुवाद इति त्वया। 

त्र मन्तव्यं यतोऽ्यन्तावाच्यशब्दस्तु लौकिकः ॥ ६१३ ॥ 
कौ तर्हि ुख्यलक्ष्यार्थो लौकिकाविति वेच्छुणु । 

ख्यो बाच्यत्वधर्भस्य निषेध शब्दसद्धतेः ॥ ६१४ ॥ 


"नु 





(कूरं रक्ष्यत ०” इत्यादि । अत्यन्त अवाच्य ब्रहम रक्ष्य कैसे हो सकता हैः 
यह तक नहीं करना चाहिए, क्योकि अत्यन्तावाच्य शब्दका अथे यहा 
रक्ष्य ही है ॥ ६१० ॥ 

(अत्यन्तावाच्य ०” इत्यादि । बुग्हारा भव्यन्तावाच्य शब्द निरर्थक दै 
अथवा सार्थक है * भरथम पक्षे सत्यन्तावाच्य यह अनुवाद नहीं हो सकता 
किन्तु यह ॒घुोन्मच् प्ररापके सदृश होगा । यदि सार्थक है, यह द्वितीय पक्ष 
मामो, तो वह धथ कैसा है  ॥ ६११ ॥ 

(्राच्यलन्याहतिः" इत्यादि । जैसे णस्थूल आदि शब्दका स्थूकाथेत्व करने- 
पर भ्याधात होता 2, वैसे ही अत्यन्तावाच्यश्चब्दका वाच्यत्व अथे करनेपर 
व्याघात होगा, इसङ्ए जसे अस्थुखदिशब्द छाक्षणिक दै, वैसे ही अत्यन्ता- 
वाच्य शब्द मी लाक्षणिक है, यदी अङ्जीकार्‌ करना चािए ॥ ६१२ ॥ 

प्रतिवादि०" इत्यादि । (भसदेकरेदम्र आसीत्‌, इस वेदिक दाब्दकी तरह 
प्रतिवादी भमका यह अनुवाद षै, यह तुम्हे नहीं मानना चाहिए, क्योकि 
अत्यन्तावाच्य शब्द लौकिक है, उसका अवाच्यत्व अथे प्रसिद्ध दी 
है ॥ ६१३ ॥ 

, शकतो तहिं इत्यादि। लौकिक, सख्य ओौर रक्ष्य अथै कौनते दै 
यदि यह कहो, तो सुनो ! अवाच्यशब्दकी सङ्खतिसे वाच्यत्व धर्मेका निषेध 
हरी सुर्य शथे है ॥ ६१४ ॥ 


९८८ बृहदारण्यकवारतिंकसार ( १ अध्याय 


च 
इ्ुकषीरादिमाधुयैविरोषो र्वयिष्यते । 

तत्राऽत्यन्ताबाच्यशचब्दस्तापर्यात् पयैवस्यति ॥ ६१५ ॥ 

इघुक्षीरगुडादीनां माधु्यस्याऽन्तर महत्‌ । 

तथापि न तदाख्यातुं सरस्वत्याऽपि शक्यते ॥ ६१६ ॥ 

युक्त माधुयैमेदस्य रक्ष्यत यदि भासनात्‌ । 

ब्रह्माऽपि तर्हिं मातताच्छान्ञेणाऽत्रोपलक्ष्यताम्‌ ॥ ६१७ ॥ 

सक्ष्यत्वधर्मस्तत्र स्यादिति वेदस्त्वेध्यवत्‌ । 

अदीर्षमित्यपदसुत्यामन्यन्नेति व्यपोद्यते ॥ &१८ ॥ 

नाऽमाबोऽपि प्रसज्येत नेति नेतीति वीप्सया । 

माबाभावोभयान्यादिसर्वदृश्यनिषेधनात्‌ ॥ ६१९ ॥ 

सर्बहश्यनिषेषे तु कीदग्रह्मति वेच्छुणु । 

पृच्छयते बवाऽऽक्षिप्यते बा प्रश्ने तावदिदं बद्‌ ॥ ६२० ॥ 
(शु ०” इत्यादि । जसे दख, दूष आदिका माधुयैविरेष रक्षित होता है, 

परन्तु वह कहा नहीं जा सकता, वैसे ही अध्यन्तावाच्य शब्द्‌ तादय्थसे उसमे 

पयेवसन्च होता है ॥ ६१५ ॥ 

श्चुश्षीर ० इत्यादि । यचपि दख, दूष गुड़ भादिके माधुर्यमे महान्‌ 
अन्तर है, तथापि उसका कथन सरस्वती भी नही कर सकती ह ॥ ६१६ ॥ 

शुक्तम्‌” इत्यादि । माधुर्यमेद प्रतीत होता है, इसकङ्एि उसका रक्ष्य होना 
युक्त है । बरह्म मी शासे प्रतीत होता है, क्योकि सत्यादि पद ओ शबल 
जह्मके वाचकं दै, उनम विरोषख्पते युद्ध ऋ भी प्रतीत होता दीष 
इसक्एि बह्म मी रक्षय हो सकता है ॥ ६१७ ॥ 

(टक््यत्व ० इत्यादि । गक्ष निर्म है, उसमे रक्ष्यत्वधर्मं मानोगे, तो 
भदवेतकी हानि होगी, यह नहीं कहना चाहिष्‌, जसे 'अदीर्षम्‌" कटनेसे कलित 
दीषेत्वका निषेध प्रतीत होता दै, इसी पकार भव्यन्तावाच्य कनेसे वाच्यलका 
निषेध है, यही रक्ष्यत्व है ॥ ६१८ ॥ 

नाऽभावोऽपिः इत्यादि । वाच्य कषनेसे व्रह्म अभावकी पसक्ति 
होगी, यह्‌ नही कहना चाहिए क्योकि नेति नेति इस वीप्ासे भाव, अभाव 
योर उमय भादि सब दक्योका निषेव है ॥ ६१९ ॥ 

स्वस्य ० इत्यादि । सब दृद्यका निषेव होनेपर ब्रह्न केसा है ? 
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ब्ह्मातुभववाञ्छा फि यद्रा दष्टान्तकामना। 

आधये त्वमेव ब्रह्माऽसि शष्टान्तस्तु न तत्समः ॥ ६२१ ॥ 
मयि देहादयो वाच्या इश्यन्त इति चेत्तदा । 

हित्वा बाच्यानवाच्यं त्वं द्रष्टार बह्म विदि भोः॥ ६२२॥ 
आश्षेपेऽलुपपत्तिः का यदि बुद्यप्रवेश्चनम्‌ । 
तन्नाऽतराऽश्षेष्तुकामस्य तव बुद्धः प्रवेशनात्‌ ॥ ६२३ ॥ 
आश्षेपाय विरोद्धीर्मे पुरुषार्थाय नेति चेत्‌ । 

अहो बत महस्पुण्य एरिति जन्मकोटिभिः ॥ ६२४ ॥ 
तस्माहह्याभिधानानि प्रयुक्तान्युपङन्धये । 
सर्वाप्यनमभिधायेव निवत्ेन्ते विबोध्य च ॥ ६२५ ॥ 
इन्द्रजारुमिद शब्दा अवाच्य वक्तुयुद्यताः । 

अलक्ष्यं लक्षयन्तीति वधि वेचमबुभ्यथाः ॥ ६२६ ॥ 





यदि वह्‌ के, तो बतरभो कि यह ब्रक्मविषयक प्र्नहै या आक्षेपैः प्रश्चहै 
तो यह बताओ ॥ ६२० ॥ 

(ब्रह्माजुमव ० इप्यादि । तुण्डे ब्रहके अनुमवकी इच्छा है या दष्टन्तकी इच्छा 
ष ? प्रथम पक्षम वुष्टी क्न हो, दृष्टान्त तो उसके सदश कोई है नही ॥६२१॥ 

(मयि देहादयः" इत्यादि । यदि मुञ्चमे जड़ देह आदि वाच्य दीखते दै 
अतः भ ब्रह्म कैसे हूं " यह कटो, तो देहादिवाक्योका त्याग कर इन वार्च्योका 
द्रष्टा जो अवाच्य है, उसीको तुम ब्रह्म समञ्चो ॥ ६२२ ॥ 

(आक्षेपेऽनुपपत्तिः" इत्यादि । यदि ब्रह केसा है * यह आष्ठेष है, तो बतराजो 
अनुपपत्ति क्या है " यदि तुम को कि उसमे बुद्धि परेश्च नीं करती, तो यह युक्त नहीं 
हे, क्योकि भक्षिप जो तुम कर रहे हो, बह ञुद्धिके प्रवेशसे दी कर रहे हो ॥६२३॥ 

(आक्षेपायः इत्यादि । यदि यह को कि भक्षेपके किए मेरी बुद्धि 
रवेश्च करती 2, पुरुषारथके छिए्‌ प्रवे नहीं करती, तो तुम्हारा अहोमाग्य है, 
कोटिजन्मोपे वुम्दारा महद्ुण्य फक्त हो गया ॥ ६२४ ॥ 

(तुस्माह्रङ्च ०› इत्यादि । बोधक ठिए ब्रहमवाचक शब्दोका भ्योग क्या 
था, पनन्त वे ब्रह्मक्ञा कथन न करके बोध कराकर लौट जाते है ॥६२५॥ 

¶इन्द्रजार ०? इत्यादि । यह्‌ इन्द्रजारु है कि अवाच्य ब्रहमके कथने शब्द 
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जगन्मायेन्द्रजालस्य हेतु मायां पुरा शताम्‌ । 

चोदयव्याजेनाऽधुना तवं युक्तिधीभ्यामपेक्षसे ॥ ६२७ ॥ 

माहात्म्यमेतच्छब्दस्य यदबुद्धप्रबोधनम्‌ । 

लोके सार्वजनीन तस्मुषु्रनरमोधने ॥ ६२८ ॥ 

अगरहीतैव सम्बन्धमभिधानाभिषेययो' । 

हित्वा निद्रां प्रबुध्यन्ते सुषुपे बोधिताः परैः ॥ ६२९ ॥ 

न श्रृणोति नरः सुप्तौ जाग्रतीवाऽ्षराण्यपि । 

मेरीध्वन्यादिभिर्बोधात्‌ सम्बन्धग्रहणं इतः ॥ ६२३० ॥ 

दुबैरत्वादविदयाया आत्मत्वाद्वोभ्यवस्तुनः । 

शब्दशक्तेरचिन्त्यत्वादि्स्तन्मोहषहानतः ॥ ६३१ ॥ 

लक्षकतवेऽपि वेदान्तशब्दा एवाऽऽत्मरक्षकाः । 

रक्ष्यं गङ्गेत्येव तीर बाकेति त न कचित्‌ ॥ ६३२ ॥ 
उद्यत होते षै ओर अणक्षयको रक्षित करते है, यदि तुम रसा कहते हो, 
तो सक्च चुके हो ॥ ६२६॥ 

(जगन्मायेन्द्र ०” इत्यादि । इस मायास्मक इन्द्रजार-रूप जगवकी हेतु माया 
है, ठेस तुमने पहले ही सुना £, भव तर्कके बहानेसे उसे तुम युक्ति 
जर्‌ ज्ञानकी अपेक्षा करते हो ॥ ६२७ ॥ 

“माहारस्य०' इत्यादि । यह शब्दा माहाप्य है, ओ अज्ञाता भी 
ज्ञान करा देता है । सुप्त पुरूषके जगनेमे शब्दका माहास्य छोकमे सब जनमि 
प्रसिद्ध है ॥६२८ ॥ 

अगृहीत्वेव” इत्यादि । शब्द ओर अर्थंके सम्बन्धका अहण कयि निना 
ही दृरोके जगानेसे सुषु पुरुष निद्रा व्याग कर जाग उठते ई ॥ ६२९ ॥ 

न शृणोति' इत्यादि । सोया हुभा पुरुष जागती तरह अक्षरोको नहीं 
सुनता, १ भेरी-ध्वनि आदि शब्दोकि द्वारा जागनेपर उन शब्दो 
सम्बन्धका अहण कैसे होगा ४ ॥ ६२० ॥ 

(ुबेरत्वाद्‌०” इत्यादि । विदा दुर्बर दै, बोध्य वस्तु आत्मा ह भौर 
शब्दशक्ति अचिन्त्य है, इसङ्िए धज्ञानके नाशसे हम आलाको जानते है॥६३१॥ 

'लश्चकत्वेऽपि' इत्यादि । र्षकत्व होनेपर भौ वेदान्तश्चब्द भात्माके 


रक्षक है, गङ्गाशब्द भी तीरका। ही कषक होता है बटक्ाशब्द कमी तीरका 
रक नदी होता ॥ ६३२ ॥ 









भि ० प 
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"~~~ ~~~ ~~~ ~^ ~~ ~~ ~~ ^~ ~ ^ ^~ ~ ८ ण नच 


्रचुरन्यवहारशदज्ञादौ विनियामकः । 
वेदान्तव्यबहारस्य प्राच्यं ब्रह्मणीश्ष्यताम्‌ ॥ ६३३ ॥ 
एवश्च श्रकृतेऽप्यात्मश्ब्दोऽय वस्तुरक्षकः । 
न॒वाचको बाचकत्वहेतोरात्सन्यसम्भवात्‌ ॥ ६३४ ॥ 
षष्ठीगुणकरियाजातिरूढयः श्चञ्दहेतवः । 
नाऽऽत्मन्यन्यतमोऽमीषा तेनाऽऽत्मा नाऽभिधीयते ॥ ६३५ ॥ 
आमरोतीत्यादिधासर्थाशत्वारो व्यावहारिकः । 
आत्मशब्दस्य बाच्याथाः प्रतीचि परिकसिपिताः ॥ ६३६ ॥ 
्वारेरात्मनस्तस् यथाबदुपलभ्यते । 
तदेतद्वागगम्यत्वमितिशब्देन घत्रितम्‌ ॥ ६३७॥ 
मनोऽपि दरयविषय न दश॒ मन्तुम्हति । 
दशा मनो दश्यतेऽतस्तेन इग्‌ इरयते कथम्‌ ॥ ६३८ ॥ 





श्रचुर०” इत्यादि । गङ्गा आदिमे प्रचुर भ्यवहार नियामक है, तो तमे 
वेदान्तम्यवहारका प्राच्ुयं देखना चाहिए ॥ ६३३ ॥ 

(एवश्च इत्यादि । इस प्रकार प्हृतमे ( आत्मेप्येवोपासीत' इत्यादिमे ›) मी 
आलमशब्द वस्तुका रक्षक है, वाचक नही है, क्योकि आत्मामं वाचक हेतुका 
सम्भव है ॥ ६३४ ॥ 

धृष्टी °: इत्यादि । षष्ठी, गुण, क्रिया, जाति, रूढि ८ अनादिग्यवहारसिद्ध 
सम्बन्धविरोष )- ये शब्दकी प्रृत्तिके हेतु है । भात्मामे इनमे से कोई मी नही 
है, इसर्िए भाता भात्मदाब्दका भी वाच्य नदीं हे ॥ ६२५ ॥ 

आप्ति इष्यादि । 'आमोति, इत्यादि जो व्यावहारिक चार धात्व 

, भआतमशब्द के वाच्य जथ है, वे आालमामे कल्पित हँ ॥ ६२६ ॥ 

'तेद्वार० इत्यादि । उन द्ररोसे बीत्मतत्व यथावदुपरुन्ध होता दै, 
४भात्मेप्येवः इस ति! शब्दसे भसा बाणीका अगम्य हे, यह सूचित होता 
है ॥ ६२७ ॥ 

(मनोऽपि इत्यादि । मन भी श्दय पदार्थोको विषय करता है, अत वह्‌ 
दक्पदाथको नदी जान सक्ता । द्रष्टासे मन देखा जाता है, बह मन द्रषाको 
कैसे देखे * ॥ ६३८ ॥ 
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मदुते यन्न भनसा येन त्वाहुमेनो मतर्‌ । 
ब्रह्म विद्धि तदेव त्वमित्युवाचाऽपरा श्रति. ॥ ६३६ ॥ 
बह्म मन्तु प्रवृत्त सन्मनोऽपराप्य निवतेते । 
वेदन चाऽऽत्मतत्ल च हयं तेनोपपद्यते ॥ ६४० ॥ 
वेदान्तोत्थमनोस्या बहमविद्याभिधानया । 
विद्धीत्यनेन यत्रोक्तं वेदर्नं॒तस्मसिद्यति ।॥ ६४१ ॥ 
यदि मन्तव्यताधर्मो बरह्मणि स्यात्तदा मनः । 
ब्रह्मामोत्येष न त्वस्ति तस्माद्राक्मामत च ततर्‌ ।॥ ६४२ ॥ 
यथा वाच्यत्वलक्ष्यत्वे विना वाग्रह्म बोधयेत्‌ । 
मन्तव्यत्वं॒विना तदज्ञानं तु निरस्यति ॥ ६४३॥ 
अन्यत्रैव मनोवाचौ व्याप्रियेते यथायथम्‌ | 
निधेभेक तु ब्रक्षाऽतो न वाद्मनसगस्यता ॥ ६४४ ॥ 





(मनुते! इत्यादि । मनसे जिसका मनन नही होता है ओौर जो मनका मनन 

करता दै, उसको तुम ब्रह्म समज्ञो, पेमा दूसरी शति कहती है ॥ ६२९ ॥ 

श्रह्म मन्तुम्‌ इत्यादि । तहका मनन करनेके रिषि प्रदृत हुआ मन उसे 
भराप्त न करके ही निदृत्त हो जता है, इसङ्िए ज्ञान जौर भामकवस्व दोनों ्रहमे 
षन सकते दे । नौकामें वेठ कर हम गङ्गके पार जते षै नौका गङ्गके पार नही 
पहुचती, किन्तु कोट भाती है , परन्तु हम पार पर्हुच जते है, वेसे ही मन त्क्ष 
तक नहीं पहुचता, लौट भाता है , परन्तु हमे पचा देता है ॥ ६४० ॥ 

षिदान्तोत्थ ° इत्यादि । वेदान्तसे उत्पत हुई ब्र्मवि्यानामक मनोशृततसे 
अक्षका ज्ञान म्सिद्ध है, वही चिद्धि ८ तुम जानो ) इस पदसे श्रतिसे 
कहा गया है ॥ ६४१ ॥ 

ध्यदि' इत्यादि । यदि मन्तव्यता धर्यं ब्रहम होता, तो मन ज्रहमको प्रा 
होताः परन्तु हमे मन्तत्यताधरम नहीं है, इरण ब्रम अमत ए ॥ ६४२ ॥ 

(यथा' इत्यादि । जसे त्रके वाच्यत्व जौर रक्ष्यत धमेकरि न ॒होनेपर मी 
वाणी जह्मको बोधन करती है; वैसे ही मन्तम्यत्व-पर्मके बिना ही अज्ञानका 
निरास करती है ॥ ६४३ ॥ 


अन्यत्रैव" शृ्यादि। भन ॒जौर वाणी शपने-मपने विषयमे व्यापार 
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एतत्सवं चयोतयितुभितिशब्दमघत्रयत्‌ । 
व्याव्ुत्तिरेवसारेण व्याषताग्याद्रतात्मनोः ॥ ६४५ ॥ 
विदिताविदिताभ्यां तदन्यदेवेति शाल्लगीः । 
व्याढताव्याड्रतात्मभ्या तच्छं व्यावतेयत्यसषौ ॥ ६४६ ॥ 
न व्याढृताव्याकरवयोः सम्भवेत्तत्वरूपता । 
मषात्वमेवाऽनात्मत्वाहविचारे शिष्यते तयोः ॥ ६४७ ॥ 
आत्मनो भिचतेऽनात्मा यदि मानैव भिद्यते। 
भिन्नत्वे निःस्वरूपस्य नेष सिद्धिः खपुष्पवत्‌ ॥ ६४८ ॥ 
स्वरूपमात्मश्षब्दोक्त ततो यदि विभिदते। 
निःस्वखूपः कथं न स्यादमेदे तवात्ममात्रता ॥ ६२४९ ॥ 
अनात्मा सत्स्वरूपत्वमिच्छशरष्टीन आत्मनि । 
तदात्मनाऽस्य जग्धत्वात्वनात्मा सिध्यता कथम्‌ ॥ &५० ॥ 
करते हे । ब्य निर्धर्मकं है, इसङ्ि उसमे वाणी ओौर मन की 
गम्यता नहीं है ॥ ६४४ ॥ 
“एतस्सरवम' हप्यादि । यद सब घोतन करने के किए सूत्रम इति शाब्द 
कहा है । एवकारसे व्याहरत ओर अव्याङ्कतकी ग्यादृत्ति समञ्चनी चाहिए ॥६४५॥ 
शविदिताविदिताभ्याम्‌" दप्यादि । प्वह ब्रह्म विदित ओर जविदितसे 
अन्य दै, इत्येक श्रतिवचन “आला न॒व्याङ्ृत है ओौर न अव्याकृत है" इस 
प्रकारं बोधन करता है ॥ ६४६ ॥ 
(न व्याढृता० इत्यादि । व्याङृत ओौर अव्याङ्ृत-ये दोनों यथाथ नही है, 
क्योकि विचार करनेपर अनात्मा होनेके कारण दोनों मिथ्या सिद्ध होते है ॥६४७॥ 
(आत्मनोः इत्यादि । अनासा आत्मासे भिन्न है अथवा अभिन्न है । 
यदि भिन्न, तो उसका स्वह्प दी नदीं है, इसलिए भाकाश्चके पुष्पकी तरह 
उसकी सिद्धिद्ी नदीं सकती ॥ ६४८ ॥ 
(स्वरूप्‌०? इत्यादि । मासमञ्चब्दका भथ स्वप है, वह यदि आमास भिन्न 
ह, तो मात्मा नि स्वरूप क्यो नहीं होगा * यदि भिन्न है, ठो वह आत्मा दी है ॥२४९॥ 
(अनात्मा इत्यादि । अनासा सस्स्वखूपकी इच्छा करता हुभा आसाम 
हीन दहो जातादहै, रसा यदविकद्ो, ती भात्माने अनात्माका मक्षण कर ल्या 
( अपनेम टीन कर क्वि ) दै, फिर अनासाकी सिद्धि केसे होगी * ॥ ६५० ॥ 
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आत्मन्यन्तभेबन्नेष सिद्यतीति मतं यदि। 

कथ विरुद्रयोरात्मानात्मनोः सहवासिता ॥ ६५१ ॥ 
यद्नात्मैव शिष्येत सवं॑शुन्य भवेत्तदा । 
आत्मेकशेषेऽनात्माऽय भवेद्तजलाञ्जङि. ॥ ६५२ ॥ 
आत्मेषोऽनात्मतां नैव सहते त॒परित्यजेत्‌ । 

स्वय सेदधुमशक्तोऽयमनात्माऽतो सषा मवेत्‌ ॥ ६५३ ॥ 
शक्रोति सर्वः ससेदं स्वरूपमवलम्भ्य हि । 

यः खरूपेऽपि नि्माम्यः कर्थं सोऽन्यत्र सिद्यति ॥ ६५४ ॥ 
व्यक्ताव्यक्तविभागोऽतः सिष्यदात्मन्यतदति । 
अहोरात्रविमागोऽयं भानौ तद्रहिते यथा ॥ 8५५ ॥ 
आत्मानात्मविभागोऽपि नाऽयमात्मस्पृरगिष्यते । 
अज्ञातात्मेकसाधितवादज्ञानोत्थं न बरस्तुगम्‌ ॥ ६५६ ॥ 











(आत्मन्य ०‡ इत्यादि। यदि यह कहो कि आप्माम अन्तभूत होकर अनासा 
सिद्ध होता है, तो परस्पर विरुद्ध भमा जौर भनाताका सहवास कैसे 
होगा " ॥ ६५१ ॥ 

ध्यद्यनात्मेवः इस्यादि । यदि अनात्मा ही शेष रहे, तो सव श्ुन्याभक हो 
जायगा, यदि भासा दी एक्‌ रोष रहे, तो भनात्माको जलाज्टी देनी पदगी ॥६५२॥ 

आत्मेषोऽ०* इत्यादि । यह आत्मा अनामाको सहन नही करता है, 
इसङिए अनात्माका परित्याग कर देना चाहिए । माभस त्यागा इभा अनामा 
स्वयसिद्ध हो नहीं सकता, इसङिप्‌ वह मिथ्या ही होगा ॥ ६५३ ॥ 

शक्रोति" इत्यादि । स्वरूपा भवरम्बन करके ही सव पदार्थ सिद्ध होते शै 
जो स्वरूपम भी निमोग्य है, वह अन्यत्र कैसे सिद्ध हो सकता है ४॥ ६५४ ॥ 

व्यक्ताव्यक्त ° इत्यादि । आला व्यक्त ओर जव्यक्तका विमाग नही है, 
उसमे व्यक्ताव्यक्त विभागकी सिद्धि वैसे हयी है जेते अहोरात्र-विभागते रहिव 
तूयम जहोरात्रकी सिद्धि ॥ ६५५ ॥ 

आत्मानात्म ° इत्यादि । यह ॒ भाप्मानालविभाग मी भालाका स्पश 
महीं करता, क्योंकि अ्ञात मात्मा ही इसका साक्षी ष, इसलिए यह गात्मा 


मात्विमाग भज्ञानसे ही उत्पल हुभा है, प्रमार्थसे नदीं है ॥ ६५६ ॥ 
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तस्मानाऽनात्मनोऽस्त्यात्मा नाऽप्यनात्माऽऽत्मनः स्वतः। 
आत्मनस्त स्वतःसिद्धिर्भान्तेः सिद्धिरनात्मनः ॥ ५५७ ॥ 
्चतियुवाचनात्मानमपेशष्यात्मा प्रसिद्ध्यति । 

इति चेत्‌ तदपेश्चाऽपि न स्वहूपस्य सिद्ध्यति ॥ ६५८ ॥ 
गुरुशाख्रादयो आन्ति वारयन्त्येव केवलम्‌ । 

न त्वात्मानं साधयन्ति स्वयं तेनाऽऽत्मवश्चतः ॥ ६५९ ॥ 
गर्वादयो हि सात्मान आत्मनैव मबन्ति हि । 
विनाऽऽन्मान निःस्वरूपाः कथं ते साधयन्ति तम्‌ ।॥ ६९० ॥ 
साध्यसाधनमावस्ते यदीषटस्तद्यनात्मनः । 

प्रापय्य सात्मतामात्मा साधयेदिति युज्यते ॥ ६६१ ॥ 
बुद्भ्यादेरविंषयान्तस्य स्वसामर्भ्यादसिष्यतः । 
आत्मना सह सम्बन्ध आत्मात्मीयत्वरक्षणः ॥ &६२॥ 


4त॒स्मान्ना० इत्यादि । इसङिए अनातमाका आत्मा नही है ओौर 
आमा स्वय भनास्मा नहीं है। आसाकी तो स्रत सिद्धि गौर अनामा 
आन्तिसे सिद्धि होती है ॥ ६५७ ॥ 

श्वति ०” इत्यादि । श्रुति, गुरु आदि अनाप्ाकी ही अपेक्षा करके आस्क 
सिद्धि होती है, यह नही कना चाहिए, क्योकि आत्माके स्वरूपकी सिद्धिके किए 
गुरु, शाल आदिकी पेक्षा नदीं है ॥ ६५८ ॥ 

शुरुशाख्ञा० इत्यादि । गुरु, शाश्च आदि आन्तिका निवारण करते दै, 
यासमाी सिद्धि नहीं करते, क्योकि भासा तो स्वख्प ही है ॥ ६५९ ॥ 

गुर्वादयो! इत्यादि । गुरु, शाख भादि भी भलासे ही भात्मावाले 
हुए है, आस्माके बिना तो जव उनका सर्प ही नदीं रहता, तब वे मासको 
कैसे सिद्ध करेगे ॥ ६६० ॥ 

(साध्यसाधन० इत्यादि । यदि तुम्हे साध्यसाधन-भाव इष्ट है, तो 
अनात्मा सात्मता भाप्ति कराके आत्मा अनातमाकी सिद्धि करेगा, यदी मानना 
युक्त है ॥ ६६१ ॥ 

शुदध्यादे० इत्यादि । बुद्धे लेकर विषय पयेन्त जड पदाथ अपनी 
सामथ्यैसे तो सिद्ध होते नही, क्योकिवेजड टदै भामके साथ उनका 

धालातीग्रललक्षण सम्बन्ध है ॥ ६६२ ॥ 
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व्युत्थाय कारणात्कार्थात्तत्तखज्ञानवत्म॑ना । 

उपेत्य इूटस्थमजमासीताऽपरिणामवान्‌ ॥ &६९ ॥ 

मादत्वकञ्चुको यद्रदात्माऽनात्मानमीक्षते । 

दष्टिमात्रैकरूपत्वान्न तथाऽऽत्मानमीश्चते ॥ ६७० ॥ 

कतत्वप्रतिषेधाथै द्रष्टदै्टरिति शति; । 

दृष्टिरेव तु यो द्रेत्याह इष्टिविशेषणम्‌ ॥ ६७१ ॥ 

इत्यात्मघरत्रवाक्येऽस्मिन्‌ पदाथः प्रविवेचितः । 

वाक्यार्थोऽप्यत्र निष्पन्नः सहपेण प्रदश्येते ॥ ६७२ ॥ 

वाद्यमन्तव्यताहीनो व्यक्ताव्यक्तविलक्षणः । 

अभिन्न आत्मा क्गटस्थ इति वाक्यार्थं इष्यते ॥ ६७२ ॥ 

व्याकृताव्याढृताम्या तद्वस्तुतखं तिरोहितम्‌ । 

इति यच्छद्कितं त्न स्वरूपस्याऽतिरोहितेः ॥ ६७४ ॥ 
“व्युत्थाय इत्यादि । काय ओौर कारणके स्वरूपभूत परत्यगा्माके तत्वज्ञानके 

द्वारा कारण ओौर कासे ब्युत्थान करके याने उनका व्याग करके कूटस्थ 

अजको प्राप्च कर परिणाम रहित होकर स्थित होवे ॥ ६६९ ॥ 

'मातृरव ० इत्यादि । मातृप्वक्चक अथात्‌ प्रमातृप्से उपहित होकर जते 
मला भनासमाको दलता है, वैसे आसमाको प्रमाताख्म होकर नहीं देखता, 
क्योकि दष्टिमात्र दी आ्माका स्वरूप है ॥ ६७० ॥ 

(करवत ० इष्यादि । (नहि दरष्ुदष्टरविपरिकोपो वि्यते' यह श्रुति जो द्रष्ट 
है, वह दृष्टि ही है, इस प्रकार समानाधिकरण षष्ठी विभक्तिसे उक्त द्रष्टाका 
इष्टिङधप विरोषण करतत्वका प्रतिषेध करनेके लिपि है, एेसा कहती है॥ ६७१ ॥ 

इत्यात्म ०? इत्यादि । यों आ्मसूत्रवाक्यमे पदार्था विवेचन किया गया, 
अब इसमे जो वाक्यार्थं सिद्ध होता दै, वह संक्षेपे दिखाया जा है ॥ ६७२ ॥ 

श्राच्यमन्त ०” इत्यादि । वह भात्मा न तो वाच्य है ओौर न मन्तव्य है 
अर्थात्‌ उन दोनोसे भिन्न है एव व्यक्त भौर अव्यक्त दोसे विर्क्षण है शौर 
भद्धितीय तथा द्ूटस्थ हे, इस प्रकारका वाक्याथ इष्ट है ॥ ६७२ ॥ 

“व्याकृता०? इत्यादि । वह वस्तुक तत्व जाभत्‌ शौर स्वभर्मे व्याङृतसे 
ओौर युषुधिमे भव्याङृतसे तिरोहित दै, इस प्रकारकी जो शड्का कौ गद थी, 
वह ठीक मीहे, क्योकि स्वरूपका तिरोधान कमी भी नहीं हो सकता । 
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स्वस्वशूपं तिरोधातु नहि केनाऽपि सक्यते । 

विस्फायेन्तामिहाऽश्षाणि किमक्षेरपराध्यते ॥ ६७५ ॥ 

आपादयेयुः शब्दादीन्यद्यक्षाणि तथापि ते। 

का हानिस्तस्य शषब्दादेरेव तच ॒विबुष्यताप्‌ ॥ ६७६ ॥ 

तैः शब्दादितया भाति तलहूपतया न तु । 

इति चेदत एवैतदवेदवाक्येन बुध्यताम्‌ ॥ ६७७ ॥ 

न॒परोक्षत्वमाश्चङ् स्वस्वरूपत्रहेतुतः । 

शब्दादितक् यद्वोदूधुः स्वरूपं तन्न॒ चेतरत्‌ ॥ ६७८ ॥ 
[ माव यह है कि क्या जाग्रत्‌ जौर स्वभे केवर चेतन्य तिरोहित है या उसका 
र्म तिरोहित है ८ प्रथम पक्ष तो दीक नहीं है, क्योकि चैतन्य तो स्वप है, 
अत उसका कमी तिरोषान नी दहो सकता ओर द्वितीयका परिहार भागे 
कर्हंगे ] ॥ ६७४ ॥ 

स्वस्वरूपम्‌" रत्यादि । पने स्वरूपका तिरोधान तो किपीते भी हो नहीं 
सकता, अत इस विषयमे अपनी इन्िर्योको खोरो, क्योकि उन्होने क्या अपराध 
किया है ' ॥ ६७५ ॥ 

'आपादयेयुः इत्यादि । यथपि जागत्‌ ओर स्वभ्र अवस्थे इन्दियों 
शाब्द आदिका दी रहण करती द तस्वका अहण नही करती, तथापि तुरी 
क्या हानि हे ! क्योंकि “शब्दोऽस्ति, स्पर्योऽप्ति ८ चब्द ै, स्पद ह › हत्यादि- 
र्पते सूप आपा भी शब्द्‌ जादिके साथ-साथ प्रतीत होता ही है ॥ ६७६ ॥ 

^ते" शब्दादितया' इप्यादि । यदि शङ्का हो कि इन्दियों द्वारा थात्माका 
परिज्ञान शब्द आदि हपसे होता दै, तक्वद्पसे नी होता, तो यह कहना मी 
ठीक नदी है, क्योकि इसी भनुपपर्तिसे सो उसको वेदवाक्योसे जानो, एेसा हम 
कहते है ॥ ६७७ ॥ 

न परोक्षत्व०' इप्यादि । इन्वियोसे भस्मा ्ान परोक्ष ही होगा, यह शद्धा 
नहं करनी चादिए, क्योकि आत्मा तो स्वस्वरूप है । स्वरूप कमी परोक्ष 
नही हुभा करता है । ज्ञाताका ज स्वरूप दै, वह शचब्दादिका वत्व ही है, 
अन्य नहीं है ॥ ६७८ ॥ 

[ यदि कटो भ इन्द्रियों द्वारा चब्दादिरूपसे परिणत हए मनम हाज्ञानकी 
देवत कते हो सकती है * क्योकि एक मन दो विषयोंको ड़ कामे रहण 





चतुर्थ बराह्मणं | भाषानुवादसदहित ९९९ 








नि नि गि क पव करक क कक कका वा व 


एकस्याऽप्यत्र चित्तस्य सहकारिविभेदतः । 
क्रमेण ्रहणं तन्ते चब्दादौ च कतो नहि ॥ ६७९ ॥ 
इति राङ्कोत्तर॒प्रोक्तमेतत्छत्रेण द्वचितम्‌ । 
स्वरूपवाच्यात्मसब्दादतिरोधानभासनात्‌ ॥ ६८० ॥ 
यद्वोपासीतेति शब्दो न इ्ूटस्थं ्रवीत्ययम्‌ । 
किन्तु जानाति धात्वथं बिव्षित्वा प्रथुज्यते ॥ ६८१ ॥ 
ततो वाक्यार्थं एव स्यादात्मक्ञब्दोपरक्षितम्‌ । 
बरित्वत्येव विजानीयादुपेक्ष्य प्राणनादिकम्‌ ॥ ६८२ ॥ 
रसगन्धादिथुक्तेऽपि द्रव्ये इष्ट्या विविच्यते । 
रूपमेव यथा तदद्‌ बुद्ध्या तच्च विविच्यताम्‌ ॥ ६५८३ ॥ 





नहीं कर सकता, तो यह कहना ठीक नहीं हे, क्योकि एक ही मन इन्दर्योकी 
सहायतासे शब्दादिका अहण करके द्वितीय क्षणम राब्दादिकी सततामे श्रतिसे 
रहमपवका निश्चय कर सकता है, इसे कहते है-“एकस्या' इष्यादिसे । ] 

एक ही चित्त सहकारीके मेदसे क्रमश आस्मा ओर शब्द आदिका हण 
क्यो नहीं कर सकता ' अर्थात्‌ कर सकता है ॥६७९॥ 

(इति' इत्यादि । इस पकार शङ्काका उक्त उत्तर “आसेप्येवः ईस सूत्रने 
सूचित कर ही दिया, क्योकि आत्मशब्द स्वरूपका वाचक हे, ओौर्‌ स्वरूपका कमी 
तिरोधान नहीं ह्यो सकता ॥६८०॥ 

जब आत्मपदसे ही उक्त शङ्काका परिहार हो सकता है, तव सत्रके रोष पदोंसे 
क्या जाम दै इस अरचिसे पक्षान्तर कहते है--ध्यद्रोपासीते०" इत्यादिसे । 

यद्वा “उपासीत, यह शब्द कटस्थको नदीं कता है, किन्तु “जानाति (ज्ञा) 
धातु' के अर्थकी विवक्षा करके “उपासीतः शब्दक्षा प्रयोग किया गया है, इसरिए 
वाक्यार्थं यह होगा करि आत्मश्ब्दसे उपलक्षित--रक्षणासे परतिपादित-- जो 
अखण्ड एकरस वस्तु दै, वही तत्व दै, पूर्वोक्त प्राणन आदि तत्व नहीं है, एसा 
विचारं कर जानना चाहिए ॥ ६८१-६८२ ॥ 

(रसगन्धादि ०” इत्यादि । रस, गन्ध थादिसे युक्त भी द्र्य जसे नेत्रे 
खूपका ही हण होता ह, वेसे ही रस, गन्ध आदिते युक्त द्रभ्यमे बिद्यमान सर्त 
स्वरूप आसतत्वकषा बुद्धिसे अहण करना चाहिए ॥ ६८३ ॥ 


१००० बृहदारण्यकवारिकसारं [ ? अध्याय 
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एव सल्युक्तशङ्ायाः साक्षादुक्तमिदोत्तरम्‌ । 

व्याहृते श्क्ष्ममनसा तुरीयं बध्यतामिति ॥ ६८४ ॥ 
इति श्त्रस्य तात्पयं यथावत्‌ प्रतिपादितम्‌ । 

अथ पक्षानिरावे बाक्येऽस्मिच्‌ प्रतिवादिनाम्‌ ॥ ६८५ ॥ 
उपासीतेति बचन श्रुत्वा केचिदुपासनम्‌ । 

विधीयत इति ब्राहुथिन्ता तत्र त्रिधा मता ॥ ६८६ ॥ 
किुपास्य फ विधेयं फो विधिशति सा त्रिधा । 
आत्मोपास्योऽथबाऽनासमेत्युपास्यस्याऽत्र सञ्चयः ॥ ६८७ ॥ 
इतिरब्दो विरूपत्व निषेधेति हतवः । 
अनात्मन उपास्यत्व साधयन्ति प्रियादिवत्‌ ॥ ६८८ ॥ 
प्रियमित्येवमित्यत्र श्रियद््टया भ्रियेतरः। 

उपास्यते यथा प्राणस्तथाऽनात्माऽऽत्मदृष्टितः ॥ ६८९ ॥ 


(एवं सुस्यक्त ०” इत्यादि । एेपी दशाम उक्त शङ्काका साक्षात्‌ यह उक्त 
कहा गया कि व्याकृत पदार्थमे सुक्ष्म मनसे तुरीयको पहचानना चाहिए ॥६८४॥ 

इति" इत्यादि । पूर्वोक्त प्रकारसे सूत्रके तासप्यंका टठीक-टीक रूपसे प्रति- 
पावन कर दिया गया। अब इस बाक्यमें प्रतिषादियोके पक्षोका निराकरण 
किया जाता है ॥ ६८५ ॥ 

(उपासीतेति इप्यादि । उपासीत इस वचनको सुनकर कोरे कहते हैँ क 
इस सूत्रसे उपासनाका विधान दै । इस अवस्थामे उसमे तीन प्रकारकी चिन्ता 
होती है ॥ ६८६ ॥ 

कियुपास्यमर्‌' इत्यादि । कौन उपास्य हे ' कौन विधेय है ' जौर्‌ कौन-सी 
विधि दहै यँ तीन प्रकारसे चिन्तां होती दै। ओौर उपास्यके विषयमे यह 
सन्देह होता है कि आस्मा उपास्य है भथवा अनामा उपास्य है * ॥ ६८७ ॥ 

इति शब्दो इत्यादि । ईस परिस्थितिमे इतिशब्द, विरूपत्व जौर निषेध- 
ये तीन हदु प्रियादिकी तरह जनापमाकी उपास्यताको सिद्ध करते है ॥ ६८८ ॥ 

श्रियमिस्येव ० इत्यादि । प्रियमित्मेतदुपासीतः इस वाक्यसे जते 
नात्मा होनेके कारण अप्रिय प्राणम प्रिय दृष्टिका विधान ह, तैपे ही 'भाले- 
सयव! इस वाक्यम आमहषटिसे अनात्माकी उपासनाका विधान ह ॥ ६८९ ॥ 


चतुर्थ बाह्मण ] माषासुवादसहितै १००१ 


इतिशब्दरिरस्कत्वं प्रियवाक्ये यथा श्चतम्‌ । 

आत्मेत्येवेति वाक्येऽपि तथेव श्रयते स्फुटम्‌ ॥ ६९० ॥ 

आत्मानमेव लोकं चतित्यात्मोपासितर्तीयया । 

श्वताऽन्यत्रेह न तथा विरूपत्वमिद मतम्‌ ॥ ६९१ ॥ 

त न पर्यन्तीति वाक्ये निषिद्धा भकृतात्मदङ्‌ । 

अनात्माऽत उपास्यः खादिति वेन्नेवमिष्यते ॥ ६९२ ॥ 

आत्मोपास्रनमेवेद वास्यरोषाबरोकने । 

पदनीयान्तरतरप्रियात्मोपास्नोक्तितः ॥ ६९२ ॥ 

अवाञ्नसगम्यत्वमितिशब्देन वर्णितम्‌ । 

वाक्यशेषोऽयमात्मनमेवेति न पथग्बचः ॥ ६९४ ॥ 
इतिशब्दशिरस्कत्वभ्र्‌ इत्यादि । शरियमित्येतत्‌" इस वाक्यम जसे परिय- 

शब्दके सिरर इतिशब्द युना जाता है वैसे ही "आास्मेपेव ईस वाक्ष्यमै भी 

आत्मश्ब्दके सिरपर इतिशब्द स्पष्ट युना जाता है, भत यह इतिश्चब्द अनाप्माङ्की 

उपासनके विधानमे एक हेतु है ॥ ६९० ॥ 

(आत्मानमेव इत्यादि । जसे “आत्मानमेव रोकमुपासीत' इस वाक्थमे 
हवितीया विभक्तिसे आत्माकी उपासना सुनी गई दै, वैसे दी "भासरेयेव, इस 
वाक्यम आमशब्दसे आगे द्वितीया विभक्ति नहीं हे, अत ईस प्रकारका विरूपल 
( विरुद्ध ख्पकां होना ›) अनाप्माकी उपासनके विधानमे दृसरा तु है ॥ ६९१ ॥ 

(तं न पश्यस्ति' इत्यादि । "तन्न पदयन्ति' इस वाक्यम भ्रकरणस्थित 
आत्माके दशका निषेध किया गया है, इसङिए प्रङ्त वाक्ष्यसे अनास्राकी ही 
उपसनाका विधान है, यह कथन समीचीन नदीं हे ॥ ६९२ ॥ 

(आत्मोपासन ०” इत्यादि । क्योकि वाक्यरोषके देखनेसे प्रतीत होता हे 
कि यह आत्माकी ही उपासना है, क्योकि ^तदेतघ्दनीयम्‌' ८ इस आत्माको 
पाना चाहिए ) "सर्वस्मादन्तरतरम्‌" 'भात्मानमेव प्रियसुपासीतः' ८ सबसे अन्द्र जो 
आत्मा है, उसकी परियङ्पसे उपासना करे ) इस वाक्यरोषमे के हुए 
'पदनीयत्व, अन्तरतरत्व ओर प्रियतर पसे आस्माकी दही उपास्नाका कथन 
किया गया है ॥ ६९३ ॥ 

(अवाद मनस ०” इत्यादि । इतिशब्दसे जवाब्यनसगम्यत्वका वणेन किया गया 
है, अत “आत्मानमेव लोकमुपासीत” यह वाक्यरोष प्रथम्बचन नहीं हे ॥ ६९४ ॥ 


१००२ बृहदारण्यकवातिंकरसारं [ ? शेश्याय 
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निषेषोऽद्त्स्नविषयो न तु इस्स्नात्मगोचरः । 
तस्मादुपाख आत्मा स्याद्विधेय चिन्त्यतेऽधुना ॥ ६९५ ॥ . 
श्ाब्दज्ञान विधेयं फि निरोधो वाऽथ सन्ततिः । 
इति त्रिधा संशये सत्याद्यः यक्षोऽभिधीयते ॥ ६९६ ॥ 
विद्यपास्त्योरिहेकार्थ्याक्रियात्वाज्रथश्चसम्भवाद्‌ । 
रेषित्वान्युक्तिदेतुत्वाच्छाब्दज्ञान विधीयते ॥ ६९७ ॥ 
यधष्युपास्तिरादततिस्तथाऽप्यत्र तु वेदनम्‌ । 
भवेद्वियाप्रकरणात्ततो ज्ञानविधि्म॑तः ।॥ ६९८ ॥ 
वषट्करिष्यस्ता ध्यायेदिति ध्यानं यथा तथा । 
क्रियिव मानसी विद्या तथाऽस्ति विधियोग्यता ॥ ६९९ ॥ 
(निषेधो” इत्यादि । तन्न पश्यन्ति" यह निषेव अकृत्स्के ष्टा, श्रोता, मन्ता 
आदिके ) दशैनका निषेध करता टै, ङस्स्न मामके दशना निषेध नहीं करता, 
इसरिए इस वाक्यसे आतमाकी ही उपासनाका विधान है । अब विधेयका 
विचार करते दै ॥ ६९५ ॥ 
शाब्दज्ञानम्‌ इत्यादि । क्या शाब्द ज्ञान विधेय है या मनका निरोध 
विधेय है अथवा सन्तति ८ ज्ञानकी आवृत्ति ) विधेयहै ? यँ तीन प्रकारका 
संशय होनेपर प्रथम पक्ष कहा जाता है ॥ ६९६ ॥ 
यहापर ज्ञानके वाचकं पदका अमाव होनेसे, ज्ञान करियाखूप न होनेसे जओौर 
विधिसे अपेक्षित किम्‌ (क्या), केन ( किसके द्वारा) ओर कथम्‌ (किस 
प्रकार )--इन तीनं अर्का भभाव होनेसे भी ज्ञनद्धी विषि नहीं 
सकती ‡ इस प्रकार शङ्का करके उत्तर कहते द विदयुपास्त्यो०” इत्यादिसे । 
इह" ( इस वियापभकरणमे ) विदि ( ज्ञान ) जर उपासनाका एक अथं है, 
उपासना क्रिया है, उसमे किम्‌, केन ओर कथम्‌--इन तीनों अशोका सम्मव भी 
है ओर उपासना शुक्तिका साधन होनेसे रषी भी दै, इसकिए य्ह शाब्द 
ज्ञानकी विधि है ॥ ६९७ ॥ 
ध्द्यप्युपास्ति ० इत्यादि । यद्यपि उपासना आवृत्ति ही है, तथापि 
यहापर विबाप्रकरण होनेसे उपाप्तनाका अथं ज्ञान ही है, ईइसङिए ज्ञानकी 
विषि समञ्चनी चाहिए ॥ ६९८ ॥ 


'वषद्करिष्यस्तां! इत्यादि । जेते "वषट्कार करते समय उस देवताक। 
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चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुबादसहित १००२ 





फ केन कथमित्यश्ञा आत्मचित्तशमादयः । 

अतोऽत्र भावना ज्यश्ा शाब्दज्ञानेऽपि सम्भवेत्‌ ॥ ७०० ॥ 
ये तु सिद्धाथवेदान्तास्ते शेषाः शेष्ययं बिपिः । 

अतः सिद्धा्थवेदान्ते्वदार्थत्वंषिधेनेहि ॥ ७०१॥ 
स्वातन्त्ये सिद्धवास्याना भवेदपुरुषार्थता । 
अत्रोच्यतेऽनवुष्ठानादकायत्वादकदेतः ॥ 
विध्यानन्त्याननैरपेश्यादश्षक्तेरनाऽ् धीविधिः ॥ ७०२॥ 
जीवन्रहमेक्यविज्ञान वाक्यश्रवणमात्रतः । 
सिद्यत्येषेत्यनुष्ठाने न तद्थमपेक्षते ॥ ७०३ ॥ 





ध्यान करे, इस अथवारे वाक्यम ध्यान मानसी क्रिया है, वैसे ही यर्हपर विद्या 
( उपासना ) मी मानसी क्रिया हे, इसकिए उसकी विषि हो सकती है ॥ ६९९॥ 

(द्धि केनः इत्यादि । किम्‌ , केन यरं कथम्‌--इन तीन भरथोका मी इसमे 
सम्भव है । किसकी उपासना करे " आतमाकी, किससे करे ” चित्ते ओर किस 
प्रकार करे " शमादिसे युक्त होकर, इष प्रकार चान्द ज्ञानम मी तीन यर्शका 
सम्भव है ॥ ७०० ॥ 

श्रे तु" इत्यादि । जो सिद्धा्थेके वाचक वेदान्त ह, वे शेष है भौर यद 
उपासनाविषि शेषी हैः इसरिए सिद्धाथेक वेदान्तोसे विधिम वेदाथता 
( पुरूषाथेकी दुता नही हो सकती ) नहीं हो सकती, अथात्‌ उपासनासे दी 
मुक्ति होती है, सिद्धां बेदान्तोसे मुक्ति नदीं ोवी ॥ ७०१ ॥ 

(स्वातन्त्येः इत्यादि । क्रियासे अनन्वित ( भसम्बद्ध ) सिद्ध अथके 
वाचक वाक्य पुरुषाथेके ्ेतु नहीं होते, रसा 'सपद्वीपा बदुमती, ८ प्रथ्वीके सात 
दीप है ) इत्यादि सिद्धाथैक लौकिक वाक्योमे देखा गया है। इसमे कहते दै- 
ज्ञानकी विधि क्यों नहीं हो सकती : क्या ज्ञानक अनुष्ठान नहीं हो सकता 
या ज्ञान क्रियाखूप नहीं हे : अथवा ज्ञानका कोई कतां नहीं है ‡ या जनन्त 
विधिर्यो माननी पड़ती ह “ अथवा ज्ञान निरपेक्ष है " या ज्ञानके विधानमे शक्ति 
नहीं हे  ॥ ७०२ ॥ 

(जीवभरह्ेक्य ०” इत्यादि । लीवत्रह्मकी एकताका डान वाक्यके अरवणमात्रसे 
सिद्ध होता है, अत; उसके किए अनुष्ठानकी अपेक्षा ही नदीं है ॥ ५०३ ॥ 
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यथाऽथिहोत्रयाथात्म्यविज्ञानव्यतिरेफतः । 
तदसुष्ठानमस्त्येव नाऽऽस्मगोधेऽस्ति किञ्चन ॥ ७०४ ॥ 
ुश्ुपुरूषा्थंस्य मोहमात्रान्तरायतः । 
ज्ञानात्तन्मोह विध्वस्तौ कि वा कायं विधीयते ॥ ७०५ ॥ 
यदुत्पत्यादियोग्य सद्धेतु कञ्चिदपेश्षते । 
तत्रानुष्ठानसाफल्यं माऽनुत्पा्ये विमोक्षणे ॥ ७०६ ॥ 
सम्भावितात्मकरेत्लो जाहण्याद्यधिकारवान्‌ । 
विधिश्वतेः प्रवर्तेत न तु कतैत्ववरभितः ॥ ७०७ ॥ 
अपूर्वानपराबाह्य बक्ाऽस्मीति विजानतः । 
कतत नैव सम्भाव्य तद्धेत्वज्ञानदानतः ॥ ७०८ ॥ 
आत्मनो ब्रह्मता सिद्धा ब्रह्मणोऽप्यात्मता स्वतः । 
तवमस्यादिवास्योत्थबोधा्चेक्किमितीहते ॥ ७०९ ॥ 
ध्यथाऽ० इत्यादि | जसे भभिहोत्रका यथार्थं ज्ञान होनेपर उससे अति- 
रिक्त अनुष्ठान करना पड़ता है, वेसे आसबोधरमे कोई अनुष्ठान नदी है ॥ ७०४ ॥ 
शुच °` इत्यादि । जानकी विधिम को फर नहीं है, क्योकि सुसु पुरुषका 
पुरुषां जो मुक्ति है, उसमे अज्ञानमा्का व्यवधान है ! जब ज्ञानसे अज्ञानका नाञ्च 
हो ही जाता है तव फिर क्यो किसी क्रियाका विधानं किया जाय * ॥ ७०५ ॥ 
'यदुत्प्यादि ० इष्यादि। जो उत्यत्तिकि योग्य होता है, वही किसी कारणकी 
अपेक्षा करता है, उसीम णनुष्ठान सफ हया करता है । मोक्ष तो अनुत्या् 
( उत्यन्न नहीं होता ) है, अत उसमे भनुष्ठानकी क्या आवश्यकता *॥ ७०६ ॥ 
सम्भाविता ०" इत्यादि । जो अपनेको कती समक्ता है ओर जो ब्राक्मण- 
सादि जधिकारवारा है, वही निधिश्तिसे प्रवृत्त हुभा करता ै। ज्मा तो कती 
नही है, अत वह कैसे प्रवृत्त होगा ॥ ७०७ ॥ 
अपूव ० इत्यादि । णकारण, अकार्य, अनन्तर ओौर अबाह्य ह, एेसा 
जाननेवाङा पुरूष कतो नही हो सकता, क्योकि तत्वा हेतु भ्ञान है, वह 
उसका नष्ट हो चुका है ॥ ७०८ ॥ 
(आत्मनो इत्यादि । क्ञानवानकी जैसे भिक्षाटन भादिमे विधित प्रवृत्ति 
होती है, वैसी ही विधिसे ही ज्ञानमे प्रवृत्ति ह्ये सकती ह । यह शङ्का नहीं करनी 


चादिए, मिक्षारनादिका तो शरीरयात्राहपी इष्ट एक ह । भस्मज्ञानकी 
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अन्तरेण विर्धिं वाक्य भ्रवणायाऽपि नेहते । 
इति चुवाण श्रत्रूयादनिष्ट॒ श्रूयते तः ॥ ७१० ॥ 
अधिक्षेपं शृणोत्येव विनाऽपि विधिना पमान्‌ । 
तत्लमस्यादिवाक्यानां श्रवण न तथा इतः ॥ ७११ ॥ 
वेदिकत्वाद्विष्यपेक्षा यदि तहिं विधेरपि । 
श्रवणे वि्यपेक्षायां विष्यानन्स्यं॒प्रसज्ज्यते ॥ ७१२ ॥ 
उत्पन्नस्याऽपि बोधस्य बिध्यपेक्षायुदीरयन्‌ । 
किं वा प्रयोजन त्रेयात्तद्विचायं॒प्रयततः ॥ ७१३ ॥ 
प्रयोगाथं बोधनाथं मात्वा मेयसिद्धये । 
आत्मत्वायाऽतिरोहित्ये निरुपाध्यनुभूतये ॥ ७१४ ॥ 


विधिम फो दष्ट फर नहीं है, क्योकि आपा ब्रह्म है जौर बह्म आतमा है, यदह 
स्वत सिद्ध है, फिर॒'तत्वमसि' भादि वाक्योसे उनके अभेदका बोध होनेपर 
वरिधिका क्या फठ्‌ होगा * ॥ ७०९ ॥ 

(अन्त्रेण' इत्यादि । बिधिके बिना वेदान्तवाक्ष्यके भवणके रए इच्छा ही 
नही करता, सी शङ्का यदि पूर्वपक्षी करे, तो उससे कहना चाष्टिए कि 
अनिष्टका श्रवण छिस हैतुसे होता है *॥ ७१० ॥ 

(अधिक्षेपम्‌' इत्यादि । जेते विधिके बिना भी पुरुष अपनी निन्दाको 
सुनता दै, वैसे दी विषिके निना तत्त्वमसि, भादि वाक्योंका श्रवण क्यो नहीं 
कर सकेगा ॥ ७११ ॥ 

श्रैदिकत्वादिण्यपेश्षा' इत्यादि । यदि कहो कि निन्दा लौकिक हे, भत, 
उसमे भके ही विधिकी थपेक्षान हो, परन्तु श्रवण वैदिक है, इसङिए उसमे 
विधिकी अयेक्षाष्ै, तो विधिके शरवणे भी विषिकी अपेक्षा होगी; इस 
परिस्थितिम अनन्त ॒विधियोंको माननेके सिवा भापको दुसरी गति दही 
नहीं है ॥ ७१२॥ 

‹उत्यन्नस्याऽपिं इत्यादि । उत्पन्न इए ज्ञानको भी विधिकी अपेक्षा 
है, इस प्रकार कहनेवादा विधिक्षा क्या प्रयोजन बतलाता है £ इसका मी यत्नसे 
विचार करना चािए ॥ ७१३ ॥ 

श्रयोगार्थ्‌" इत्यादि । क्या परयोगके छिए विषिकी अपेक्षा या 

ज्ञानके किए थवा प्रमाप्वके जिए या प्रमेयकी सिद्धिके किए अथवा 


का ककर वक्कव्काकक ्क क्क क का कक क क कक क्क क कका नि नि रि 


सम्भवाथ तमोल॒त्ये ज्ञानदृत्तिनिषृत्तये । 
तमोहानिनिचृ्ये वा, सर्वथाऽपि न युज्यते ॥ ७१५ ॥ 
स्वरूपलाममात्रेण हन्ति विद्या तमस्ततः। 
नाऽ्पक्षते प्रयोग त॒ रब्धरूपा ईंटारवत्‌ ॥ ७१६ ॥ 
स्वप्रकाश्चात्मनस्तच्वे तमोनाशातिरेकतः । 
बोधन नेव सम्भाव्य धटादौ तज्ञडे भवेत्‌ ॥ ७१७ ॥ 
नद्यास्तीरे फकानीति सवचोऽन्यदपेक्षते । 
परामाण्याय, तथा वेदवाक्य नाऽन्यदपेश्षते ॥ ७१८ ॥ 
प्रसाणमप्रमाण च प्रमेयो निधितिस्तथा) 
यत्साभिध्यात्‌ प्रसिध्यन्ति तत्सिद्धौ किमपेश्षते ॥ ७१९ ॥ 


आत्मत्वके छि या अतिरोधानके ८ प्रकटताके ) ठिए अथवा निर्पाधिक 
स्वरूपके अनुभवके ठिए या सम्भवके ठिए अथव अज्ञानकी निवृक्तिके 
लिए या ज्ञानकी वृत्तिदी निदृप्तिकिे किए अथवा अन्ञानकी हानिकी 
निदृत्तिके किए विषिकी भपेक्षाहै ८ किसी भी प्रकारसे विधिकी अपेक्षा युक्त 
नहीं है ॥ ७१४,१५॥ 

(स्सूपलाभ०' इत्यादि । स्वखूपके राममात्रसे ज्ञान भज्ञानका नाञ्च 
कर देता है। अत, अपने स्वषूपको प्राप्त इई विद्या कुटारकी तरह 
भयोगकी अपेक्षा नही करती ॥ ७१६॥ 

(स्वप्रकाश्चा ० इत्यादि । स्वयम्प्रकाश आमतत्वमे अज्ञानका नश्च दही 
ज्ञानका प्रयोजन है । उसके सिवा जेसे जड़ घरमे घटका बोधन ज्ञानका प्रयोजन 
है, वैते आत्मामं आप्माका बोषनख्प प्रयोजन नहीं है, क्योकि आत्मा तो 
स्वयम्पका है ओर बोधन जड़ परादि हो सकता है ॥ ७१७ ॥ 

ननच्यास्ीरे' इ्यादि । नेसे 'नघास्तीरे फलानि सन्ति" ८ नदीके तटपर फक 
हँ ) यह मनुष्यका वचन अपनी भमाणताके छि मूर कारणकी पेक्षा करता दै, 
वैसे वेदवाक्य किसी अन्य मूक कारणकी पेक्षा नही करता ॥ ७१८ ॥ 

श्रमाणमग्रमाणमू" इत्यादि । प्रमाण, अपमाण, प्रमेय जौर निश्चय जिस 
आातमाकी सननिधिसे सिद्ध होते है, उस यालाकी सिद्धिमे दूसरे किसकी पेक्षा 
होगी * भाव यह दहै कि भपना स्वरूपम सदा सनिहित ही है, अत, उसमे 

किसी षंञ्चय हो दी नदीं सकता ॥ ७१९ ॥ 
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इदमेवमिदं नैवमिति बुद्िरनास्मिका । 
येनाऽऽत्मवत्येष आत्मा स्वत एव न चाऽन्यतः ॥ ७२० ॥ 
जाग्रत्स्वमरसुषुपेषु तद्धावाभावसाक्षिणः । 
नाऽस्ति तस्य तिरोधानमन्यथा जगदन्धता ॥ ७२१ ॥ 
कर््रादिव्यापए्तेः पूर्वमसंकीर्णधुपाधिमिः । 
अविषि्रमसंसुप्स्वादुभूत्येव गम्यते ॥ ७२२ ॥ 
प्रमाणमप्रमाण च प्रमामासस्तथेव च । 
कुर्वन्त्येव प्रमा यत्र॒ तदसम्भावना इतः ॥ ७२३ ॥ 
्ेत्यापनोदने वबहिर्यथा नाऽन्यद्पेश्ते । 
विरोधित्वात्तथा विद्या निरपेक्षा तमोहतौ ॥ ७२४ ॥। 


दमेवमिदम्‌"' इत्यादि । यह एेसा है ओौर यह देसा नहीं है, इत्यादि अनासमुद्धि 
जिस समासे अपने मस्तिष्को रखती है, वह भासा स्वत सिद्ध है, अन्यसे उसकी 
सिद्धि नहीं हे। अर्थात्‌ षट दि ज्ञान अपनी भमाणताके किए गुणजन्यतरकी अपेक्षा 
करते है, षर जसे प्रथुबुध्नोदराकार (गरा छो, पेट बडा) है, वैसा पट नदीं है, यहं बुद्धि 
स्वत स्ाशयन्य है, वह जिस भासासे सत्तावाढी है बह आतमा ही सप्यस्रूप है ॥७२०॥ 
(जाग्रत्स्वथसुषुपरेषु" इप्यादि । जात्‌, स्वप्न ओर युषुपि-- इन तीनों 
यवस्था्जकि भावामावके साक्षी आत्माका फिसी अवस्थामे मी तिरोधान नहीं होता । 
यदि भापाक्ा तिरोधान हो, तो सारा जगत्‌ दी अन्धं हो जायगा॥ ७२१ ॥ 
वर््रादिन्यापरतेः” इत्यादि । [ मनोनिरोधके ङिए विधिकी अपेक्षा है, इस 
सप्तम पक्षम मी मनोनिरोध अभनाप्यन्तिक विवक्षित है अथवा आत्यन्तिकं 
प्रथम पक्ष तो ठीक नहीं है, क्योकि अनात्यन्तिक मनोनिरोध सुशपि अवस्थामे 
नित्य होवा है ] क्योकि कती आदिक व्यापारसे पटे सुषुप्ति अवस्था सबं 
उपाधियों तथा विक्षपसे रहित चैतन्यस्वहूप भा्माका अनुभव होता है ॥ ७२२ ॥ 
श्रमाणमप्रमाणम्‌? इत्यादि । प्रमाण, अप्रमाण जीर परमामास--ये द्य 
होनेसे जिस द्रष्टा भत्माकी प्रमा करते है, [ क्योकि द्रष्टके बिना इश्यका ज्ञान 
नही होता ] उस आसमाकी असम्भावना कैसे हो सकती है » ॥७२३॥ 
श्ित्या०” इत्यादि । जसे शीतकी निदृकतिमे जमि किसी अन्य साधनकी 
पेक्षा नहीं करती, वैसे दी विद्या मी विरोधी होमेते अज्ञानके नाशम अन्यं 
किसी साधनक्षी अपेक्षा नदीं करती ॥ ७२४ ॥ 


ए" नी 
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या तमोधातिनी विधादृत्तिः सा स्वयमेव हि । 
तर्यत्यविद्यया साद्क हत्वा रोगमिवौषधम्‌ ॥ ७२५ ॥ 
प्रत्यञ्ात्रावहेषो यः स॒ तमोहानिरुच्यते । 
अनश्वरी तमोदानिर्नाञ्त्राऽतो विध्यपेशिता ॥ ७२६ ॥ 
पच्येदात्मानमितेष विधिर निरथंकः। 
अशक्यतादरस्तुतन्तं॑नेच्छया कतैमीरमहे ॥ ७२७ ॥ 
दशनं वस्तुतन्तर स्यात्‌ कठैतन््ं नहि कचित्‌ । 
कर्ततन््रधियोपास्यं यद्‌ स्यात्तदर्य नैव हि ॥ ७२८ ॥ 
मदुतेयं न मनसा मतं येन सनः सदा। 
बह्म विद्धि तदेव त्वं न चिदं यदुपासते ॥ ७२९ ॥ 
इति शृङ्गग्राहिकया श्रुत्योपास्यस्य बारिता । 
ब्रह्मता, साक्षिणस्त्वस्य अह्मत्व र्फुटमीरितम्‌ ॥ ७२० ॥ 

ध्या तमोधातिनी! इत्यादि । ओ भज्ञानका नार करनेवाडी ज्ञानरूप 
वृत्ति है, बह तो रोगको नष्ट॒करके आषरधिकी तरह अविद्यके साथ घापदही 
नष्ट हो जाती है ॥ ७२५ ॥ 

श्रत्यद्मात्रा ०” इत्यादि । जो केवर प्रप्यगाप्ाका अवरेष है, वदी अज्ञानकी 


निवृत्ति कटी जाती है, वह अज्ञानकी निवृत्ति नष्ट नहीं होती, इसर्िए उसकी 
विधिकी अपेक्षा नहीं है ॥ ७२६ ॥ 


"पद्येदात्मा ० इत्यादि । “आत्माको देखे, यह विधि निरर्थक दै, क्योकि 
दैनकी विधि अशक्य है, कारण कि दैन वस्तुके धीन होता है, भत, वहं 
इच्छासे नदीं फिया जा सकता ॥ ७२७ ॥ 

दशनम्‌" इत्यादि । दशन वस्तुके अधीन दै, कतीके अधीन कदी 
महीं होता । उपासनाख्पी ञुद्धि कतके अधीन है, इसङिए जो उपास्य है, वह 
ब्रह्म ही नदीं है ॥ ७२८ ॥ 

“भुत! ह्यादि । मनसे जिसका मनन नहीं कर्‌ सकते, ओौर जिसको 
मनका स्वरूप सदा ज्ञात हे, उसको तुम ब्रह्म समज्ञो, जिसकी छोग उपासना करते 
ह वह जह नदीं है ॥ ७२९ ॥ 

शति भृङ्ग °” इत्यादि । इस पकार शजगरादिकासे श्रतिने उपास्यकी 
बहताका निषेध किया है, इशर्एि साक्षी ब्रहम द, यह स्पष्ट दो जाता ह ॥७३१॥ 
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हेतवः पूर्वपक्षस्य ये प्रोक्तास्तेषु सम्मतम्‌ । 
विद्युपास्त्योरिहैकाथ्य क्रियात् न तु सम्मतम्‌ ॥ ७२१ ॥ 
यागे यहैवताध्यान नृतन्त्रत्वाक्कियाऽस्तु सा। 
प्रमाणमेयतन्त्रत्वादविवैषा स्यात्कथं क्रिया ॥ ७३२ ॥ 
सर्वाकाष्वामूरहेतोरज्ञानस्येव बाधनात्‌ । 
अंशत्रयमनाङष्व कथ सा भावनोदियात्‌ ॥ ७३६ ॥ 
स्वतन्त्रा बह्म वेदान्ता बोधयित्वा विधुक्तिदाः । 
अतः श्ाब्दज्ञानविधिने कथश्चन युज्यते ॥ ७३४ ॥ 
न योगक्तास्संसिद्धो निरोधोऽपि विधीयते । 
विमुक्तिसाधनत्वेन तस्याऽनधिगमाच्छुतेः ॥ ७३५ ॥ 
अचुष्ठातमशक्यश्च प्रत्यग्बोध बिनान सः। 
प्रत्यगृज्ञाने निरुष्यन्ते चित्ततदृत्तयोऽखिराः ॥ ७३६ ॥ 
हेतवः" इत्यादि । पूर्वपक्षके जो हेतु के द, उनम ज्ञान जौर उपासना 
एकाथेता हे मी इष्ट है, परन्तु उनमें क्रियालका अङ्गीकार हम सम्मत नहीं हे, 
इसङिए्‌ ज्ञानकी विधिका सम्भव नही है, क्योकि ज्ञान क्रिया नदीं है ॥ ५२१ ॥ 
ध्यागे' इप्यादि । यज्ञम जो देवताक्ा ध्यान हे, वह मनुष्यके अधीन 
होनेसे क्रियारूप हो सकता है । परन्तु विचा (ज्ञान) तो प्रमाण ओौर प्रमेयके अधीन 
है, अत वह क्रिया कैसे हो सकती है" घटकाज्ञान धट ओौर नेत्रसे उत्प 
होता है, अत वह क्रिया नहीं हे ॥ ७३२ ॥ 
^सर्वाकाह्वा ०” इत्यादि । सन आाकाक्षाभोंका मू कारण जो भज्ञात है, 
उसका ज्ञानसे बाध हो जाता है, अत उस ज्ञानमे किम्‌, केन ओौर कथम्‌--इन 
तीन ज्ोकी काक्षा ही नहीं है, तब शिर भावना कैसे उत्पन्न होगी * ॥७३६॥ 
(स्वतन्त्रा इत्यादि । वेदान्त स्वतन्त्र हे, वे रक्षको बोषन करके सुक्तिको 
देते है, इसषटिए ाब्दज्ञानकी विधिका कोई भी उपयोग नदीं है ॥ ७२४ ॥ 
न योग ०” इत्यादि । योगात सिद्ध मनोनिरोधकी मी विधिनदींदो 
सकती, क्योकि श्रतिने मनोनिरोष स॒क्तिका साधन नहीं का है ॥ ७२३५ ॥ 
.. अनुष्ठातुम ० इत्वादि । भालज्ञानके विना मनोनिरोधषका अनुष्ठान भी 
नहीं हो सकता ओर आत्मज्ञान होनेपर मनकी सब इत्तिया आप दी निरुद्ध 
हो जाती है ॥ ७३६ ॥ 
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वस्तुतस्तु निरोधोऽस्तु मा वाऽस्त्वेतेन छि तव । 
प्रत्यग्बोधमृते नाऽन्यन्युक्तरस्तीह साधनम्‌ ॥ ७३७ ॥ 
विधेयस्तरहिं सन्तान इति चेत्‌, तत्र को विधिः । 
अपूर्वा नियमो वा स्यात्परिसङ्याऽथमोच्यतामर ॥ ३३८ ॥ 
अपूर्वाऽत्यन्तमप्राप्तौ नियमः पाक्षिके सति । 
तत्र चाऽन्यत्र च प्राप्तौ परिसङ्या विधीयते ॥ ७३९ ॥ 
अत्र॒ त्वत्यन्तमप्राप्मात्मोपासनमन्यतः ¦ 
अपूवविधिरेवाऽतो यथेतत्‌ स्यात्तथोच्यते ॥ ७४० ॥ 
एकाथषहटिसिषृत्तीनामातादास्म्यामिमानतः । 
आवतैन हि शब्दाः सर्वत्रोपासनश्ुतेः ॥ ७४१ ॥ 
विद्यपास्तेरिहैकत्वं यदि तर्हिं बिदेरपि। 
अथं आदृत्तिरेवाऽस्तु पूरवतराह्मणवाक्यवत्‌ ॥ ७४२ ॥ 
धरस्तुतस्तु" इत्यादि । वास्तवमे तो मनोनिरोष हो, चाहे न हो, इससे तुद 
क्या मतरुब * केवर यदी समक्षलो कि भासमज्ञानके सिवा मुक्तिका दसरा 
साधन नीं हे ॥ ७३७ ॥ 
विधेयस्तरहि" इत्यादि । यदि को कहे कि सन्तानकी ( बुद्धिबृत्तियो-- 
जञन--की आादृत्तिकी ) विधिं है, तो उससे पूषठना चाहिए कि कौनसी विवि है 
क्या सपूवेविधि है या नियमविषि है अथवा परिसंख्याविषि है ‡ ॥ ७३८ ॥ 
अपू्वोंऽ०” इत्यादि । भत्यन्त अप्राप्ति होनेपर अपूरवविबि इया करती दै, 
पाकिक प्रप्रि होनेपर नियमविधि होती है ओौर दोना स्थन भ्रा्ि होनेपर 
परिसस्या विधि हुभा करती है ॥ ७२९ ॥ 
अत्र" इप्यादि । यहा तो भात्माकी उपासना अन्य साषनसे अत्यन्त 
अपरा है; इसकिए जसे यह अूर्वविषि होती है, वैसे कहा जाता है ॥ ७४० ॥ 
"एकाथ ०” इप्यादि । सर्वत्र उपासनाश्रतिका शब्दाथं तादास्याभिमानपन्त 
एकाथक्तो विषय करनेवाढ पियो की आदृत ही दै । शन स वेद" (वह नही जानता 
है ) इस पूर्वं वाक्यमे ज्ञाना भकरण दै, इसकिए “उपासीत यहापर भी उपासना 
भानके सामानार्थक है, इसर् उपासनाकी भृतक विधि उपपन्न ॥ ७४१ ॥ 
विद्ुपास्ते °” इत्यादि । विदि (शान) भौर उपासनाकषा यदि य्य एकल है, 


तो पूवं ज्षगवाक्यकी तरह विदिका मथ आदति ही हो सकता है ॥ ५४२ ॥ 
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पूरवत्रेतस्साम वेदेत्येव वेदेति शब्दतः । 

उपासनं व्यवहूत तथा श्रत्यन्तरे्वपि ॥ ७४२ ॥ 
विद्याप्रकरण चाऽत्र न विशुद्धयुपास्तितः। 
अपरोक्षबरह्मविधाजन्मनः युङुभत्वतः ।॥ ७४४ ॥ 
नहि सिद्धा्थवाक्योत्थक्ञानमात्रेण कथन । 
ब्रह्मायुमवितं शक्तस्तस्याऽवाक्यार्थसूपतः ।॥ ७४५ ॥ 
नानापदार्थसंसृष्टरूप वाक्यात्‌ प्रतीयते । 
बह्मासंसुष्टरूपत्वान्न बाक्येनाऽयुभूयते ॥ ७४६ ॥ 
न चाऽवेदाथेता श्या वेदोक्तोपासनोतथितात्‌ । 
साक्षात्कछाराट्र् भाति तस्मादेदार्थतेव दहि ॥ ७४७॥ 
देवो भूत्वा देवमेतीत्यादिश्वत्यदुरोधतः। 
साक्षात्कार ध्यानजन्यमन्तरेण न॒ पुच्यते ॥ ७४८ ॥ 





ूर्त्रैतत्साम' इप्यादि । जसे पे “एतत साम वेद" इस वाक्यमे वेद! 
इस शाब्दसे उपासनाका व्यवहार किया गया है, वैसे दयी अन्य श्रुतियोमे मी व्यवहार 
करना चाहिए ॥ ७४२ ॥ 

विद्याप्रकरणम्‌' इ्यादि । यदो विदयाका प्रकरण मी उपासनासे विरुद्ध नही 
है, क्योकि उपासनासे अपरोक्ष त्रह्मविद्याका जन्म सुरम है ॥ ७४४ ॥ 

+नहि" इत्यादि । सिद्धा्थक वाक्यसे उत्यन इए ज्ञानमात्रसे कोई अक्षन्ना 
अनुभव नही कर सकता, क्योकि सिद्धा्थक वाक्यसे उत्यज्न हा ज्ञान 
वक्रयाथे ही नदीं हे ॥ ७४५ ॥ 

(नाना०” इत्यादि । नाना पदार्थे संयष्ट ८( सम्बद्ध ) रूप दी वाक्य द्वारा 
प्रतीत हुभा करता दै, ब्रह्म अखण्ड है, संयषटरूप नहीं है, इसङिए वाक्यसे ब्रह्मा 
अनुमव नहीं हो सकता ॥ ७४६ ॥ 

न चाअेदा० इत्यादि । (्तन्तवपनिषद पुरुष इस श्रुतिने जो ब्रह्मको 
जौपनिषद्‌ ८ वेदाथ › कहा है, उसके अभावकी शङ्का वही करनी चाहिए, 
क्योकि वेदोक्त उपासनासे उत्यच्च हुए ॒साक्षात्कारसे ब्ह्मकी प्रतीति होती है, 
इसङिण ब्रहम वेदाथ है ॥ ७४७ ॥ 

द्ेदो” इत्यादि । "देवो भूत्वा देवानप्येति" (देव बनकर देवको प्राप होवा है) 
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शब्दाद्‌ ज्ञाने सथुत्पनने आसाक्षात्कृति भावना । 
परत्ययादृत्तिरूपा या न प्रापैषाऽन्यमानतः ॥ ७४९ ॥ 
सिद्धाथश्ब्दात्‌ स्वाध्यायबिधितो वाऽन्यतोऽथवा । 

तसमाप्निः शङ्कयते तत्र सिद्धार्थो न विधायकः ॥ ७५० ॥ 
अक्षरार्थन्नानमात्रावसाग्यभ्ययने विधिः| 

न चाञन्यद्त्र सम्भाव्यमप्रापनोपासना तत ॥ ७५१ ॥ 
अपूर्वबिधिराऽतः स्मृतिसन्तानगोचरः । 

इति प्रथमयक्षो यस्तस्य दृषणयुच्यते ॥ ७५२ ॥ 
नाऽपूर्विधिरेष स्यात्‌ प्राप्रतात्‌ स्परतिसन्ततेः । 

अनुभूते हि विषये स्मृतिः प्रप्ता विधि विना ॥ ७५३ ॥ 
स्मर्थन्त एव पित्रायाः श्राद्रा्यथ तदा तदा । 

अनुभूतो निजात्माऽ्यं तो न स्मयैते बद्‌ ॥ ७५४ ॥ 
इस शतिके भनुरोधसे ध्यानजन्य॒साक्षाकारके विना मुक्ति हो दही नहीं 
सकती ॥ ७४८ ॥ 

श्षब्दाद्‌ इत्यादि । शब्दसे ज्ञानके उत्यत्त होनेपर साक्षात्कारपर्थन्त 
प्रत्ययाब्रृततिषप भावना ( उपासना ) अन्य प्माणसे प्रा नहीं ह | ७४९ ॥ 

(सिद्धार्थं? इत्यादि । सिद्धाथक शब्दसे अथवा स्वाध्यायविभिसे या 

अन्य किती प्रमाणसे उसकी ( उपासनाकी ) प्राधिकी शङ्का कर सकते हो । 
उनमें से सिद्धाय शब्द तो विधायक ही नही है, क्योकि उसमे क्रियावाचक 
पद ही नदी है ॥ ७५० ॥ 

'अक्षरा्थं०` इत्यादि । श्सवाध्यायोऽध्येतम्य. ( वेद्‌ पड़ना चाहिए ) यह्‌ 
सध्ययनविधि अक्षरज्ञान गौर अथेज्ञानमात्रम प्यवसन्न द, भअत उपासनाका 
बोधन नहीं करती । अन्य ॒प्रमाणका सम्भव नहीं ै, इसङिए उपासना 
अप्रा है ॥ ५७५१ ॥ 

(अपूर्व ०" शत्यादि । इसङि स्दृतिसन्तानङ़ी ( मत्ययादृततिकी ) भपूर्वविधि 
ही दहे, यह जो प्रथम पर्ष, उसका दृषण कहा जाता है ॥ ७५२ ॥ 

(नाऽमू०' स्ृतिसन्तति प्रात है, इसङिए ययपूर्वैविषि नहीं है, क्योकि 
अनुभूत ८ ज्ञात ) विषयमे विधिके बिना दी स्मृति प्रा है ॥ ७५३ ॥ 

(स्मयन्त इत्यादि । जब श्राद्धके क्प पितरोका स्मरण क्विया द्यी 
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न शाब्दज्ञानमात्रेणाऽुभूतं ब्रह्म॒ तद्भवेत्‌ । 
अवाक्याथोत्मकत्वेनेत्येतदत्र न सङ्गतम्‌ ॥ ७५५॥ 
अवाक्याथात्मकं ब्रहयत्येतदराक्येन गम्यते । 
अन्येन वा, यदा वाक्यात्तदा वाक्याथता भवेत्‌ ॥ ७५६ ॥ 
अथाऽन्येनाभ्नुभूतं तदवाक्याथांत्मक तदा । 
तावतेव कृतार्थत्वाद्‌ व्यथं ध्यानादिवेष्टितम्‌ ॥ ७५७ ॥ 
बरह्म संयुष्टसूपं वेद्धाक्यादश्यवसीयते । 
संयुष्टरूपं तन्नेति गीर्बणिरपि दुरेमम्‌ ॥ ७५८ ॥ 
घटाकाश्चो महाकाश्च इति वाक्ये यथा तथा । 
तच््वमस्यादिवाक्येषु इतोऽखण्डार्थधीने ते ॥ ७५९ ॥ 
साक्षात्कारो ध्यानजन्य इत्युक्त यत्तदप्यपत्‌ । 
ध्यान क्रिया न प्रमाणं क्राऽलुभूतिरमानतः ॥ ७६० ॥ 


जाता है, तब अनुभूत अपने आत्माका स्मरण क्यों नहीं होता यह 
बतखाभो ॥ ७५४ ॥ 

(न शाब्द ० इत्यादि । शब्द-ज्ञानमात्रसे जह्मका अनुभव नदरी होता, 
क्योकि बरह्म वाक्याथ नहीं है, [ इसीङ्िए वाक्यसे भी उसका जनुभव नदीं होता ] 
यह जो पूर्वम कहा था, वह असङ्गत हे ॥ ७५५ ॥ 

+अवाकयार्थ०' इत्यादि । [ क्योकि ] ब्रह्म वाक्याथ नही है, यह वाक्यसे 
जाना जावा है या किसी अन्य म्माणसे जाना जाता यदि कहो करि वाक्यसे 
जाना जाता हे, तब तो ब्रह्म वाक्याथ हो गया ॥ ७५६ ॥ 

अथाऽन्येनाऽलुभूतम्‌' इत्यादि । यदि कटो कि वहं अवाक्याथमृत ब्रह 
किसी अन्य प्रमाणसे अनुमूत है, तो उतनेसे ही इतार्थेता ८ युक्तिमपि ) हो गद 
फिर ध्यानादिकी चेष्टा व्यर्थं है ॥ ७५७ ॥ 

ब्रह्म" इप्यादि । यदि को कि ब्रह्मका ससष्टरूप वाक्यसे निशित होता &, 
तब तो वह सचुष्टप नहीं है, यह देवता मी नदीं कह सकते ॥ ७५८ ॥ 

(धृटाकाञ्चो" इत्यादि । जैसे घटाकाश महाकाश दै, इस वाक्यका जथ 
अलण्ड भक्ताय है, वैसे हयी "तत्वमसि घादि वाकर्योका भं अखण्ड ब्रह 
क्यों नहीं हो सकता * ॥ ७५५९ ॥ 

श्वा्षात्काये' इत्यादि । ध्याने साक्षाकार उलन होता है, यह जो 
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यथा षस्तु तथा बुद्धिरतुभूतिरतो भवेत्‌ । 
भ्रान्तैव ध्यानजन्या धीगतपुत्रापरोक्षवत्‌ ॥ ७६१ ॥ 
किथ्च वाक्येन यहूुद्ध तद्‌ भ्रान्तं ते मते ततः। 
तद्यान क्रोपयुज्येत सक्सपभ्यानसाम्यतः ॥ ७६२ ॥ 
अथ सिद्धार्थवाक्येन नक्मानुमय इष्यते । 
अरनुभूतिध्यस्तमोहः त॒ स्प्रतिमपेशते ॥ ७६३ ॥ 
मानोत्थाञुभवषेनाऽऽत्ममोहो यदि न नश्यति । 
तर्ष स्मृतिमात्रेण सर्वथा नैप नश्यति ॥ ७६४ ॥ 
अपि पा्चपताञ्ेण बिद्धशेन्न समार यः 
स॒निष्फलेषुतु्नाङ्ो नश्यतीत्यतिदुष्करम्‌ ।॥ ७६५ ॥ 
आत्मन्यवगते साक्षात्‌ प्रमाणाथंसमापनितः 
किमन्यत्स्पृतिसन्तानात्‌ प्राध्य॑ते मता फलम्‌ ॥ ७६६ ॥ 





पमे कहा थ, वह मी समीचीन नहीं है, क्योकि ध्यान क्रिया दै, प्रमाण नहीं ह 
ओर शनुमव प्रमाणसे ही इभा फरता है ॥ ७६० ॥ 

“यथा वस्तु" इत्यादि । जैसी क्तु हो पैसा ज्ञान होनेसे प्रमास्मक ज्ञान 
होता है ओर ध्यानजन्य जो ज्ञान होता है, वह तो मृतयपत्रके साक्षाकारकी तरह 
भ्रमष्प दी इथ करता है ॥ ७६१ ॥ 

किवः इ्यादि। किञ्च, तुम्हारे मतम वाक्यसे जो ज्ञात होता है, वह यदि 
आन्त है, तो तुम्हारे मते जह् ध्यान माके सैके ध्यानके सदृश होनेसे कहां 
उपयुक्त होगा ४ ॥ ७६२ ॥ 

अथः इत्यादि । सिद्धार्थे वाक्ते ही ब्रह्मका भनुभव होता है, पसा यदि 
स्वीकार करो, तो भनुभवसे अज्चानकषा नाञ्च हो गया, फिर स्छृतिकी अपेक्ष 
ही नदी है ॥ ७६२ ॥ 

'मानोत्थाु °” इत्यादि । प्रमाणसे उसन्न हुए जनुभवसे यदि भज्ञानका 
नाश्च नहीं होता, तो स्ृतिमात्रसे उसका नाञ्च सर्वथा असम्मव है ॥ ७६४ ॥ 

अपि' इत्यादि । पाश्युपतर अस्त्रक प्रहारसे जो न मर सका, वहः फरकसे 
( लोहशङ्कते ) रहित बाणके प्रहारसे मर जायगा, यहं ति कठिन ह || ७६५ ॥ 

'आत्मन्यत्रगते' इत्यादि । जब भसाका साक्षाद्‌ ज्ञान हो जानेपर्‌ भमा्णोका 
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मविष्यत्कारसम्बन्धि फर स्यान्नहि नावत्‌ । 
धीजन्मन्येव तस्सिष्येदभ्निजन्मनि दाहवत्‌ ॥ ७६७ ॥ 
फिश्वाऽलुभव एवाञत्र नित्य सन्निहितस्वतः । 
सम्मवेत्सवेदा तस्मान्न स्पृत्याऽस्त प्रयोजनम्‌ ॥ ७६८ ॥ 
आस्ता दृषणमाङेय स्मृतिवांऽचुमवोऽपि वा । 
स्वतः प्रा्नोति नाऽपू्विधिस्तेनाऽत्र सन्ततेः ॥ ७६९ ॥ 
नन्वेव तहिं सन्ताने मवेननेयमिको विधिः । 
आत्मोपासनमप्राप्न पक्षे तेन नियम्यते ॥ ७७० ॥ 
अनुभूतेऽपि पित्रादौ नियमेन स्प्रतिर्हि । 
दृष्टा, तथाऽऽत्मतच्छेऽपि नैरन्तर्येण तस्स्प्रतिः ॥ ७७१ ॥ 
यदप्यव्यवधानेन स्पतेर्विघ्नो न कथन । 
तथाऽऽप्यारब्धदोषेण बशाद्विस्मयेते पुमान्‌ ॥ ७७२ ॥ 


काये समाप्त हो चुका, तव फ़र्‌ स्पृतिसन्तानसे दुसरे किस फरुकी प्रार्थना 
करते हो * ॥ ७६६ ॥ 

“भविष्यत्छाङ० इत्यादि ! स्वगकी तरह ज्ञानका एर आगामी कारुपे 
सम्बन्ध रखनेषारा नीं है, क्योंकि ज्ञानका जन्म होते ही सुक्तिकी सिद्धि 
हो जाती है, जेसे भगिका जन्म होते ही दाहकी सिद्धि हयेती हे ॥ ७६७ ॥ 

"किंश्चाऽनुभव०? इत्यादि । किञ्च, स्वप होनेसे आत्मा नित्य सनिहित है, 
इसङ्ए सर्वदा उसका अनुभव होता दी हे, मत स्पृतिका प्रयोजन दी नहीं हैः 
[ क्योकि अनुमवके नष्ट होनेपर दी स्पृति इभा करती ह । ] ॥ ७६८ ॥ 

“आस्ताम्‌” इप्यादि । यह दुषणमाका रदे, स्ति हो अथवा अनुमव हो, 
सपृतिसन्ततिकी सत प्रापि है, इसङिए यह यपूर्व-विषि नदीं हे ॥ ७६९ ॥ 

(नन्वेवम्‌ इत्यादि । तब ॒स्परतिसन्तानमे नियमविधि हो; क्योकि 
पक्ष्म मालमाकी उपासनाकी प्राति है, इसङिएु यह नियमविधि है ॥ ७७० ॥ 

अनुभूतेऽपि! इत्यादि । अनुभूत पित्रादिर्मे मी नियमसे स्यृति नहीं देखी 
गई है, वैसे ही आत्मत्वे भी निरन्तर स्मृति नही हयो सकती ॥ ७७१ ॥ ' 

यद्प्य ० इत्यादि । यद्यपि कुछ भी स्यवधान ( अन्तर) नहीं, 
इसरिए आत्मके स्मरणम को विन्नकती है नही, तथापि प्रारब्ध दोष बरात्कारसे 
पुरषो विस्मृत कर देता है ॥ ७७२ ॥ 








मोचात्‌ प्रबरैर्धु्तो बाणस्तु न निबायंते । 
ग्वृ्तत्वात्तथ।ऽऽरब्ध करमं॑ज्ञानान्न नश्यति ॥ ७७३ ॥ 
वादमनःकायचेष्टानामभावे कमणः एम्‌ । 
भोक्तु न शक्यते तेन मनो विक्षिप्यते बलात्‌ ॥ ७७४ ॥ 
विधि्रचित्तः पुरुषस्तं ॒संस्यरतिवजितः । 
अविद्वानिव संसारदुःखेरेषोऽभमिभूयते ॥ ७७५ ॥ 
अविक्षेपे स्मरतिः प्राप्ता विक्षेपे नतु सा ततः। 
पाधिक्यां स्पृतिसम्प्राप्तौ तत्सन्तानो नियम्यते ॥ ७७६ ॥ 
उपस्थित यदा दुःखं तदा तस्योपशचान्तये । 
आनन्दात्मकमद्वेतं स्मरे पुनः पनः ॥ ७७७॥ 
इत्येव मृदुचित्ताना मतं माष्यङतस्तथा । 
अद्गीरत्य भर चक्कुरपूर्वबिधिमारणे ॥ ७७८ ॥ 





“मोचकात्‌ प्रबरैधुक्तोः इत्यादि । जसे बरवान्‌ पुरुषके हाथसे हग 
हुभा बाण नहीं रकता, वैसे ही प्रवृत्त प्रारब्ध कर्म ज्ञानसे नष्ट नहीं 
होता ॥ ७७३ ॥ 

वाडमनः' इत्यादि । वाणी, मन जौर शरीर--इनकी चेष्टामेकि अभावमे 
कर्मफल्का मोग नदीं हो सकता) इसटिए प्रारल्थ कर्म सहसा मनको 
विक्षिप्त कर देता है ॥ ७७४ ॥ 

धविश्षिप्रचित्तःः इत्यादि । विशक्षिप्तचित्त पुरुष तको भूक जाता है, 
उस समय ज्ञानवान्‌ मी अज्ञानीकी तरह संसारके दुखोसे अभिभूत हो 
सकता है ॥ ७७५ ॥ 

'अविक्षेपे' इत्यादि । भक्क्षिपदश्मे तो स्मृति प्राप है, विक्षेप मवस्थमे 
वह प्राप्त नहीं है, इसङ्एि पक्षम स्पृतिकी प्रापि होनेसे स्पृतिके सन्तानका 
नियम किया जाता है ॥ ७७६ ॥ 

उपस्थितम्‌ इत्यादि । जब कमी दु ख उपस्थित हो, तब उप दु खकी 
शान्तिके छिए भानन्वासकं अद्वैत ब्रह्मा बार बार स्मरण करे ॥ ७७७ ॥ 

¶त्येवम्‌' इत्यादि । इस प्रकार मृदुचि्वोका ८ जिनका वित वमे नही है, 

उनका ) मत दै । माप्यकरोने मी नियमा भङ्कार करके अपू्वैविधिके 
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अथैव शृतिरायातु कल्पान्तनिचयेन बा । 
इत्यादिधीरचित्ताना नित्यप्राधिरथोच्यते ॥ ७७९ ॥ 
यत्साक्षादितिवास्योत्थप्रत्यग्याथात्म्यलेहिना । 
ज्ञानेन तमसो दाहानित्यप्रातैव तस्स्परतिः ॥ ७८० ॥ 
देहादिभावनारिन्ञादसम्बुद्धेश्च य पुरा । 
सदेश्वते तमेवाऽय श्रुत्या ब्रह्मतयेश्वते ॥ ७८१ ॥ 
ततश्च प्राकरतो यदत्कत्रौत्मानं सदा स्मरन्‌ । 
असि बिद्रास्तथा बह्म स्मरत्वेन विधि विना ॥ ७८२ ॥ 


निषेधका यज्ञ किया है, उनका तात्ययै अपूर्वविधिके निषेषमे दहै, नियमविषिके 
धङ्गीकारमे नहीं ॥ ७७८ ॥ 

“अयव इत्यादि । भज ही मृद्यु हो अथवा अनेक कष्पोके अन्तम हो; 
संपारका कमी स्मरण नहीं करेगे, इस प्रकार जिनका वित्त वमे है, उनको 
आस्माकी नित्य प्रापि है । [ भाव यह दहै कि जो उपास्य देवतके साक्षात्कार 
पन्त सगुणोपासना करके ब्रह्मविद्यामे प्रवृत्त हण दै उनको विचारसे जान 
उन्न होनेपर विक्षेप नहीं होता । उनको भात्मधी नित्य-माप्त है । जो पुरुष 
उपासना किये बिना श्रवणादिका अनुष्ठान करके तत््वका निश्चय कर ठेता है, 
उका चित्त वशम नदी रहता, उसमे विक्षेपका सम्भव है, इसङिए उसके छिए 
नियम-विषि हे ॥ ७७९ ॥ 

'वत्साक्चा० इत्यादि । 'यत्साक्षादपरोक्षह्नहञ' ( वह ब्रह्म ठीक प्रत्यक्ष हे ) 
इस वाक्ष्यसो उत्पन्न हुए ॒प्रत्यगात्माके यथार्थं ज्ञानसे भन्ञानका दाह होनेसे 
भात्मस्पृति नित्य ही पराप्त ॥ ७८० ॥ 

देहादि० इत्यादि । अज्ञान अवस्थामे मी पहरे जिप्रको देहके दशनरूपी 
लिङ्गसे भौर भहदण्बुद्धिसे सदा देखता है, उघीको भाज श्रुतिसे ब्रहमहपसे देखता 
ह, भेद केवर इतना ही है कि पहङे अपनेको कतो-मोक्तार्पसे देखता था, भब 
ब्रह्मखूपसे देखता रै ॥ ७८१ ॥ 

(ततश्च इत्यादि । इसकिए जसे प्रङ्ृत ८ ज्ञानी पुरुष ) आत्माका 
कृतीरूपसे सदा स्मरण करता रहता ह, वैसे दी ज्ञानवान्‌ विधिके बिना ही इस 
आत्माका ब्ह्मह्पते स्मरण करे ॥ ७८२ ॥ 
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दुःखात्मनि चिदाभासे सत्यायातं किमात्मन । 
चिदाभासे भोजते स्यादारब्धचरिताथेता ॥ ७८३ ॥ 
नष्टो मोस्त्वात्मतश्े भोग मन्येत न कचित्‌ । 

नहि नाम विनिद्रोऽपि सुप्रबत्‌ स्वममीक्षते ॥ ७८४ ॥ 
बलाषिश्चिप्यते चित्तमित्यादि यदुदीरितम्‌ । 
अस्तवेवैतत्तावताऽ् नित्यप्रा्तिन वायते ॥ ७८५ ॥ 
विशिष्तमपि तचित्तमनात्मग्रहणोधतस्‌ । 
्रत्यगर्थमनारिङ्खय न प्राग्बोधनश्षमम्र्‌ ॥ ७८६ ॥ 
आत्मान सवैदोपास्ते तसरत्ययसमन्वयात्‌ । 
निशशेषानात्मबुद्धीना यथेतत्स्यात्तथोच्यते ।॥ ७८७ ॥ 
प्रत्यडमोहः सर्वदेव भास्वचेतन्यबिम्बित । 
ुद्धितद्दत्तयश्चैव तप्तायोविस्फुरिन्गवत्‌ ॥ ७८८ ॥ 

(दुःखात्मनि' श्प्यादि । चिदामास दु.खका मोग करता है, इससे आसाम 
क्या जया ' चिदामासके भोगसे प्रारब्धकर्म चरिताथे हो जाता है ॥ ७८३ ॥ 

(नष्टो हइस्यादि । जिपरका भज्ञान नष्ट हो चुका है, वह आत्मतत््मे कमी 
मोगको मानता दी नदीं है, क्योकि जागता इभा पुष सोये इएकी तरह स्वम 
नहीं देखा करता ॥ ७८४ ॥ 

व्रलाद्विक्षिष्यते! इत्यादि । परारब्य कर्म॒ज्ञानीके भी चित्तको बटाव्‌ विकिषप्त 
कर देता, यह जो कहा था वह ठीके, ससं विक्षेप हो, परन्तु आलमाकी 
नित्यप्रा्ठि किसी प्रकार नही रोकी जा सकती ॥ ७८५ ॥ 

व्िक्षिप्रमपिः श्यादि । विक्षिप्र इभा भी चित्त जब अनात्मवस्तुके 
ग्रहणम उद्योग करता है, तब प्रत्यगातमाका आरिङ्गन किये बिना बाद्यनिषयका 
बोप नहीं कर सकता ॥ ७८६ ॥ 

(आत्मानम्‌ ह्यादि । सब अनास्मवृत्तियोम आसचैतन्यका नित्य सम्बन्ध 
है, इसिए अज्ञानी पुरुष मी सदा आत्माकी उपासना करते रहते है, यह स्पष्ट 
करके भतङते ४ ॥ ७८७ ॥ 

श्रत्यच्मोहः' इत्यादि । भासाके अज्ञानमे भासमाका विदामास सदा ही 
बना रदता है इसक्णि अज्ञाने उत्य्न होनेवारी अद्धि ओौर उसकी इर 
तपाये गये कोके कर्मो तरह सदा चिदामाससे व्याप्त रहती है ॥ ७८८ ॥ 
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प्रागप्यनात्ममस्बन्धाज्ञन्मग्रमृतिव्त्तयः । 

आत्मना पूरिताः सत्यः सम्बद्धाः स्युरनात्मनि ॥ ७८९ ॥ 
खपूर्णं एव सन्डुम्भो द्रव्ेरनानाविधेयुतम्‌ । 

वियोग बा यथा गच्छेचचेतन्येद्धास्तथा धियः ॥ ७९० ॥ 
एवं सत्यथेत प्राप्ता सदाऽऽत्मस्मतिसन्ततिः । 
विमूटस्याऽपि तुर्या चेदस्तु नः कि विनक्मयति ॥ ७९१ ॥ 
यदि मोहाविनाश्ेन सत्यप्येषाऽतिनिष्फला । 
विदुषस्तदयैमृढस्य सफरेत्यभ्युपेयताम्‌ ॥ ७९२ ॥ 

यः कि फठमिति प्रश्रो विधिपश्षेऽप्यसौ समः । 
विधाबदृष्टमिति वेदविधावपि तत्समम्‌ ॥ ७९३ ॥ 





श्रागप्यना ० इत्यादि । अनातमसम्बन्धसे पहरे भी जन्मसे ठेकर वृ्तियां 
आतमचेतन्यते पूण थी, इसङिए बुद्धिवृत्तियों परे आप्मासे सम्बद्ध होकर दी 
फिर बनापमासे सम्बद्ध होती है ॥ ७८९ ॥ 

(खपूर्ण" इत्यादि । जेसे भाकाशसे व्याप्त ही घट नाना भकारके जक मादि 
पदाथि संयोग ओौर वियोगको प्राच होता है, वैसे ही इतिय भी वैतन्यसे व्याप्त 
होकर ही विषर्योसि सयोग ओौर वियोगको प्राप्त होती ई अर्थात्‌ चेतन्यसे अव्याप्त 
कोई भी पदाथ नहीं है ॥ ७९० ॥ 

“एवम्‌ इत्यादि । इस दामं भाप्माकी स्पृतिका सन्तान स्वमपवसे सव 
पुरुषोको सवदा प्रप्र हा, इसर्एि यदि कहो कि इस प्रकार तो मूखको मी 
पाघ्है, तोहम कहतेदै कि हो, सूखेको भी प्राप्ति होनेमे हमारी क्या 
हानि है  ॥ ७९१ ॥ 

ध्यदि? इष्यादि । यदि कहो कि अज्ञान नष्ट नही इणा हे, इसकिए्‌ मूसैको 
वह प्राप्तषटैः तोमी निष्फरदै, तो तुम्हे यही मानना चाहिए कि विद्रानका 
भन्ञान्‌ नष्ट हो चुका दै, भत उसकी स्मृतिसन्तति सफरु ह ।॥ ७९२ ॥ 

ध्य; वि" इत्यादि । नित्यपराप् भामस्पतिका फर क्या है ? इस प्रकारका 
जो प्रन ै, वह तो विधिपक्षे भी समान दहै 2 क्योकि यदि कहा जाय कि 
विधिपक्षे भृष्ट एरुटहै तो विधि न होनेषर मी आतमस्पृतिसे अदृष्ट फर 
होगा, इस प्रकार अविषिपक्षम समानता हो सकती है ॥ ७९३ ॥ 
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प्रासङ्खिकनदीस्नानान्नाऽदृष्टं नहि जन्यते । 

अथ सिद्धब्रह्मचिन्ताऽप्येव पुण्यं प्रदापयेत्‌ ।॥ ७९४ ॥ 
जन्सदीनस्य फि पण्येरिति चोद्य समं दयोः | 
अनिर्वाच्या बस्तुशचक्तिरिति तस्य तदुत्तरम्‌ ॥ ७९५ ॥ 
देहात्मचिन्ता मृदाना नित्यग्राप्ना यथा तथा । 

विदुषां बह्मचिन्ताऽपि नाऽतो नेयमिको विधि ॥ ७९६ ॥ 
नन्वेषा परिसद्ख्या स्यादभयत्र प्रसद्तः । 
यथाऽऽत्मनि स्मरतिः प्रापा प्रप्ठाऽनात्मनि सा तथा ॥ ७९७ ॥ 
्त्याऽबुभृतमदवेत दैतमश्षादिमानतः। 
उभयोरविरेषेण प्राप्यते स्प्रतिसन्ततिः ॥ ७९८ ॥ 
हवतस्परतिनिश्स्य्थमदैतस्मृतिसन्ततिः । 

विधीयते, विधे्तस्मृतिरोधः एङिष्यति ॥ ७९९ ॥ 


श्रासद्गिड०' इत्यादि । जसे प्रासङ्गिकं नदीस्नानसे अदृष्ट उदयन्न नही 
होता, एसा नही है, किन्तु उससे अदृष्ट- पुण्व-- होता ही ६, वैसे ही सिद्ध 
बरह्मकी चिन्तासे मी पुण्य होगा ॥ ७९४ ॥ 

जन्महीनस्यः इत्यादि । ज्ञानीका तो जन्म होता नहीं, अत, उसको 
एष्यसि क्या लाभ * यह प्रन भी दोनों पक्षोमे तुर्य दै, क्योकि वस्तु्क्ति 
अनिवेचनीय दै, फल हो चाहे न हो, उससे अदृष्ट अवश्य उद्पन्न होगा, इस 
प्रकारका उत्तर दोनों पक्षो तुश्य है ॥ ७९५ ॥ 

देहात्मचिन्ता' इत्यादि । जसे मूर्खोकठो देहाचिन्ता नित्यपा् है, वैसे 
ही विदरानोको ब्रचिन्ता नित्यमाप्त है, हसकिए नियमविधि नहीं है ॥ ७९६ ॥ 

नन्वेषा इत्यादि । यदि को कि दोनों पषोमे भप्त है, इसङढिए यह 
परिसखूया विषि दो गई, क्योक्रि जसे आस्माकी स्दृति प्रा 8, वैसे दही 
अनात्माकी स्मृति मी प्राप्त है ॥ ७९७ ॥ 

श्रत्याऽलु ० इप्यादि । श्रुतित जद्ैवक्षा गनुमव इभा है ओौर इन्दरियादि 
पमाणोसे द्ैतका भनुमव हुभा है, इसङिए दोनेकि ्टृतिशन्तानकषी 
तुष्य प्रा्ठि है ॥ ७९८ ॥ 

दितस्यति० इत्यादि । दवेतकी स्पृतिकी निदपिके किए शेते सति- 
सन्तानकी विषि है, उघ विंधिसे दवैतस्टतिका निरोष फर होगा । ७९९ ॥ 
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मेवं कि बास्तवदवेतस्य्रतिः प्राप्नोतं बाधिता । 
नाऽऽद्यो वेदान्तवाक्योत्थज्ञानेन दैतबाधनात्‌ ॥ ८०० ॥ 
सम्यगज्ञानाभिनिरद्ये प्रत्यङ्मोहै सबान्धवे । 

क्त्वा ब्रह्मस्मृति नाऽन्यदस्तस्मृतिरुदेति हि ॥ ८०१ ॥ 
मानानञुविधानेन स्मरृतिरल्या न बाधिका 
प्रमाणाञुविधायित्या तक्वस्मरत्या त॒ बाध्यते ॥ ८०२ ॥ 
लौकिकानुमवो बाध्यो वैदिको बाधको यथा । 
तज्ञन्ययोरपि स्मरत्योबभ्यबाधकता तथा ॥ ८०२ ॥ 
स्वास्थ्यास्वास्थ्यप्रदे यस्माहह्यानात्मस्म्रती ततः । 
एक्तवाऽनात्मस्मतिं ब्रहमस्मृतिमेवाऽऽथयेत्‌ ततः ॥ ८०४ ॥ 
ब्रह्मधीप्रचुरत्वेऽपि बाधितदवैतधीः कचित्‌ । 
कदाचिज्ञायते सेषा निरोद्धव्येत्यसङ्गतमर्‌ ॥ ८०५ ॥ 





नवं किमू) इत्यादि । एेसा नहीं कहना चाहिए, क्या वास्तव द्वैतकी स्छति 
परापत है " अथवा बाधित द्वैतकी स्यति प्रा है * पहखा पक्ष तो कह नहीं सकते, 
क्योकि वेदान्त-वाक्यसे उत्पन्न इए ज्ञानसे द्वेतका बाध हो जाता है ॥ ८०० ॥ 

(सम्यग्जानामि ° इत्यादि । सबान्धव याने कार्येसहित अज्ञान के यथार्थे 
जञानूप अभग्निसे दग्ध हो जनेपर जब्रह्मस्मृतिको छोडकर भन्य॒वस्तुकी स्मृति 
हो ही नहीं सकती ॥ ८०१ ॥ 

'मानानज्ु ० इत्यादि । अनासस्छतिरयो प्रमाणसे रहित है, इसक्ए वे 
आसमस्प्रतिका बाध नहीं कर सकतीं ओौर ॒तत््वस्शृति वेदान्तखूप प्रमाणसे उत्पन्न 
हुई ३, इसकिए वह अनात्मस्छृतिका बाध कर देती है ॥ ८०२ ॥ 

'सौकरिकालुभवो" इत्यादि । जसे लौकिक ज्ञानका वेदिक ज्ञानसे बाध 
होता है, वैसे ही वैदिक अनुभवसे उत्पन्न इ स्पृतिसे छौकिक अनुमव द्वारा उत्यन्न 
इद स्पृतिका बाध होता है ॥ ८०३ ॥ 

(स्वास्थ्या ०? इत्यादि । वकि जह्मस्पृति ख देनेवाढी ै ओर भनास्मस्ति 
दुख देनेवारी है, इसकिए अनाप्मस्पृतिका त्याग करके सदा त्रह्स्यृतिका 
आश्रयण करना चाहिष् ॥ ८०४ ॥ 

श्रह्मधी ० इत्यादि । त्र्षस्यृतिकी प्रचुरता होनेपर भी कदाचित्‌ केींपर 
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जीवना दैतभान निरोधे जीवनं कथम्‌ । 

अतोऽश्चक्यतया नाऽ परिसड्याविधिभेवेत्‌ । ८०६ ॥ 

तव॒श्रद्धाजडसत्वं॑यत्‌ तन्नव््ये प्रवर्तिता । 

विधिचिन्ता, वस्तुतन्यरिथति संक्षेपतः शृणु ॥ ८०७ ॥ 

सकृद्टिभाते चित्त्वे रवौ रात्र्यहनी यथा । 

स्मृतिर्वा विस्मृिवैते सम्भाव्येते तथा नहि ॥ ८०८ ॥ 

उपासीतेतिवाक्योक्तविष्यथ यदि पृच्छसि । 

त्थं द्विविधं विद्धि शब्दरु्षणरितम्‌ ।॥ ८०९ ॥ 

अ्ातज्ञापन तदद्‌ अगप्रवृत्तप्रवततेनम्‌ । 

विध्यथं दयमेतत्त बाक्येऽस्मिन्‌ योजयिष्यति ॥ ८१० ॥ 

अज्ञाता ज्ञाप्यते तत्वे प्रत्यक्कूटस्थरूपता । 

उपासीतेतिशब्देन, तथा प्रार्‌ प्रतिपादितम्‌ ॥ ८११ ॥ 
बाधित द्ैतकी स्मृति हो जाती है, इसलिए उसका निरोध करना चाहिप्‌, यह 
कथन भी सङ्गत है ॥ ८०५ ॥ 

जीवनार्थम्‌" इत्यादि । जीवनके छिए द्वैतका भान अवश्य होना चाहिए 
जौर द्वैतमानका निरोध होनेपर जीवन कैसे हो सकता है † हसरिए दवेतमानके 
निरोधका मसम्भव हनेसे यहा परिसंस्या विधि नहीं हो सकती ॥ ८०६ ॥ 

(तवः इत्यादि। तुमे विधिधद्धाख्प जडता है, उसकी निवृत्तिके छिए हमने 
यह विधिविचार करिया । अब्र तुम सक्षेपसे व्तुतत्वकी स्थिति सुनो ॥ ८०७ ॥ 

शसकृद्धिमातेः इत्यादि । जसे स्वमकाद सूर्यम रात्रि जौर दिन नही है, वैसे 
ही स्वप्रकाञ्च चित्तच्वमे स्मरति गौर विस्एतिका सम्भव नहीं है ॥ ८०८ ॥ 

उपासीतेति ० इत्यादि । उपासीत, इस वाक्यम कटी हुई॑विषिका अ 
यदि तुम पृते हो, तो शब्दरक्षणरक्षित ८ विषिशब्दके रक्षणसे रक्षित ) 
विधिके दो प्रकारके अथं समञ्च ॥ ८०९ ॥ 

“अ्ञातन्ञापनम्‌' इत्यादि । अज्ञात वस्तुक्ा ज्ञापन करना जौर अग्रव 
वृत्त कराना योँ दो पकारके विषिके अर्थ ह । इस वाक्ये दोनोंकषा योग॒ कर 
ठेवा चाहिए ॥ ८१० ॥ 

“अज्ञाता इत्यादि । ्त्यकूततवमे ज्ञात जो कूटस्थरूपता है उसका “उपासीत 
इस शब्दसे बोषन दोता हे इस पकार पदे कट आय है ॥ ८१९ ॥ 
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कोऽ्टं कस्य तोऽभूव कथ वेति विचारकम्‌ । 
र्वत्तयेदप्रवृत्तयुपासीतेति भीरिथम्‌ ॥ ८१२॥ 
तथोत्पत्तिस्थितिध्वंसा जगतोऽस्य तो न्विति । 
विचारोऽत्र विधेयः स्यादुपासीतेति शब्दतः ॥ ८१३ ॥ 
विजिज्ञासस्व तपसा ब्रहत्यन्यत्र च श्रुतम्‌ । 
अन्वयव्यतिरेकाख्यो व्यापारोऽत्र तपो मतम्‌ ॥ ८१४ ॥ 
पर्यालोचनवाच्येष तपःशचब्द॒श्ुतौ मत । 
सन्तापाथे ब्रथेव स्याद्रक्षलक्षणवर्णंनम्‌ ॥ ८१५ ॥ 
यतो भूतानि जायन्ते तद्ृह्यति समीरितम्‌ । 

क्षण च विचारार्थशैवन तत्रोपयुज्यते ॥ ८१६ ॥ 
एव चोपास्तिरत्राऽऽत्मविचारः स विधीयते । 
धरत्रासुग्राहको न्याय इत्युक्तोऽन्यव्युदासतः ॥ ८१५७ ॥ 

(कोऽह कस्य इष्यादि । "मेँ कौन, ¢किसकादह्, कहासे इभा ह, 
ओर "किस प्रकार इभा ट", एेसा विचार करनेवाले युयुक्षको, ज पके प्रदत्त 
नही था, (उपासीत यह वचन प्रदत्त करावा है ॥ ८१२ ॥ 

(तथोत्पत्ति०* इप्यादि । तथा जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति ओौर ध्वंस क्सि 
हए, इस प्रकारका विचार “उपासीत इस शब्दसे विधेय ह ॥ ८१२ ॥ 

¶विजिज्ञासस्व' इत्यादि । "तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व ( तपसे क्षको जाननेकी 
इच्छा करो ) इस अन्य श्रतिमेँ जो तपका श्रवण दहे, उसे अन्वय-ग्यतिरेकद्प 
व्यापार समञ्चना चाहिए ॥ ८१४ ॥ 

"पयीलोचन ० इत्यादि । श्ुतिमे यह (तप्‌ अब्द ज्ञानका वाचक दै, 
सन्तापका वाचक नही है, क्योकि एेसा माननेसे ब्रक्षके रक्षणका वर्णेन दी बृथा 
होगा ॥ ८१५ ॥ 

भयतो भृतानि इस्यादि । जिससे मूत उन्न होते दै, जिसमे स्थित 
होते ई गौर जिसमे छीन होते है, वह ब्रह्म है, इस प्रकार ब्रह्मका रक्षण कह 
गया है, इसमे विचारार्थक तपका ही उपयोग हो सकता है ॥ ८१६ ॥ 

एवम्‌" इत्यादि । इस भकार यह्ापर उपास्तिश्ब्दका अथं आतल- 
विचार है, उसीकरा यहांपर विधान किया जातां है । यों अन्य पक्षोका निरास करके 
भूत्राचुभाहक न्याय कहा गया ॥ ८१७ ॥ 


१०२४ बृहद(रण्यकवातिंकसारं [ १ अध्याय 
नतु प्राणाचपू्णीत्मबोधोऽकाल्स््येन दूषितः । 
सोऽकास्सन्यदोषः शरुदधात्मबोधे कस्मान्न सम्भवेत्‌ ॥ ८१८ ॥ 
इत्याशङ्धापलुत््यथमप्रेद श्रूयते स्फुटम्‌ । 

अत्र येते स्व॑ एक भवन्तीति श्रुतेवचः ॥ ८१९ ॥ 
प्राणाद्युपाध्युपहिताः सर्वेऽप्यात्मान ईरे । 
शुद्धात्मन्येकता यान्ति पुत्रभ्रा्रादयो यथा ॥ <२० ॥ 
पत्रो भाता पितेत्येको भिद्यते प्रतियोगिभिः। 

पत्रादयस्तु एकस्मिस्तस्मिन्‌ यन्त्येकता खतः ॥ ८२१ ॥ 
आत्मनोऽनवेषेण सम्बन्धोऽनात्मवस्तुनः । 
रज्जुसर्पादिवन्नाऽतः प्रतीचः रिष्यते पराड ॥ ८२२ ॥ 
सरवेमज्ञातमेव स्याद्यस्मिज्ञात आत्मनि । 

ज्ञाते ज्ञातं च इत्स्नोऽसौ तावन्ात्सर्ववस्तुनः ॥ ८२३ ॥ 











“नलु' इत्यादि। यदि शङ्का हो कि प्राणदन भादि पूण मामन्ञान अङ्क 
होनेसे दूषित किया गया है । वही अकालस्य दोष शुद्ातमामे क्यों नदी ह ' क्योकि 
उपाधियोति उपहित भी तो शुद्ध ही है ॥ ८१८ ॥ 

इत्याशङ्का ०” इष्यादि । तो इपर शङ्काको दूर फरनेके किए “अत्र हेते सर्व 
एकं भवन्तिः ( इस मास्मामे सव प्राण आदि रीन हो जाते ह ) यह श्चति वचन 
स्ष्ट युना जाता है ॥ ८१९ ॥ 

भ्राणाद्मुपा० इप्यादि । प्राणादि उपाषियोंसे उपहित प्राणादि सब 
आला शुद्धात्मा ईश्वरम एकताको प्रा ह्यो जते टै, नेसे पुत्र, आता भादि 
एक मनुष्यभ एकताको पराप्त होते है ॥ ८२० ॥ 

धुत्रो भाता! शयादि । एफ ही मनुष्य पतियोगियोंकी इषटिसे पत्र, 
भाता, पिता कडा जाता है । पुत्रादि तो सव एकं मनुष्ये एकताको परा 
हो जते हँ ॥ ८२१ ॥ 

(आत्मनो! इत्यादि । भा्माका भनाल वस्तुक साथ रज्जुसर्ीदिकी 
परह पूणं सम्बन्ध है हसक प्रत्वगासासे जुदा कोई पराक्‌ पदां 
मही है ॥ ८२२ ॥ 

सर्वमह्ञातमेबर' इत्यादि । जिस आत्मके ज्ञात न होनेपर सब पदां अगात 
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युक्तया निरूप्यमाणस्य ह्यात्मा तत््वमनात्मनः । 
प्रत्याख्यातः स चेत्तेन स्वनात्मा शिष्यता कथम्‌ ॥ ८२४ ॥ 
अनात्मनोऽख यत्तत्वमातमनाऽपदूुत च तत्‌ । 
निस्त्वोऽयमनातमाऽतः कथ सिदत कत्र वा ॥ ८२५ ॥ 
स्वरूपप्रदमात्मान सेवित्वा सेदृधुमदेति । 
तदकारण्यरोगस्य किमन्यद्धेषज भषेत्‌ ॥ ८२६ ॥ 
ज्ञाताया सजि तन्मोहकष्पिताना यथेकता । 
प्रतीच्येव तदज्ञानशिप्रानामेकतेष्यते ॥ ८२७ ॥ 
एव व्यवस्थितं वाक्य केचिन्याचक्षतेऽन्यथा । 
ममस्तव्यस्तरूपेण कत्स्नात्मा प्रोच्यते छछिक ॥ ८२८ ॥ 


हो जाते है मौर जिसके ज्ञात होनेपर सब ज्ञातो जाते दैः वह आत्मा कृत 
ह, क्योकि आसा सब पदार्था उपादान कारण है । कायं उपादान करणसे 
भिन्न नहीं इभा करता, उपादान कारणके ज्ञानसे सब कार्याका ज्ञान हमा करता 
हे, इसङिए आत्मके ज्ञानसे सवका ज्ञान है ॥ ८२३ ॥ 

शक्तयाः इत्यादि । युक्तिसे निरूपण करनेपर जसे सर्पका तत्तव रज्जु है, 
वैसे द्यी सनालमाका वक्व आतमा है । उस भात्माका प्रत्याख्यान करनेपर अनात्मा 
कैसे रोष रह सकता £ " रञ्जक प्रत्याख्यान करनेसे रज्जूसपे कमी नही रह 
सकता ॥ ८२४ ॥ 

(अनात्मनोऽस्यः इत्यादि । अनामाका जो त्तद, वह तो भातमाने 
छीन स्यि है, इसङ्िि निस्तत्त यह अनाता कैसे भौर कहा सिद्ध 
होगा * ॥ ८२५ ॥ 

(स्वरूप०" इत्यादि । स्वूपका पदान करनेवारे आप्माका सेवन करनेसे 
ही भनात्माकी सिद्धि होती है । यदि वह आमा यपासे स्वख्पका दान न करे, 
तो अनात्माकी सिद्धिके किए दूसरी कौनसी ओषधि हो सकती है ॥ ८२६ ॥ 

क्ञातायामर्‌' इत्यादि । माका ज्ञान होनेपर मारके अज्ञानसे कलित 
सपदिी जेसे माखमे एकता हो जाती है, वैसे ही मातमाके शज्ञानसे कलित 
सनाप्माभोकी आत्माके ज्ञात होनेपर आस्मामें एकता हो जाती है ॥ ८२५७ ॥ 

(एवम्‌! इत्यादि । वाक्यकी एसी व्यवस्था ह, कोद भावाय अन्य प्रकारसे 


सकलम है ॥ ८३३ ॥ 
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विदोषसामान्यरूपो व्यक्तिजात्यात्मधेदुचत्‌ । 
आत्मावस्था इमे मेदा धाठ्याद्या वपुषो यथा ॥ ८२९ ॥ 
भूम्याद्या आत्मनः कायां मृदो यदद्धटाद्यः । 
नाभिनेम्यरबच्चक्रस्याऽऽत्मर्नोऽश्चा इमे मताः ॥ ८३० ॥ 
एव वृक्षादिषष्ान्तेः समस्तव्यस्तताऽऽत्मनः । 
वास्तव्येव श्रतेत्याहृस्तदेतन्नैव युज्यते ॥ ८२१ ॥ 
समस्तव्यस्तता छिन्ते ज्ञेयत्वेनोपदिश्यते । 
उपास्यत्वेन वा दवेधाऽप्यशक्यानुष्टितिभेवेत्‌ ॥ ८३२ ॥ 
अनन्तत्वात्‌ पदाथोना क्रमशोऽक्रमनोऽथवा । 
्ञानोपास्ती अशेषेण कतं शक्ये न केनचित्‌ ॥ ८३३ ॥ 





व्याख्या करते है क द्रष्ट्व, श्रोतृत्र यादि स्वाभाविक सव विरोषोका आस्मामे 
अन्तमौव करके सव विरोषोंते सहित आलमाका जो ज्ञान है, उसको क्सन आतमाका 
ज्ञान कहते द ॥ ८२८ ॥ 

4विशेष०› इप्यादि । जैसे गोत-सामान्यसे सहित खण्ड, पुण्ड आदि विरोष- 
हप ॒गोश्ब्दके वाच्य दै पसे ही सामान्य प्रयक्तूपसे सहित वरषटूतादि 
निरोषरूप आपशब्दके वाच्य है अथात्‌ द्रष्टप्वादि सब विरोषोसे सहित आत्ाके 
सामान्यदपको जानना चादिए । जैसे बाल्य भादि शरीरके अवस्थामेद है, वैते ही 
्रष्ृत्वादि भामाके अवस्थामेद दँ ॥ ८२९ ॥ 

भूम्याद्या श्व्यादि । जेते षटादि पृततिकाके कायै द, वसे दी एथ्वी आदि 
सन पदाथे आत्मके कायं है । जसे नाभि, नेमि, अर भादि चक्रके यच्च टै, वैसे 
ही भूमि आदि आसमाके अश्च है ॥ ८३० ॥ 

“एवम्‌ इत्यादि । इसी भकार इदि इषटन्तोसे भाला समस्तता जौ 
इस्ता वास्तव ही सुनी गई दै, यह जो एहते दै, बह भी युक्त नहीं ह ॥८३१॥ 

समस्तव्यस्तता' इत्यादि । क्या समस्तव्यस्तताके ज्ञाना उपदे करते हो 
यथवा उपाप्ननाका ' दोनो प्रकारसे ही उसका अनुष्ठान नहीं हो सकवा ॥ ८३२ ॥ 

“अनन्त °` शस्यादि । क्योकि पदाथ जनन्त दै, उनका ज्ञान णौर उपासना 
निशेषरूपसे पर्ष न क्रमसे ही कर सकत्रहै न समृकी ही कर 
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न चेकदेश्षविज्ञाने छृत्नत्व रम्यते कचित्‌ । 
तस्मादशोषवेदान्ता निर्विंरोषात्मनि स्थिताः ॥ ८३४ ॥ 
न समस्त न च व्यस्त मोभय प्रत्यगात्मनि । 
परत्यक्षप्रणया इष्छय। हक्ष्यता यदि शक्यते ॥ ८३५ ॥ 
विशेषाणा कल्पितत्वाननिरविंशेषस्य स्तुता । 
अतोऽकात्सन्यमनाश्चङ्॒विशयुद्धामविबोधने ॥ ८३६ ॥ 
प्रमाभासत्वमेतेन वाक्येनाऽस्य निवारितम्‌ । 
मात्व ॒सम्माग्यते तस्य पदनीयत्ववाक्यतः ॥ ८३७ ॥ 
अस्य सर्वस्य जगत आत्मेति यदुदीरितम्‌ । 
तदेतत्पदनीय स्यादिति वाक्यस्य योजनम्‌ ॥ ८३८ ॥ 
पदमीयेतिशब्देन प्रमातुयोग्यतोच्यते। 
अज्ञातत्वात्पुमर्थत्वासमातु योग्यताऽऽत्मनः ॥ ८३९ ॥ 


(म्‌ चैकदेश्चविज्ञाने' इत्यादि । एकदेशके विज्ञानम कृप्तनता कमी हो नीं 
सकती, इसरिए सव वेदान्त निर्वि शेष ( सब विषमे रहित ) शुद्र भालाका 
बोधन करते ह ॥ ८२१९ ॥ 

“न समस्तम्‌" इत्यादि । यदि सामथ्यै हे, तो अन्तश्ुखइषटिसे देखो, 
प्रस्यगास्मामे न समष्टि है, न व्यष्टि हे जओौर न उभय हे ॥ ८३५ ॥ 

व्िरोषाणामू इप्यादि । विशेष सब करिपित द, इसलिये वास्तवे निर्विरोष 
प्रत्यगासा वस्तु है, अत शुद्ध आस्मके बोधने किसी प्रकार मी भङ्घस्नत्वकी 
( सपूणेताकी ) शङ्का नहीं हो सकती ॥ ८३६ ॥ 

श्रमामासत्वमेतेनः इत्यादि । इस उत्तर॒वाक्यसे इसके प्रमाभासत्वका 
वारण किया गया है, परन्तु पदनीयत्ववाक्यसे उस वाक्य प्रमाणता सिद्ध 
होती है ॥ ८२७ ॥ 

‹अस्यः इत्यादि । ख सारे जगत्का आत्मा" यह जो कदा है, उसमे “यह 
आसा प्रदुनीय है", इस प्रकार वाक्यकी योजना करनी चादिए ॥ ८२८ ॥ 

(पदनीयेवि० इत्यादि । “पदनीयः इस शब्दसे शभमातु योग्बता' < ज्ञानकौ 
योग्यता › की जाती है । जात्म भज्ञात है जौर ज्ञात होकर वह पुरुषाभेरूप है 

इसक्किष आत्मा जानने योम्य है ॥ ८३९ ॥ 
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न नव्य्च्व्व्च्व्व्व्व्च्वव्व््््््््््य 
अव्याकृतव्याङकवयोरज्ञानात्मकता यतः । 
अत आत्मातिरेकेण नाऽज्ञातार्थाऽस्ति कथन ॥ ८४० ॥ 
्ेयार्थानर्थयो्थस्मात््‌ समा्चिः प्रत्यगात्मनि । 
प्रमः पुरुषार्थोऽत आत्मा मवति नेतरः ॥ ८४१ ॥ 
अउन्ञातत्व पुरा प्रोक्तमव्याृतगिरा यथा । 
ेयार्थस्य समानि ता वक्त्यनेनेति वाक्यतः ॥ ८४२ ॥ 
अनेन तद्वेद सृर्व॑मित्यात्मन्ञानमात्रतः। 
सार्वस्ययुक्तमानन्दसमा्षिस्त॒ प्रवक्ष्यते ।॥ ८७२ ॥ 
अन्यज्ञानेन नाऽन्यस्य कवचिदस्त्यवबुद्धता । 
आत्मज्ञानेन सर्वस्य तज्ञानं कथघुदीयेते ॥ ८४४ ॥ 
सत्यमेवं मवेदेत्यद्यात्ाऽप्यन्य इष्यते । 
आत्माऽसावन्य इति च नाऽ्ुन्मत्तस्य गीरियम्‌ ॥ ८४५ ॥ 














।अव्याकरत०” इत्यादि । अन्यत ओर व्याृत याने अज्ञान ओौर उसका 
कृ न अज्ञाना आश्रय ही हो सकता है, न विषय ही हो सकता है, इसङिए 
उन दोनोमे अज्ञानाश्रयप्व ओर अज्ञानविषयप्वषूप अज्ञातत्व नदीं, किन्तु 
घात्मामे ही ह, अत॒ आत्मासे भित्र कोई भी पदाथ अज्ञात नही है ॥ ८४० ॥ 

ज्ेयार्थानर्थयो० इत्यादि । बूफि जाननेके योग्य अर्थो्टी जौर 
अनर्थी प्रत्यगाजामे समाप्ति हो जाती है, हसङ्एि भाप्मा ही परम पुरुषाथे हे, 
इतर नदीं ॥ ८४१ ॥ 

'अज्ञातत्मू) इत्यादि । पहले अन्याङृतशब्दसे भज्ञातत्व कषा; अव “अनेन 
इस वाक्यसे ज्ञेय अर्थेकी समाघरि कदी जाती है ॥ ८४२ ॥ 

‹अनेनः इत्यादि। इस आत्मासे सबको जानता ३", इत्यथेक वाक्यम्‌ आल - 
्ञानमात्रसे सर्वता बतखईै, अव आनन्दी समाधि कटी जायगी ॥ ८४३ । 

(अन्यज्ञानेन' इत्यादि । अन्यके ज्ञानसे अन्यका ज्ञान कमी होनी 
सकता, फिर आत्मज्ञानसे सबका ज्ञान कैसे कहते हो ४ ॥ ८४४ ॥ 

(त्यमेवभ्‌' इत्यादि । यह सत्य हो सकता था, यदि आसा भी 
अन्य होता, इसलिए यह भामा है ओर भन्थ दै, यह कथन उन्मत्ता ही हो 
स्कृता है ।॥ ८४५ ॥ 
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अनन्यत्वे दृतीयेयमनेनेति कथ मवेत्‌ । 
साधना्थति वेदस्तु तदीत्थम्भूतलक्षणा ॥ ८४६ ॥ 
आत्माख्य यज्ञगदरूपं तेन ॒सूपेण तज्जगत्‌ । 
ज्ञात तत्वविदा तस्य प्रत्यद्मात्रसतशखछत ॥ ८४७ ॥ 
उपलब्धौ जगत्सर्वयुपरम्यं प्रकदिपितम्‌ । 
प्रतीयते जगत्तस्मादधिष्ठानपुर+सरम्‌ ॥ ८४८ ॥ 
उपलब्धोऽस्ति सन्‌ म्भो म्बोष्ठो देश्चकालवान्‌ । 
पूरव पूवांतिरेकेण नोत्तरार्थोऽनुभूयते ॥ ८४९ ॥ 
मात्रादिव्याएतेः पूव संवित्खात्मन्यवस्थिता । 
अकस्मादुदिता बुद्धिः ईम्भादीस्तत्र करपयेत्‌ ॥ ८५० ॥ 
अक्रियेऽपि यथा व्योश्चि द्यदभूतिस्थितिहानिभिः। 
जगन्नेति मय्येव सदसदिश्वरूपश्क्‌ ॥ ८५१ ॥ 

(अनन्यत्वेः इत्यादि । यदि शङ्का हो कि जब भाला भन्य नहींहै तब 
्रतिने “अनेन यह साधनाथेक तृतीया केसे की तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 
वह इष्थम्भूतरक्षणा तृतीया है, साधना्थक नहीं है ॥ ८४६ ॥ 

आत्माख्यमू* इत्यादि । जगता वास्तवरूप भाप्मा है, तच्वज्ञानी उस 
आपमड्पसे दही जगतको जानता है, क्योकि जगतका वास्तव हप परत्य 
गामा ही है ॥ ८४७ ॥ 

(उपरुडधौ ० इत्यादि । यह सारा जेय जगत्‌ ज्ञानम कशत 2, इसीरिषए्‌ 
अथिष्ठानमूत जालसाके साथ ही जगत्‌ प्रतीत होता है ॥ ८४८ ॥ 

(उपरुन्धोऽस्ति' इत्यादि । प्रतीत हुभा भस्तित्वविशिष्ट रुम्बे होँखवार घर 
अघुक देश ओौर कारम है, इस अनुभवमेँ पूवै-पूवैसे ८ प्रतीति गौर सत्तासे ) 
अतिरिक्तं को उतर पदाथ यनुमूत नही होता है ॥ ८४९ ॥ 

'मात्रादिव्याप्रतेः इत्यादि । भमाता भदिके व्यापारसे पहञे सुषुधि- 
अवस्थं ज्ञान अपने स्वख्यमें हयी स्थित था। शिर अचानक बुद्धि उतपन्न हई, वही 
उस ज्ञानम घट मदिकी कद्पना करती है ॥ ८५० ॥ 

(अक्रियेऽपि इत्यादि ! जसे क्रियारहित आशा उत्पत्ति, स्थिति 
ओौर भर्यसे गन्धर्वनगरं वृत्य करता दै, वैसे ही सुद्चमे स्थूर, सूक्ष्म ओौर कारणरूप 
सारा जगत्‌ नृत्य करता है ॥ ८५१ ॥ 
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्रत्यक्तसवे परिज्ञाते जगत्तत्वे प्रबुध्यते । 
इत्यत्र पदश्ष्टान्तो यथापत्स विविच्यते ॥ ८५२ ॥ 
एकं पदं यथाऽश्वस्य इषटाऽश्वत्वमशेषतः । 
इष्टवानेव भवति दृष्टोऽशच इति वर्णनात्‌ ॥ ८५३ ॥ 
एव॒ स्वदेहमात्रस्थे साधितच्ेऽरोक्रिते । 
अरेषजगतस्तच्च कठभ्येतेव न संशयः ॥ ८५४॥ 
ज्ञानाथे प्रृतेऽप्यत्र लाभार्थेनोपसंहृतिः । 
युक्ता ब्रह्मात्मतच्ेऽसिमन्नैकाथ्योद ज्ञानलामयोः ॥ ८५५ ॥ 
नित्यलब्धस्वरूपस्याऽप्यन्ञानात्स्यादढब्धता । 
ज्ञानमात्र तस्य छामः कण्डचामीकरादिवत्‌ ॥ ८५६ ॥ 
कीर्तिं च रिष्यसद्न च ठमते ब्रहमवेदनात्‌ । 
नित्याङुबादोऽप्येषोऽत्र प्रदृत्यर्थयुदीयेते ॥ ८५७॥ 


श्रत्यक्तच्े' इप्यादि । परत्यकूतत्वका ज्ञान होनेपर जगत्‌का त जाना 
आता है, इसमे श्वुतिने पदका हष्टन्त कष्या है, उसका यथाथषटपसे विचार 
किया जावा है ॥ ८५२ ॥ 

(एकम्‌! इत्यादि । जसे [ पुरुष ] शश्वका एकृ पेर देलकर सारे ही अश्वक 
देल लेता है, क्योकि वह कहता है किमेने अद्व देख स्यिषै, वसे दही 
भपनी देहम रहनेवाले साक्षी-तत्वका दशन होनेपर सारे जगतके तक्षा 
शम हयो द्यी जाता है, इसमे संशय नहीं है ॥ ८५२,८५४ ॥ 

कलानाथः इत्यादि । यचपि ज्ञानारथक "विदि, धातुका यहा प्रकरण दै, तथापि 
जो लमहूप अर्थसे उपसंहार किया गया है, बह अयुक्त नदी है, क्योकि इस 
ब्रह्मालतत्तप्रकरणमें ज्ञान ओौर रामका एक ही अर्थ है ॥ ८५५॥ 

(नित्यरग्ध०* इत्यादि । यपि यात्मा निप्यरुन्धस्वरूप है, तथापि 
उसके भरन्यता अज्ञाने ही प्रतीत होती है, इरि विस्मृत कण्टचामीक्रकी 
अथात्‌ भूरे हुए गरेके हारकी तरह ज्ञानमात्र ही उसका सम है ॥ ८५६ ॥ 

(कीर्तिं च, इत्यादि । ब्रहज्ञानसे यच यौर दिष्यसमूहका खम होता है । 
यदपि ˆ भत्मज्ञानका जो फक है, उसमे समी प्रकारके सुसोका भन्तर्मावं 
होता दै मत. यञ्च भौर रिष्यकमूइका काम उसके ही अन्तशूत , तथापि 
मदृिके दिए नित्यपरा समका यह्‌ जनुवाद्‌ है ॥ ८५७ || 


चर्य बराह्मण 1 षिडुवादसहितं १०३१ 





आनन्दस्य समाभियां प्रत्यगात्मनि प्रत्ता । 

सा वण्येतेऽनुभूत्याऽत्र स्पष्टं सार्बजनीनया ॥ ८५८ ॥ 
वित्तात्पुत्रः प्रियः पुत्रादििण्डः पिण्डात्तथेन्दरिम्‌ । 
इन्दियेभ्यः प्रियः प्राण आत्मा भ्रियतरस्ततः ॥ ८५९ ॥ 
स्वात्मभोगस्य हेतुतात्‌ प्राणादौ ग्रीतिरिष्यते । 

न स्वतोऽतो न सा धुख्या ह्यात्मप्रीतियथा तथा ।॥ ८६० ॥ 
प्रतीचि निनिमित्तेव सर्वावस्थासु वीक्ष्यते । 
प्रीतिरुन्यौष्ण्यवत्तस्मान्छुख्याऽसाविति गम्यताम्‌ ॥ ८६१ ॥ 
सर्वान्तरतरत्वेन युज्यते निनिमित्तता । 

ब्रहयषु सनिमित्तत्वं श्रीतेः स्पष्ट गवादिषु ॥ ८६२ ॥ 
व्याध्याद्युपद्रुतो रोके मृतिमप्यमिवाञ्छति । 
निनिमित्त्रियत्वे तु देहादेस्तन्न युज्यते ॥ ८६३ ॥ 


(आनन्दस्य! इत्यादि । आनन्दकी समाप्ति जो प्रत्यगात्मा सूचित की 
गई है, उसका सार्वजनिक अनुभवसे यहा स्पष्ट वर्णेन किया जाता है ॥ ८५८ ॥ 

“वित्तात्‌ पुत्रः" इत्यादि । धनसे पुत्र भिय है, पुत्रे शरीर प्रिय है, 
शरीरसे इन्द्रियां भिय दै, इन्धि प्राण प्रियह भौर प्राणसे मी आसा 
अधिक परिये ॥ ८५९ ॥ 

(स्वात्मभोगस्यः इत्यादि । प्राणम इसरएि प्रीति होती है कि वह 
मात्माके मोगका हेतु है, अपने आपके भोगका देतु नही 2, इङ जसे 
आपमप्रीवि सख्य द, वैसे प्राणम प्रीति स॒ख्य नदी षै ॥ ८६० ॥ 

श्रतीचि' इत्यादि । अमिकी उष्णताकी तरह सबं भवस्था्भोमें आत्मामं 
स्वत याने किसी कारणके बिना प्रीति देखी जाती है, इसङ्षि जसाकी प्रीति 
मुख्य समञ्चनी चाहिए ॥ ८६२ ॥ 

(सर्बान्तिर०' शत्यादि । भाता सवका भन्तरतर है, इसरिए्‌ उसमें भीतिकी 
निर्निमित्तता युक्त ४ । भौर बाह्य धेनु आदिमे रीति निमित्तसे हुमा करती दै, 
गह्‌ स्पष्ट है ॥ ८६२ ॥ 

'व्या्याद्ुद्ुतो' इत्यादि । ढोकम भत्यन्त रोगी पुरूष शदयुकी मी 
इच्छा कशता है । यदि देहादि निर्निमित्त मिय होते, तो उक्त पुरुषको देहके 
माधकी इच्छा वहीं दोषी ॥ ८६३ ॥ 
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अनात्मा प्रिय इत्येव यो विश्यति पामर. । 
विनारित्वयुदाहूस्य मूढ ॒तं॒बोधयेद्‌ बुधः ॥ ७६४ ॥ 
अनात्मा भोगकाेऽस्य सुखं यावत्‌ प्रयच्छति । 
तत्सहस्चगुण दुःख नाशका ददाति हि ॥ ८६५ ॥ 
या ॒श्रीतिरविषेकाना विषयेष्वनपायिनी । 
व्युत्थाप्य विषयेभ्यस्ता प्रतीच्येव निवेशयेत्‌ ॥ ८६६ ॥ 
विषया इव न प्रत्यक्दाचिदपि नश्यति । 

अतो दु;खप्रदतरं तु शड्धितं न च शक्यते ॥ ८६७ ॥ 
इत्यानन्दज्ञेयवस्तुसमा्चिभ्या पुमर्थता । 

सिद्धा प्रतीचः, स प्रत्यक्यदनीयो भवेदतः ।॥ ८६८ ॥ 
कृत्स्न च पदनीय च स्वात्मतन्वं यतस्ततः । 
यदात्मविद्यघत्र त्याख्यातु योग्यतामियात्‌ ॥ ८६९ ॥ 





अनात्मा इप्यादि । अनात्मा पुत्र आदि परिय दै, इस प्रकारके मोहको 
जो अज्ञानी प्राप होता है उस मूको विनारिखका उदाहरण देकर 
पण्डित समञ्चावे ॥ ८६४ ॥ 

अनात्मा इ्यादि । भोगकारमे अनासा जितना सुख देता 2, उसके 
सदस्रगुण नाश्चकार्मे इ ख देता है ८६५ ॥ 

ध्या प्रीतिः" इत्यादि । अज्ञानियोको विषयोमे जो अनपायिनी ( कमी 
नष्ट न होनेवाटी ) प्रीति होती है, उप्तको विषर्योसि हटाकर प्रत्यगासाे ही 
ठगवे ॥ ८६६ ॥ 


(विषया, इत्यादि । विषर्योकी तरह ॒प्रत्यगासा कमी नष्ट नहीं होता, 
इसकिए उसर्मे दु सदायितकी शङ्का दी नहीं हो सकती ॥ ८६७ ॥ 

इत्यानन्द्‌ ° इत्यादि । इस प्रकार आनन्दकी समाधि ओर ज्ञेय 
समासे प्रत्यगात्मा पुरुषाथेता सिद्ध हो गई, इसङिए वह म्रत्यगासा 
पद्‌नीय है | ८९८ ॥ 


कृत्स्नम्‌ इत्यादि । आपमततव ही इत्स है यौर पदनीय है, इसकिए 
जासविदयासूत्रका व्याख्यान करना युक्त ह ॥ ८६९.॥ 
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शति--तदेततप्ेयः पुत्रास्रेयो वित्तात्‌ प्ेयोऽन्यस्मात्सरवस्मादन्तरतर 
यदयमात्मा । स योऽन्यमात्मनः प्रिय चुवाण ब्रूयात्‌ प्रियं रोस्स्यतीतीश्वरो 
ह॒ तथेव श्यात्‌ आत्मानमेव प्रियथ्ुपासीत स॒ य आत्मानमेव प्रियषुषास्त 
न हास्य श्रियं प्रमायुकं मवति ॥ ८ ॥ 





रघय्थ-- अन्य सवका अनाद्र करके किसकङिए्‌ भआलतत्वको जानना 
चाहिए “ इसपर भगवती शति कती दहै कि वह यह आत्मतत्व पुत्रसे 
प्रियतर है । लोकम पुत्रे प्रीति प्रसिद्ध है, उससे भी यह आत्मत प्रियतर दै, 
यो निरतिश्चय ८ सवाधिक › प्रियता आत्मामं श्रुति दिखराती है, तथा हिरण्य; 
रल आदि धनसे ओौर भन्य सब रकम जो प्रिय परसिद्ध दहै, उन सबसे यह आला 
प्रियतर है, यह अथं है । कारण क्षया है कि शाप्त ही परियतर है " ओर भन्य 
प्राणादि प्रियतर नहीं द । उसपर कहते दै-- "अन्तरतरम्‌ । बाह्य पुत्र, धनादिसे यद्‌ 
प्राणपिण्डसमुदाय अभ्यन्तर है अथात्‌ आत्मके सन्निकृष्ट (निकट) है । उस अन्तर 
प्राणपिण्डसमुदायसे मी यह भस्म ( भात्मतत्व ) अन्तरतर है । जसे जो रोके 
निरतिश्चय परिय होता दै, वह सब प्रयलोँसे रुञ्धभ्य ( खम करने योग्य ) 
होता है, वैसे ही यह आपा सव लौकिक प्रियोंसे प्रियतम है; इसि उसके 
छामके लिए महान्‌ यत करना चाहिए अथात्‌ अन्य परियके राभके रिपु 
कृरव्यतासे पराप्त यलका त्याग कर भआस्मखामर्मे ही यल करना चाहिए । 

आला ओर नासाय दवो परिरयोमे से एक प्रियका त्याग करके इतर प्रियके 
उपादानकी प्राति होती है, इस परिस्थिति आत्मरूप प्रियका उपादान करके इतर 
अनासपियका णाप त्याग करते दै, इससे विपरीत नही करते, इसमे कारण क्या है 

कहते है, जो को पुरुष भन्य अनातमविदोष पुत्रादिको आा्मासे प्रिय श, 
उसको आलमियवादी कहे कि बुष्ारा अभिमत पुत्रादि भिय प्राण 
स्रोधको प्रात होगा अर्थात्‌ नष्ट हो जायगा । वह क्यों रेसा कहता है! 
चकि वह देता कहनेको वर ( समर्थ ) है , अत वह जेता कटेगा वेसा 
ही हो जायगा, कर्योकि वह त्ज्ञानी यथामूतवादी है, इसि वह कदनेको 
समथ है । कोई कदते है- ईश्वरशब्द ॒क्िप्रवाची है । हो, यदि प्रसिद्धि 
हो तो । इसकिए्‌ अन्य प्रियका त्याग कर॒ आ्मारूपी प्रियकी दी उपासना करे । 
वह जो मातमाी ही प्रियरूपसे उपासना करता है अथीत्‌ गामा दयी प्रिय है 
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नव~ ~~~ ~~~ 


पदच्छेदः पदार्थोक्तिविग्रहो वाक्ययोजना । 
आ्षेपथ समाधान व्याख्यानं षट्विधं मतम्‌ ॥ ८७० ॥ 
पदच्छेदादयः सत्रे विस्पष्त्वादुपे्िताः । 
तत्रोऽश्षेपसमाधाने च््यिते बुद्धिश्द्धये ॥ ८७१ ॥ 
शरपिः--तदाडुयैद्‌ ब्रह्मविद्या सवं भविष्यन्तो मनुष्या मन्यन्ते 
कि तद्‌ अह्मवेदयस्मात्तत्सर्बममभवदिति ॥ & ॥ 





भौर अन्य लौकिक परिय मी सप्रिय ह्यदः एेसा निश्चय करके आलाकी 
उपासना करता दै, उस उपासकक्ा प्रिय प्रमायुकं ( मरणश्चीर ) 
नहीं होता हे। यह निष्य भनुवादमात्र टै, क्योकि तच्वज्ञानीकी इष्टम 
भआत्मासे अन्य न केष भरियहै न अग्रि है । भात्मप्रियग्रहणक्ी 
सतुतिके किए अथवा प्रियगुणके फरुके विधानके किए मन्दासदर्थी पुरूष भी 
इस प्रियगुणसे उपासना करे, तो उसके प्रिय पत्रादि नष्ट नहीं होते, 
भमायुक शब्दम ताच्छील्य प्रप्ययका उपादान है । इसङिए पूत्रादिके सर्वथा 
मरणका अमाव विवक्षित नदी है, क्योकि मरण उनका स्वमाव है । 

पदच्छेद ` इत्यादि । पदच्छेद ८ प्दोका विभाग ), पदार्थोक्ति 
८ पदके अथेका कथन ), विग्रह; वाक्ययोजना ८ वाक्र्योका जोड़ना ), 
आक्षेप ( र्का ) ओर समाधान ( उक्र ) यो & प्रकारका व्याख्यान होता 
है ॥ ८७०॥ 

पदच्छेदा० इत्यादि । सूत्रम पदच्छेदादि स्पष्ट दै, इसकिए उनकी 
उपेक्षा की गदे है, बुद्धिी च॒द्धिके छिए आक्षेप ओरं समाधान किये 
जाते हँ ॥ ८७१ ॥ 

त्वर्थ--सम्पूणं उपनिषदा जिस ब्रकषविचयाके किए आरम्म किया गया था, उस 
नहमवियाकी “मासेपयेवोपासीतः इस सूत्रसे सूचना की थी, इस सूत्रके व्यारूयानकी 
इ्च्छावाला वैद्‌-प्रयोजनके कथनकी इच्छसे उपोदुधात करता ह! त्‌ 
शब्द वद्यमाण अनन्तर वाक्यम प्रकाश करने योग्य वस्तुको कहता है । 
नाके ज्ञानकी इच्छावले त्राक्षण जन्म-जरा-मरणके बन्धरूपी चक्रभमणसे 
उतपन्न इए दु सरूप जक्से भरे इए भपार समुद्रके जदाजङूपर गुरके 

पास , जाकर उसको , पार करनेकी इच्छसे धममीधर्महपी धनं 
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बरह्म वा इदमग्र आसीसदात्मानमेवाषेदहं ब्रह्मास्मीति तस्माचत्सर्ष- 


भौर उनके फरुषप साध्यसाधनसे विरक्त होकर उससे वि्क्षण निप 
निरतिशय भ्रेयकी प्रा्िकी इच्छा करते हए कहते हँ कि ब्रहमवियसे ८ ब्ह्म- 
परमासमा- जिससे जाना जाय, उस विद्यासे ) हम सब निरवशेष ८ जिनका 
कुछ शेष न रह जाय, से ) हो जार्यै, इस प्रकार ओ मनुष्य मानते है । 
मसुष्यम्र्ण यहा विहोषख्पसे अधिकारके बोधनके किए दै, क्योकि 
मनुष्य हयी विरोषरूपसे अभ्युदय बौर निभ्रयसके साधनम भधिकारी दैः 
यह अभिप्राय है । जैसे मनुष्य कर्मके विषयमे फर्पािको भ्रुव ( अवक्यभावी ) 
समक्षते षैः वैसे ही ब्रहमवि्याके फक स्वीस्ममावकी प्राधिको मी श्व ही 
मानते है, क्योकि वेदका प्रामाण्य दोनोम तुख्य है । उसमे वस्तु विरुद्ध प्रतीत 
होती है, इससे पूते हं, वह जक्ष क्याहैः जिसके ज्ञानसे मनुष्य सब 
भावकी पराति समक्चते ह, उस ब्रह्मने किसको जानाथा जिसके ज्ञानसे 
ब्रह्म सव दौ गया | गौर अह सवदै, यह सुना जातादहे। वह रक्ष यदि 
किीको न जानकर सब इभा है, तो अन्य पुरूष भी बिना जनेद्ी सवहो 
सकते ष फिर ब्रहमविदयासे क्या राम " यदि ब्रह्म जानकर सव हुआ दै, तो ज्ञानसे 
साध्य होनेके कारण विद्या मी कर्मफरुके तुश्य होगी, इसङिए ब्रह्मवि्ाका फ 
सर्वभाव अनित्य हो जायगा । भौर भनवस्था दोष भी हे, क्योकि ब्रह्म यदि 
अन्यको जानकर सव हुदै, तो वह पहडा मी अन्यको जानकर सब 
हआ होगा, इस प्रकार किसीको बिना जाने ब्रह्म सब हुमा है, यह तो नदी हो 
सकता, क्योकि चाकके अर्थम वेषटप्य दोष भाता है, क्योकि ब्रह्म तो अन्यको 
बिना जाने सब हा यओौर हम अन्यको जानकर सव होते है । ज्ञानसे यदि 
स्वीमभाव होवा 8, तो ककम भनित्यत्र दोष है । अ्थेविरोषकी उपपत्तिसे 
एक भी दोष नदी है ॥ ९ ॥ 
यदि कुछ मी जानकर ब्रह्म सर्वामक हुभादहै, तो हम पूते हँ कि उस 
ब्रह्मने क्या जाना था ” जिससे वह सव हो गया, फसा प्रश्न होनेपर सब दोषोंसे 
रदित उत्तर श्रति कटी है--श्रहम वा, इत्यादि । यापर अपर ब्रहम विवक्षित है, क्योकि 
तभी स्वभाव साध्य हो सकता है, क्योकि पर ब्रहमकी सर्वभावापत्ति ज्ञानसाध्य 
नह हो सकती जौर तस्मात्‌ तत्सरवेममवत्‌' इस प्रकारकी शति सवेभावापततिको 
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भमवत्‌ । तचो यो देवानां ्रस्यबुभ्यत स॒ एव तदभवत्तथर्षीणा तथा 








्षानसाध्य कहती है, इसङ्िए श्रह्म वा इदमग्र आसीत्‌" यदहापर अपर अक्ष दही 
ब्रह्मशब्दका अर्थं है, यह युक्त है । 

अथव। मनुष्यका अधिक्रार होनेसे नद्धावी' ८ ऋय होनेवाखा ) ब्राह्मण 
्रहमशब्दका अर्थं है, क्योकि ।सर्वं भविष्यन्तो मनुष्या मन्यन्तेः यह भनुष्योँका 
प्रकरण है ओौर अभ्युदय ओौर नि श्रयक्के साधनम विरोष करके मनुष्योका दी 
सथिकार है, यह का गया हे । पर ब्रह्मका अथवा अपर ब्रह्म प्रजापतिका अधिकार 
नहीं है, इसङिए द्वतेकस्वहप अपरब्रह्मकी कर्मसदित विचयासे अपरब्रह्ममावको 
प्राप होकर भोञ्य पदार्थे निवृत्त होकर सरवैपाप्िसे जि्तके काम, करम 
बन्धन उच्छि्न हो गये है ब्रह्मविदयाषपी दतुसे परन्क्म होनेवारा वह 
उपासक यहां ब्र्मशाब्दसे का जाता दहै। ओर लोकम भाविनी इत्तिका 
आश्रयण करके शब्दप्रयोग देखा गयां है- जैसे “ओदन पचति, ८ भात 
परकाता है) ओौर शाघ्त्रमे "रि्राजक स्वैभूताभयदक्षिणाम्‌ ८ संन्यासी सब 
मृतोको अमय दक्षिणा देवे ) इत्यादि, वैसे दयी यहापर कोई आचाय इस श्रतिमे 
स्थित ब्रह्मरब्दका अर्थं ब्रह्मभावी ब्राक्षण पुरुष है, यह व्याख्या फरते है । 

यह समीचीन नही है , क्योकि सर्वैमावापत्तिम भनिर्यत्व दोष भता 
है, कारण कि लोकम एसा कोई पदाथ नहीं हे, जो परमाथेसे अथवा निमि्तव्च 
मावान्तरको परप होता हो भौर नित्यहो। वैसे दी स्वैभावापत्ति ब्रह्मविज्ञान- 
हप निमित्ते साध्यदै, गौर निष्य 8, यह विरुद्ध है । यदि सर्वभावापत्त 
भनित्य है, तो कर्मफरुके समान होगी , यह उक्त दोष है। अविधात 
ससवेवकी निवृक्तिकी सर्वमावापत्ति है, वही ब्रह्मवि्याका फक है । यदि 
तू पेसा मानता, तो ब्रह्ममावी पुर्प्रकी कल्पना व्यथे हो जाती ह। 
नृ्विन्ञानसे पदटे मी सब जीव ब्रह्म होनेसे परमाथमे नित्य दही सर्वमावापत्न 
ह । मविदासे अत्रहप्व ओौर भसर्वत्वका अध्यारोप कर सिया है । जसे श॒क्तिकमे 
रजत अथवा आकाशम तकूमल्व्व आदि, वैसे ही येहा ब्रह्मम भविदयासे मन्रह्षप्व 
सौर सवै भारोपित हे, वह ब्रकषविदयासे निदृत् होता है । 

यद्वि तुम पप्रा मानते हो,. तो युक्त है। जो परमाम रह्म है, बही 
श्रह्म वा इदमत्र भासीत्‌' इस वाक्यम ब्रह्मशब्दका मुख्यः जथ है, यह कना 
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मनुष्याणा तद्धेतत्पश्यन्तृषिवांमदेवः प्रतिपेदेऽ्दं मनुरभवर दुर्यश्रेति । 


उचित है । क्योकि वेद यथामूत ८ सत्य ) भर्थका प्रतिपादक दै । बक्षध्ब्दार्थके 
विपरीत अरह्ममावी पुरुष ब्रहमशब्दसे कहा जाता है, यह कल्पना युक्त नहीं है, 
क्योकि श्तहानि ओर अश्चतकी कपना करना अनुचित दै । किसी महत्तर अन्य 
प्रयोजनके न होनेसे अविचके बिना किसीमे अब्रह्म्व अथवा अपर्वप्व है, ठेसा नही 
कहना चादिए, क्योकि उसकी ब्ह्मविचयासे निवृत्ति नहीं हो सकती है । कहीं मी 
्रहमविद्या साक्षात्‌ वस्तुधर्मको नष्ट करती हुई या उपयन्न करती इई नहीं देखी 
गड है । सर्वत्र अविद्याकीही निव्ैकं देखी जाती है । वदापर मी 
अविवाङ्त अब्रह्म ओर भसर्वत्वकी ही ब्रह्मविधासे निदृत्ति करनी चाहिए । 
ब्रह्मविद्या पारमार्थिक वस्तुको न उद्पन्न कर सकती है ओर न निवृत्त ही कर 
सकती दै, इसक्एि श्रतदहानि ओौर अश्रतकी कट्यना करना व्यर्थं ही है । 
ब्रहम भवि्याकी अवुंपपत्ति है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि जहयमें 
विचाका विधान है, कारण छि शुक्तिफामे रजतका अध्यारोप न 
होनेपर यह शुक्तिका है, रजत नहीं है, इस प्रर नेत्रके समुख स्थित 
श॒ककिखका बोधन नहीं किया जाताहै। वैसे दही यह सत्‌ ही दै, यह 
सब ब्रह्म ही है, "यह सव त्मा ही है" एव 'द्वेत जौर अन्रह्म नहीं है" इस प्रकार 
ब्रह्मम एकतवज्ञानका विधान न किया जाता, यदि बह्ममे अविचाक्ा जारोप न 
होता । हम नहीं कहते दै कि शुक्तिकाकी तरह ब्रह्मे अनास्मघर्मोका भारोप 


१-- निरतिशय महत्वसम्पन्न वस्तु बङशब्दका अर्थं श्रुत है, बह्ममावी पुरुष भश्वुत है, 
इसलिए श्रुतकी हानिसे अश्चुतकी कल्पना न्यायवती नहीं है । जहे अग्निर धीतेऽलुवाकम्‌* (अग्नि 
अदुवाक पडता है ) इत्यादिम अग्निशब्द श्वत युख्य अर्थका प्यागकर अश्र॒त बाकककी कल्पना 
की जाती है, वहापर वाक्यार्थोपपत्तिरूप प्रयोजन है । प्रहृत्मे तो को महत्तर भ्रयोजन 
विरोष है नी, इसलिए श्रुतानि भौर अशवुतकी कर्पना युक नहीं है । 

२ क्योकि सूर्यम अन्यकारकी तरह अकारैकरस ब्रह्मम अश्नान अयुक्त है, यह भाव है 
क्या हममे अ्ञातत्व ८ भनज्ञानविषयता } का आक्षेप करते हो अथवा अज्ञत ( अन्ञानकी 
आश्रयता ) का आक्षेप करते हो ¢ अथम पक्ष तो समीचीन नदीं है, क्योकि यदि बह्म अज्ञानका 
आश्रय नहीं है याने ब्रह्मे अज्ञान है ही नही, तो तत्वमसि इत्यादि वाक्योसे ज्ञात ब्रह्ममे 
वियाष्छा विधान पिष्टपेषण होगा, इसङिए अज्ञात ब्रह्म है, यह स्वीकार करना चाष्िए । अज्ञात 
ब्ह्मकी एकताका शान्से बोधन किया जाता है ओौर उसके डिए श्नवणादिका विधान क्रिया 
जाता है, इसर्ए ब्रहम अज्ञान है, यह स्वीकारं करना चादिए । 
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नहीं 2, किन्तु अह्म अपने अनाप्मथमेकि जरोपका निमित नदीं दै जौग अविचाक् 
कृती मी नही है | हो, एेसा रह्म न तो अविदयाका कती है गौर न आन्त दी है | 
दुरे पक्षम कहते दै-- ब्रह्म अविद्यक कती मत हो ओर भ्रान्त मी मत हो, 
किन्तु ब्रहमसे भिन्न शन्य अत्रहमहधप चेतनका अविचार कतौ जौर आन्त होना इष्ट 
नहीं है, क्योकि नान्योऽतोऽस्ति विज्ञाताः इत्यादि श्रुतिर्यो, (सब भूर्तोमं सम है”, € 
भुन मे ही सबका मात्मा द", "वत्ते ओौर चाण्डारूमे वह सम है' इत्याचथेक स्मृतियो 
ओौर "जो सब मूतोमै आ्माको देखता है", “जिसँ सब मूत है", एतद्क मू 
मन््रवण प्रमाण है। यदि शङ्का हो किं एसा माननेपर शाखका उपदेश अनथक हो 
जायगा, तो यह दीक है, ज्ञान होनेपर शाल अनथक है ही । ज्ञान अनथ हे, यह नहीं 
कहना चाहिए, क्योकि उससे अज्ञानकी निवृत्ति देखी जाती है । उससे भविद्याकी 
निदृत्ति नहीं हो सकती, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि इष्ट विरोध है | एकतज्ञानसे 
अन्ञानकी निवृत्ति देखी जाती है । देखनेपर भी अनुपपन्न है, यदि एेसा कहँ, तो 
दष्टविरोध होगा । 
इष्टके विरोधा कोई मी अङ्गीकार नहीं करता । इष्टम अनुपपत्ति भी 
नहीं कह सकते, क्योकि देखते द्यी है । ददनकी अनुपपत्ति कहे, तो उस्म भी 
यदी युक्ति ै । पुण्य कर्मसे पुण्य होता ह", “विद्या ओर कर्म उसका आरम्भ 
करते ह, भन्ता बोद्धा कती विज्ञानाप्मा पुरुष हे" इत्याच्थक शति, स्छति 
मौर न्यायोंसे परमातमासे विरुक्षण अन्य ससारी ८ जीव ) है, यह जाना जाता है 
ौर “स एष नेति नेति इत्यादि श्रतियोसे परमात्मा उस संसारीसे विरक्षण है । 
कणाद, अक्षपाद भादिके तकशा ससारीसे विरक्षण ई$शवरदी युकियोसे सिद्धि 
करी गद है । संसार-दुःखोके नाशके लिए भ्रइृतति देखी जाती है, इससे मी जाना 
जाता है कि जीव ईशवरसे भिन्न है तथा “इन्दियोसे रहित है, मनसे रहित 2१, ह 
पाथ । सुञे कुक कतेष्य नहीं हे", इत्यादि अथैवाी श्रति यौर स््रषियोसे भी उसकी 
जीवसे विरुक्षणता प्रतीत होती दै। एव “उसका अन्वेषण करना चाहिए, 
(उसको जानकर कर्मापि छप नही होताः, श्क्षविव्‌ परमात्मा पराप ह्येता है" "एक दी 
रूपसे देखना चाहिए”, ह गार्गि । इस अक्षरको न जानकर, 'उसीको धीर पुष 





१--अयुक्त है, यह मी सबको कि बल्से ही सिद्ध होता है, किसीने देखे नही है, 
इसलिए खरगोराके सींग नदीं हँ । द्मे कोई अयुक्त्वकी शङ्का नदीं करता, जसे गौके सीं्गोको 
खो मी अयुक्त नदीं कहता । 
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जानकर, श्रणव धनुष हे, जीव बाण है ओौर वह ब्रह्म क्ष्य कहा जाता है" इत्यारि 
अथेवाडी श्रति्योमे कर्मकतैके निरदेशसे सिद्ध होता है कि जीव ईश्वरते भित्र हे । 
मुमुक्चुके गतिविरोष ओर मागैविरोषके उपदेश्चसे मी यष्टी सिद्ध होता है । मेदके 
न होनेपर किसकी कासे गति होगी " ओौर गतिके न होनेपर दक्षिणोत्तर मागे- 
विदोषकी अनुपपत्ति एव गन्तव्य देश्चकी अनुपपत्ति होगी । परमात्मासे 
जीव यदि भिन्न हो, तो पूर्वोक्त सब उपपन्न हो सकता है। एव कर्म 
सौर ज्ञानके साधनोँका उपदेश्च भी शे सकता है । जव बहास सारी भिन्न 
हो तभी उसके प्रति अभ्युद्यके साधन कर्म ओर समुक्तिके साधनं ज्ञानका 
उपदेश हो सकता है । ईशवरके भरति नहीं हो सकता, क्योकि वह आप्तकाम 
है- पृणेकाम है । इससे ब्रहमश्ब्दसे ब्रह्मभावी पुरूष ही कहा जाता है । 


नहीं, क्योकि रेखा होनेपर त्रहमका उपदेश अनर्थक हो जायगा, साराश्च यह है 
किं जब ससारी ब्रह्ममावीने अन्रह होकर अपनेको ही मै ब्रह्म ह" इस प्रकार जाना 
ओौर उसी ज्ञानसे सब हो गया, तब सपार भमाके ही ज्ञानसे सवासभावद्प 
फर सिद्ध हो सकता है, फिर पर त्रह्मका उपदेश्च निश्चितद्पते अनथक ही हो 
जाता है | किसी मी पुरषारथेके साधनम ब्रमविज्ञानका विनियोग न होनेसे ससारी 
जीवके किए ही त्रह्मत्की सपत्तिके किए (गहं बरह्माऽस्मि' यह उपदेश है, यदि यह 
कर, तो भज्ञात ब्रह्मस्वख्पमे “मे ह्म ह" यह सपादन ही कैसे करेगा = जक्षके 
ज्ञात होनेपर ही सपत्ति की जा सकती है, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि “सय- 
मात्मा ब्रह्म इत्यादिसे उपक्रम करके तस्माद्वा एतस्मादात्मन › इत्यादि हजारों 
श्रति्यमे जद जौर आतमदाब्दका सामानाधिकरण्य देखा जाता ६, इसकिए 
दोनों एकाथेक है, यह भवगत होता है । 
अन्यकी ही अन्ये सपत्‌ की जाती है, एकमे न्दी की जाती । 
(इद्‌ स्वै यदयमास्मा' यह वाक्य भ्कृत द्रष्टव्य आलाका दी एकत्व दिलाता है, 
इसलिए आमा ब्रहमस्सपत्तिकी उपपत्ति नहीं हे । त्रक्षोपदेशका अन्य प्रयोजन 
मी प्रतीत नही होता, क्योकि शरद्य वेद प्रह्व भवति" इत्यादि श्रुतिर्योसे तदापत्ति 
(ह्ममावापर्ि) घुनी जाती है । सपत्तिपकषमे ब्रह्ममावापतति नदीं हो सकती; क्योंकि 
अन्य सन्यभाव उपपन्न नहीं हो सकता । वचनके बरसे सपत्तिे मी ब्रह्मभावापत्ति 
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होती ह, ेसा मी नहीं कहना चाहिए, क्योकि सपत्ति ज्ञानमात्र है गौरं ज्ञान 
मिभ्याज्ञानकी निदृक्तिके बिना कारक ८ उत्यत्तिका कता ) कदी हो सकता, यह हम 
कह चुके दै । वचन वस्तुकी सामथ्यैका जनक नही है, क्योकि शास ज्ञापक दैः 
कारक नहीं है, यह वस्तु-स्थिति है । 

(स॒ एष इह प्रविष्ट › इष्यादि वाक्योमे परद्ी काप्रवेश है, यह सिद्ध 
हो गया, इसरिए बह्मशब्दसे ब्रह्मभावी पुरुषकी कल्पना समीचीन नहीं है । 
इष्ट अर्थका वाध होनेसे मी उक्त थ समीचीन नदीं है, क्योकि सेन्धवधनकी तरह 
अनन्तर ( अन्तरसे शुन्य ) भवाद्य ( बाह्यसे शून्य ) एकरस ब्रह है । इ 
ज्ञानका सव॒ उपनिषदोमे प्रतिपादन करना अमीष्ट हे, क्योकि दोनों काण्डे 
अन्तरम "इ्यनुश्ासनम्‌ ( इतना दयी उपदेश है ), “एतावदरे खद्वग्रतत्वम्‌! 
( इतना ही अग्रत है ) पसा अवधारण है । वैसे ही सब राखा्ओोकी 
उपनिषदो जदयकषलविज्ञान दही निश्चित अथं है, उस्म ब्रह्मे भिन्न 
सप्तारीने आ्माको दी जाना, रेसी कद्पना की जाय; तो इष्ट अथेका बाष 
होमा । तथा च उपक्रम ओौर उपसहारमे विरोध हनेसे शासन भसमजस है, 
यह कयना हो सकती है । व्यपदेश्चकी नुपपत्तिसे मी यष्टी सिद्ध होवा है- 
यदि संसारीने भत्माको जाना, यह कल्पना की जाय) तो श्रह्मविदयाः यह 
ध्यपदेञ्च नहीं हो सकता । “भसानमेवावे्‌ इससे सारी ही वेद्यसकी 
उपपत्ति होगी । 

(भला इस ॒शब्दसे वेदिता ( ज्ञाता) भन्य कहा जता, यह 
वहीं कहना चाहिए, क्योकि "अह ब्रह्मासि" यह विशषण दिया गया है । यदि 
न्य वेच (शेय ) होता, तो ध्वह मेहः दसा विशेषण देते, भे बद्र 
धसा विशेषण न देते। भेद यह विरोषण दिया भौर भासाछो ही 
जाना, इस प्रकार अवधारणाथेक एवशब्द है, अत, यदी निश्चित होता है कि 
भाला दी ऋ है। इसी द्चामे त्रहमविद्याका अपदेश्य उपपन्न होता है 
अन्यथा नदीं । अन्यथा विचा सपारी ही होती । परमारथमे सुयमे अन्धकार 
सौर प्रका्चक्ती तरह एकमे ब्रत भौर अन्रहमत् युक्त नही है । भोर उभयनिमित 
होनेसे (्रह्मवि्या' यह निथित व्यपदेश भी युक्त नहीं होता, क्योकि उस वशचारमे 
ब्कषवि्ा ओर ससारी विद्या एसा व्यपदेश्च होता । जहां तच्वन्ञानकी विवक्षा ह, 
बां वस्तुमे अलरतीयत्वकी कश्पना युक्त नही है, क्योकि देसा करनेसे रोता 
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ह न देवाश्च नाभूत्या ईश्षते। आत्मा देषा स॒ मवति अथ योऽन्यां 





सञ्चय हो सकता है । निश्चित ज्ञान पुरषाथंका साधन है, यह इष्ट है, क्योकि यस्य 
स्यादद्धा न विचिकित्सा.ऽस्ति' ( जिसको विश्वास हो उसको सशय नहीं होता ), 
'सद्ययात्मा विनक्ति ( सश्चय करनेवाङा पुरूष नष्ट हो जाता है ), ेसी श्रति- 
स्मृतिरयो है, इसकिए परहिता्थीं ( परोपकारी ) पुरुषको सदिश्ध वाक्याथ 
नहीं कहना चाहिए । 


(उसने आत्मा ही को जाना उस्र ज्ञानसे सवदहो गयाः इस प्रकारकी ब्रह्मे 
अस्मदादिकी तरह साधकलखकी कल्पना ठीक नहीं है, यह नही कहना चाहिए, 
क्योकि एेसा कटने छास्त्रको उपारम्म होगा । क्योकि यह कर्पन। हमने नहीं 
षै, न्तु शास्नने की है, इसकिए यह उपारम्म शास्त्रको है । ब्रहमका इष्ट करनेकी 
इच्छसे शाखराथेकी विपरीत करपनासे स्वाथेका परित्याग नही करना चादिए । 
आपको इतने ही पर भसन्तोष नहीं होना चाहिए, वर्योकि “एकधा! इष्यादि 
वाक्यदोषौसे सभी नानाघ्व त्रम कषित हैँ । सभी रोकत्यवहार्‌ मे ही 
कल्पित है, परमार्थतः नहीं है, इसङिए यह वुहारा कथन बहुत अस्प है किं 
यह साधकत कर्पना युक्त नदीं टै, इसङ्एि जो सरष्टा ओर प्रवेश करनेवारा 
रहम है, वदी ब्रहमराब्दका अथ हे । वेशब्द निश्वयाथेक दै । 


छरीरमे स्थित ओौर यह स्वजो यह ज्ञात होतादै, वह बोधसे पके 
मीत्क्मही था, किन्तु जीव अङ्गानसे “मे जरह हू" : मै असवे ह" भासामे यह 
भरोप करके भे कती ह, क्रियावान्‌ ह" फलका मोक्ता दह्‌, सुखी ह्र 
दुखी हं जौर सारी ह, यह भारोप करता है । वास्तवमे तो ब्रह्मी है जौर 
इससे मित्र सारा जगत्‌ भी ब्रहहीदहै। जब उसको दया भाचायेने किसी 
प्रकार समञ्चाया फि तुम सारी नीं हो, तब उसने स्वाभाविक आत्माको दी 
जाना 1 "एव शब्दका अथं यदहपिर अवि्यसे अध्यारोपित विदोषका प्याग है । 
बतला, कौनसा वह स्वाभाविक आला हैः जिसको कि ब्रह्म जाना 
क्या तुम्दे आस्माक्षा स्मरण नहीं है * वह तो दिखाया गया है-- जो इसमे 
प्रवेद करके पाणन करता है, भपानन करता है, व्यानन करता है, उदानन 
करता है, समानम करता है । यह आपका व्यपदे्च वेसा हीह जेसेकि 
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को कटे वह॒ गौ, वह अश्वं । आप भामाकषो प्रपयक्ष नहीं दिखलते है, देसा 
कृ, तो जो दष्ट है, श्रोता है, मन्ता है, विज्ञाता है, वह भातमा है । 

यहापर भी दशनादि क्रियाके फतांका स्वह भप प्रस्यक्ष नहीं 
दिखङते हो । गति ८ चलना › ही गन्ता ( चल्नेवे ) का स्वखूप नहीं है ौर 
न छिदि छेत्ताका स्वरूप है, यदि एसा को, तो टिका जो द्र हे, श्रतिका ब 
श्रोता है, मतिका जो मन्ता है ओर विज्ञातिका जो विज्ञाता है, बह आला है | 
इसमे भी द्ष्टमे क्या विरोषदहै £ यदि दृष्टिका द्रष्टा हो, यदि घरका दष्ट 
हो, सर्वथा ही वह व्रष्टाद्यीषहै। शेषाः ( इष्टिका दष्टा) यह विशेष तो 
आपने द्ष्टव्यका ( ददोनके योग्यका ) कदा है । द््टातो यदि इष्टिका द्रष्ट 
हो अथवा षटका दरष्टा हो, वहद्रशदहयीहे, नही, इस विरोषकी उपपत्ति 
है। दृष्टिका जो दष्टा, वह यदि इष्टि षै, पोनिष्य दही रिक 
देखता है । एेसा कमी नही होता कि द्रशसे द्टिन देखी जाय। वहापर 
दरष्टाकी इष्टि निप्य होनी चाहिए । यदि द्रष्टकी इष्टि अनित्य होती, तो इश्या 
जो ष्टि, वह कभी न मी दीलती । जसे अनित्य टृष्टिका विषय घट कमी 
दीखता हे, कभी नहीं दीखता, वैसे ही इष्टिका द्रष्टा कमी भी टष्िको नही 
देखता, यह नहीं हे । 

क्या द्रष्टाी दो इष्ि्या है--एफ मित्य जौर भटश्य, दसरी इश ओर 
अनित्य ८ एसा ही है । अनित्य इष्टि तो प्रसिद्ध ही ३, क्योकि अन्ध जौर्‌ अनन्घ 
देखे जाते है । यदि इष्टि नित्य होती, तो सब अनन्ध ही होते । द्रष्टकी तो इष्टि 
निस्य दै, क्योकि ध्रष्टकी इष्टिका कोप नहीं होता" इत्याथैक श्रति है जौर धनुमान 
है--प्वममे न्ध पुरुषकी मी षटा्याभासविषयक इटि उपरुञ्य होती है, क्योकि 
वह इतर इष्टिका नाश होनेपर नष्ट नही होती, वह द्रष्ाकी दृष्टि है। उस 
स्वयज्योति स्वहप अपरि ( न ढोप होनेवाटी ) भआप्मस्वूप निस्य इष्िसे 
अनित्य दृष्िको, जो कि स्वम वासनाखूप भौर जाभतूम प्रत्ययदूप दै; 
नित्य ही देखत्ा इथा वह इष्टिका द्रष्टा होता है । देसी द्मे भग्न 
उष्ताक्रौ रद इसका स्वरूप ही इष्टि है । कणादों़ी तरह इष्टिसे व्यतिरिक्त 
, न्य चेतन दरष्टा नही है| 


१--आप्माके भरत्यक्षके छिए जो प्रदन करता है, उसफो "असौ ( वह्‌ ) इस परोक्ष शण्दसे 
उत्तर देना अनुचित है । 


२--भत्माको यदि तुम अक्ष करन्ना चाहते हो, तो बह दशा श्रोतारूप होनेसे प्रत्यक्ष ही है । 








चतुथ ब्राहमण ] भाषानुवादसदिते १०४६ 


ना दानम पक-न्द प्क क-म क गक क" मका ऋ यो क कान 2 1 


य्च्य्य्य्यव्य्य्व्वयय्य्व्यय्व्वव््य्व्व्यव्यय्य्ल्सय्य्व्य्य्य्स्य्य््य्य 
देवतापएपास्तेऽन्योऽसावन्योऽहमस्मीति न स वेद यथा पशुरेव स 





उस्‌ ब्रह्मने नित्य दष्टिङधप भध्यारोपित अनिप्य इष्टिसे रहित भआत्माको दी 
जाना, यह कहना विरुद्ध है, क्योकि 'वि्ातिके विज्ञाताको तु नही जानता! इटयथेक 
तिचे भरतीत होता दै किं ज्ञाताका ज्ञान नहीं है । नही, रेते विज्ञाने विरोष 
नही । वह इष्टिका द्रष्ट है, इस प्रकार वह जाना दही जा सकता दै, अन्यके 
्ञानकी उसको अपेक्षा भी नदीं है-द्टाकी दृष्टि नित्य हीह, देसा ज्ञान 
होनेपर दरष्टाको विषय करनेवाली अन्य दष्टिकी भकाक्षा ही नहीं होती । 
द्रष्टाविषयक दष्टिकी आकाक्षा निवृत्त हो जाती है, क्योकि उसका सम्भव दी 
नहीं है । अविद्यमान विषयमे किपीको आआकाक्षा नहीं होती । ओर जब इश्या 
( इन्दरियोसे उत्पन्न होनेवाी इष्टि ) दृष्टि द्रको विषय नही कर॒ सकती 
तव द्रष्टा उसकी कैसे आकाक्षा करे 2 स्वको स्वख्पी आकाक्षा नहीं हु 
करती, इसङिए अज्ञानाध्यारोपनिवृत्ति ही 'भात्ानमेवावेत्‌ः इस वाक्यका 
अर्थं है | आस्का विषयीकरण इसका भथ नहीं है । 

उस ब्रह्मने किस प्रकार जाना कहते दै मे इष्टिका दरष्टा भात्मा जह 
रं । जक्ष यह ज साक्षात्‌ परत्यक है वह सवका आन्तर आत्मा है, भशनायादिसे 
मतीत है । जिसके "नेति नेति' “अस्थूरमनणु, इत्यादि कक्षण दः मे वष हं 
सन्य संसारी नही ह, जसा शाप कहते हो, इसङ्ए इस प्रकारके जञानसे वह 
रह्म सब हो गया । अन्रहके आरोपकी निदृत्तिसे उसके काये असवै्वकी निदृ्त 
हो गई, इसर्ि ब्रहम सव दहो गया, इसल्यि यह युक्त ही है--जो यद 
मनुष्य मानते ै कि त्रहमविद्यासे हम सवै हो जार्येगे। जो प्रश्र तिया था 
ककि उस ब्रह्मने करिसको जाना था जिससे वह सब हो गया, उसका नि्णैय 
हो गया कि परे ब्रहम दी था उसने आत्माको ही इस प्रकार जानाकिर्मे 
रह ट, इसङ्ए सर्वं हो गया । इसक्एि उन देवताओके मध्यमे जिस जिसने 
आमाको जाना वही प्रतिबुद्ध ( ज्ञानी) होकर बह्म हो गया, वैसे दी 
ऋषियोके ओर मनुष्योकि मध्यमे भी सम्मना चार्हिष । 

देवानाम्‌ इत्यादि लोकदृषठिकी भपेकषासे कटा जाता है, बरह््बुद्धिसे नदी, 
क्योकि पुर पुरुष भाविदात्‌, ( सब॒देशमिं पुरुष पवेश कर गया ) इस 





प्रकारं सबसे बरह्म ही अनुप्रविष्ट दहै, यह कह चुके दै, इसङ्िए शरीरादि 
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उपाधिसे जनित जो रोकदृष्टि है, उसकी अपेक्षासे “देवानाम्‌” इत्यादि कहा जाता 
है । वास्तवे तो ज्ञानसे परे देवादिश्रीरोँमे अन्यथा ही प्रतीत होता हभा 
हयी था। उस जनने आपमाको ही ब्रह्म जाना, उससे वह सवे हो गया | 
इस ब्रह्मवि्याका सर्वैभावापत्ति फक टै । इस अ्थको हृद करनेके रए ति 
मन्त्रा उदाहरण देती है । किस पकार " उस बह्ने ईइसी आलमाको मे ह, 
इस प्रकार देखा । ब्र्षके इस दरीनसे दी वामदेव नामक ऋषिको यह्‌ 
निश्चित ज्ञान हुभा । उसने इस ब्रह्मासदशनम स्थित होकर इन मन्त्रोको देखा 
क्रिमेदीमनुथाःभेही सूर्यं था इत्यादि । (तदेद्‌ ब्रह्म पश्यन्‌, इस वाक्यसे 
ब्रह्मविद्या परामरै किया जाताहै।' मेही मनुथाःभैदही सूये थां इत्यादि 
सर्वभावापततिर्प ब्रहवियाके फलक्षा परामश्च है । 

देखते दी सवाभाव फल्को प्र हभ, इस प्रयोगसे ब्र्मविदयापी 
सहायक साधनका मोक्ष साध्य दै, यह दिखाया गया दै, जसे मोजन करता हुभा 
तृ होता है। ब्रहविचसे सर्वभावापरत्ति देवादि महात्मा्ोको इई 
होगी, क्योकि यह अविकवीयेवले है, इस कार्म इन कङियगी मनुष्यो 
विदोष करके अर्पवीयं होनेसे नही होती, ेसी किंसीकी बुद्धि हो सकती है 
उसकी निृप्तिके किए कहते दै--गह प्रकत ब्रहम जो दृष्टि क्रिया आदि 
लिङ्गसे सव मूर्तोमिं प्रवे किया इञा है, इस वतमान कालम मी बाह्य विष्योकी 
अमिलोषाका त्याग कर ाल्माको दही इस प्रकार जानता है किं तै जह्नह् 
सथोत्‌ उपाधिजनित भ्रान्तिविज्ञानसे आरोपित विरोर्षोका त्याग करके 'ससारधर्मोि 
रहित अनन्तर भवाद्य केवल ब्रह्म मे ह" इस भकार जानता है । उस बक्मविज्ञानसे 
अविध्याञ्त असवेत्वकी निशृत्ति होनेपर वह सवै हो जाता है, क्योफि महा- 
वीये वामदेवादिमे ओौर हीनवीयै कल्यगी मनुष्यो न व्रह्मा विरोष 
( मेद ) है जौर न ब्रह्मके ज्ञानका । 

वत॑मानकाटीन पुरूषोमे ब्रहमविधाके फर्म अनेकान्तिकताी ( व्यभिचारकी 
यदि फो शङ्का करे, तो उसकी निवृ्तिके किए कहते ह - यथोक्त विधिसे 
उस ब्रहमज्ञानीकी अमृतिके ८ ब्रह्मर्वभाव न होने) किए महावीर्य 

देवताः मी समभ नही दो सकते सौरोका. तो क्या, कहना " ब्रह्मविदे 
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देवान्थुनक्त्येकस्मिन्नेव पशचावादीयमानेऽप्रिय मवति सियुं बहुषु तस्मादेषां 
तन्न प्रिय यदेतस्‌मनुष्या विदु ॥ १०॥ 
फर्की प्राधिमे विध्न करनेके लिए देवादि समथ दै, यह शङ्का ही कयो होती है ? 
कहते है-- मनुष्य देवताओंके प्रति ऋणी है, क्योकि “ह्मचयेसे ऋषि्योके, यज्ञसे 
देवताओके ओर प्रजासे पिरक”, इस प्रकारके भथेवाटी श्रुति उध्यतन होते हयी पुरूषको 
ऋणी बतलाती हे । एव पुृष्टान्तसे गौर “अथो य वा' इष्यादि छोकश्रुतिसे मी 
प्रतीत होता है कि अपनी जीविकाके पारनकी इच्छसे अधमर्णोकी (ऋणियोँकी) 
तरह परतन्त्र मनुष्येकि प्रति अग्रतत्वकी प्राधिमे देवता विध्न करते द, अत" उक्त 
शङ्क न्याय्य हयी दै । अपने शरीरोकी परह देवता अपने पद्ु्ोकी रक्षा करते ह । 
देवताोंकी बड़ी भारी जीविका क्मोकि अधीन है, इसे दिखटर्येगे, क्योकि एक 
एक पुरुष देवताेकि लिए अनेक पड्युभेकि सदस दै, इभ्रलिए्‌ इनको यह पिय 
नही है कि मनुष्य ज्ञानी हो" रेसा श्रुति मी करेगी । तथा ‹ जैसे अपने 
रोक (शरीर) का अविना चाहता दै, वैसे ही “मे ऋषी इस 
प्रकार जाननेवारे मनुष्यके अविनाश्चकी सव मूत इच्छा करते दैः यह 
मी कहा जायगा । “अप्रिय, ओौर ।जरिष्टिः वचनसे यह जाना जाता है कि 
ब्रह्मविद्या होनेषर प्रतन्त्रताकी मिडृत्ति हो जानेसे देवता उस मनुष्यको 
भपना लोक जौर पश्य नहीं समङ्षते है, यह अभिप्राय है । इसकिए ब्रहम 
ज्ञानीके जहविद्यके फठकी भरािके प्रति देषतार्जोको विध्न करेगे ही, क्योकि 
वे प्रमावश्चाढी दै। 
यदि शङ्का षो किरेसा होनेषर अन्य कमोकिं फलकी पातियोमे भी देव- 
ताभोका विध्न करना जरूपानके सदृश होगा, इस परिस्थिति अभ्युदय थोर 
नि अयसके साधनेकि थनुषठानोँम सबको अविश्वास हो जायगा । तथा ईश्वर 
भी जचिन्त्यद्यक्ति होत्रे विष्न करनेमे समथ हे, तथा कार, कमे, मन्त्र 
ओषधि, तपत्या-ये भी फी संपत्ति जौर विपतके हेतु दै, यह शास्म 
ओर ङोकमे प्रसिद्ध ह, हसङिए शास्ाथेके अनुष्ठानमे अविश्वास होगा, तो यह्‌ 
शङ्का नही करनी चाहिए, क्योकि सब पदा्थकि निमित्त ओर उपादान निश्चित 
१--जेसे दधिकी उत्पत्तिके लिए नियमसे दुग्धका अहण किया जाता है, ववे ही 


भराणि्योके सुखडु खादिकरे तारतम्थका सी नियत निमित्त होना चािएु । वह निरित्त कम दी 
हो सकता है, क्योकि क्मोकि बिना जगत्की विचित्रता नदीं हो सूती । 
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क 
ड ओौर जगतकी विचित्रता भी देखी जाती है । स्वमावपक्षमे इन दोक 
अनुपपत्ति है । 

पुखटु सादि फलका निमित्त कम है, यह पक्ष वेद्‌, स्फृति, न्याय ओर 
लोकसे परिगृहीत है, इसङिए देव, ईश्वर ओर कार कमफलको विपरीत नहीं कर 
सकते, क्योंकि कारक होनेसे कर्मोको उनकी आकरक्षा है, कारण कि पुरुषोके 
शम ओर शञ्ुभ करम देव, कारु जौर ईर आदि कारकोंकी अपेक्षा किये बिना 
अपने स्वख्यका खम ही नही कर सकते । स्वूपके प्राप्त होनेपर मी करम 
देव भादिके सिवा फठ्दानमें स्वय असमर्थं हे, क्योकि क्रियाका यह स्वभाव है कि 
उसके निमित्त गौर उपादान कारक आदि अनेक होते दै, इसङिए देव, ईश्वर जादि 
करियाके भनुकूक ही दै, इससे फरभराधिके प्रति कर्मों अविश्वास नहीं हो 
सकता । ये देवता मी कदी कै्मेकरि वशम रहनेवले है, कर्मी सामर्थ्यका 
नाच्च नहीं किया जा सकता। कर्म, कार, देव ओर द्भ्यादिके स्वमावका 
गुणपधानमाव तो अनियत है भौर दुर्विज्ञेय है, इसकिए गोको उससे 
मोह हो गया है। कोई कहते है- फर्क पा्िमे कम ही कारक दै, दुसरा 
नहीं है, को$ कहते &-देव दी कारक दै, कोई कते है-- काक कारक दै, 
कोई कहते है--द्रन्यादिका स्वभाव कारक है, अन्य कष्ते दै--ये सव 
मिरकर कारण है । उनम से क्मेकी पधानताका अङ्जीकार करके "पुण्य कर्मसे पुण्य 
होता है भौर पाप करमसे पाप इत्यादि वेद ओर स्पतिवाद्‌ पदृत्त हँ । यद्यपि इन 
समे से अपने अपने विषयमे किसीकी प्रधानता है सौर अन्यम परधानताद्चक्तिका 
प्रतिरोध हो जाता है, तथापि फक्की प्रापिके प्रति कर्मका व्यभिचार नहीं है, 
क्योकि कर्म्धी प्रधानता शाज्ञ यर न्यायसे निर्धार है। 

नहीं, क्योकि अविवाकी निदृत्ति ही बहमाधिका फकषै। जो यह 
का था कि ब्रहमपािरूप फङके भरति देवता विध्न कर सकते टै, सो ठीक 


१-वेदादिसे-“कर्मं है व" इयादि श्रुति, “कर्मणा बद्धधते जन्तु › यद श्प्ति तथा लगवकी 
वेचिष्याुपपत्तिन्याय समक्चना चाहिए । 
२-देवता लोग जहां किसीके कर्मैके फएकरदानमे विघ्र करते है, बर्हो उसके फिसी विपरीत 
कर्मकी अपेक्षा करके ही करते हे, अन्यथा अन्यथाकरणमे अतिप्रसङ्ग होगा 1 
१--विप्रपं काय दु खको उलन्न करता है ओर पापके बिना डु ख होता नही, कोरि 
पापसे दी डु ख होता है, यह शाजसे ज्ञात है, इसलिए जीरके भदष्टके वदाम होकर ही देषादि 
, विन्ते कारणं होते है, यह भाव है । 
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नहीं दहै, क्योकि विघ्न करनेमे देवतार्थोकी साम्यं ही द्हींष्ै, 
क्योकि विचयौ जौर ब्रहमप्राधिषूप एरमे कालका व्यवधान नही है 
किस प्रकार जसे रोक द्रष्टके चक्का प्रकाश्चके साथ संयोग जिस 
कार्म होता है, उसी कारम रूपकी अभिव्यक्ति होती है, वैसे ही आतमविषयक 
विश्ञान जिस कास्म होता है, उसी कार्म भआत्मविषयक अन्ञानका तिरोभाव 
हो जाता है । 
इसलिए ्रक्मवियके होनेपर, दीपकके होनेसे यन्धकारके कार्यी निषृ्तिकी 
तरह, भविद्यके कायेकी अनुपपत्ति होती है, इस परिस्थितिमे देवता किससे किसको 
विन्न केरेगे * जिस अवस्थे ब्रह्मवित्‌ देवतार्ओंका आपा दही हो गया है| यदी 
कहा जाता है--सव शासे ध्यान करनेके योग्य जौर्‌ ज्ञानके योग्य ब्रह्म है, 
्हमन्ञानी उन दे्वोका आता--स्वह्प--हो गया है । बह्मवि्यकि समकारु दी 
अविदामात्र व्यवधानकी निवृत्ति होती है, जेसे शुक्तिकात्वके ज्ञानसे शक्तिके रजतां 
भासकी निचृत्ति होती है, इसक्णएि आसमके विरोधम देवताओंके प्रयल्नब्धा 
होना सम्भव नहीं है । जिसका देश्च, कारु आदि निमित्तके व्यवधानसे युक्त 
अनातमममूत फर होता है, उस अनास विषयमे देवतार्ओका विन्नाचरणके किष 
प्रयत्न सफर होता है। यहा तो विद्याकर्म ही ब्रह्मविद आता हो गया हे, 
उसमे देश, कारु आदि निमित्तका व्यवधान दी नहीं, अत देवता्ओंको 
विन्न करनेका अवसर दी नहीं मभिकूता । 
तव तो विदयाख्प म्रत्ययक्ी धारा हो नहीं सकती, क्योकि मध्य-मध्य- 
म विपरीत प्रत्यय जौर उनके कायं देखे जाते दै, इसङ्िए भन्तकाल्का दही 
जात्मपप्यय ८ मासज्ञान ) विया निवतेक है, पह नही, यह मानना होगा 
नही, प्रथम भ्रप्ययके साथ व्यभिचार आता है -- यदि आत्मविषयकं प्रथम प्रत्यय 
अविद्यक़ो निवृत्त नहीं कर सकता, तो अन्त्य प्रत्यय मी नहीं करेगा, श्रयोकि न्याय 
तुर्य है । यदि कदो कि संतत प्रस्यय (प्रस्ययोका धाराप्वाह) अविचयाका निवतैक हे, 


१--आत्माको बह्मलश्रा्तिरूपम जो सुक्कि होती है, वह अज्ञानकी निदृत्तिमात्र है । वह ज्ञान- 
काल्ये दी दहो जाती है, इसलिए देवताभोँको विश्च करनेके किए समय ही नहीं मिलता । 

२--जसे "ईद रजतम" इस प्रकार रजताकार हरै छक्तिके छककिरूप होनेमे अनियामात्र 
व्यवधान है, तैसे दी बह्म्ञानीके सर्वात्मभावमे भी अविद्यामात्रं ही व्यवधान है! विदोकां 
उदय होनेपर उघकी निडत्ति अवद््म्भाविनी दै, इसकिए बिद्या ओौर अविद्याकी निवृत्ति एक ही 
काके हयो जाती है । 
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विच्छिन्न नही, तो यह नहीं कह सकते, जीवन आदिके होनेपर प्रत्ययधारा हो नही 
सकती, क्योकि जीवनादिके कारणभूत परत्ययके सद्भाव विद्यप्रत्ययकी संतति हो नहीं 
सकती, क्योकि विरोष है । जीवनादि प्रघ्यर्योका तिरस्कार करके मरणपयेन्त विया 
सन्तति करनी चाहिए, यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योंकि प्रस्यर्योकी इयत्ताके 
( सतानके परिमाणके ) अनवधारणसे शास्रा्थम भी अनवघारणका वोष आता दै 
अर्थात्‌ इतने प्रप्ययोंकी संतति भविघाकी निवतेक है, यह अवधारण न होनेसे 
शाखां द्यी अनिश्चित हो जायगा, जो कि अनिष्ट है | 

स्॑तिमात्र तो निशित ही है, यह भी नहीं कना चाहिए, क्योकि आदि 
ओौर अन्तम विशेष नही है--पहरी विाप्रप्ययसंतति अविदयाकी निवर्पक 
है, अथवा अन्त्या ( मरणकार्की ) " इसमे कुछ विरोष न होनेसे आदि भौर 
अन्त्य प्रत्य्योमि पूर्वोक्त दोषोंका प्रसङ्ग होगा । विचा अविचयाकी निवतैक नहीं 
हैः यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योकि श्रह्मविदयासे स्वेमावको प्रप्र 
हुथा थाः इध्यथक श्रुति है भौर हृदयकी मन्थि द्रट जाती हे", "विदयाकास्मे 
मोह नही होताः इत्यर्थेक भी श्रुतियां द । उक्त श्रियो अथवाद दै, 
यह भी नदीं कहना चादिए, क्योकि सव शाखाथोंकी उपनिषदो अथ- 
वादत्वका प्रसङ्ग होगा । सब ॒शालार्ओकी उपनिषद्‌ एतावन्मात्र ज्म समाप 
है । परस्य्षसे ज्ञात आप्माको उपनिषदे विषय करती दै, ईसख्ि अथैवाद 
है यह भी नहीं कहना चाहिए, क्योकि इसका परिहार कर चुके 2--अविचा, 
शोक, मोह, मय आदि दोषो निदत्त प्य है, इत्यादि परिहार कर चुके है । 
इसङिए प्रथम या अन्त्य, सतत या असंतत हइष्यादि प्रन नहीं हो सकते, 
क्योकि विद्याका फक अविधादि दोर्षोकी विवृत्ति दही है शर्थात्‌ 


१--'मै बुभुक्षित ह, भोजन करना चाहता हू”, इत्यादि प्रत्यय ८ दृ्तिर्यो ) जीवनादि 


हेठ है । उन उत्तियोकि होते इए श्रह्मासमिः इस प्रत्ययका जाता है, इसलिए 
4 त्ययका निच्छेद्‌ हो जाता है, इसलिए 


2-्ञनसतति अज्ञानको नित करती है, इस अर्थका अवधारण नष्ट होगा । 

३--अनत्मत्येवोपासीतः इत्यथ श्चतिसे आभज्ञानरी सततिमात्रका सद्धाब होनेसे उसी 
विधया दवारा अव्ि्याकी निकतति होती है, यह शङ्का करनेवाङेका तार्यं है । 

४--अदबुद्धिसे ज्ञात जो अत्यगात्मा है, उसीमे उपनिषदोकी भदृतति दती है, इसलिए 
जञातज्ञापक दोनेसरे उपनिषदे अजुवाद्‌ है, भमाण नदीं है, यह शद्धा करनेवाडेका तालं है । 


५---अहघयुदधिका विषय प्रमाता है साक्षीन्‌ घा 
लन इर शाप हब स) मं ह, उदी पान्न वेदनत महा डते द 
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जो अविद्यादि दोषकी निदृचविरूप फलको उद्यन्न करता है, वही प्रत्यय, 
आद्यदहोया जनस्य हो, संतत हो अथवा संतत हो, विदा है, रेसा 
ङ्गीकार करनेसे चोघके अवतारका गन्ध मी नहीं है। जो यह कहा था कर विप- 
रीत प्रत्यय ओर उनके काय विद्वान भी देखे जाते हे, वह मी नहीं कह सकते, 
क्योकि उसका रोषं देदकी स्थितिका हेतु है--जिस कर्मसे शरीरका आरम्भ हुभा है, 
वह कर्मं विपरीत प्रत्ययां ओर दोरषोका निमित्त है, क्योकि तथामूत ( विपरीत 
प्रत्यय ओर दोर्षोसे संयुक्त ) उसी कर्मम फर्दानकी सामथ्यं है, इसङिए्‌ 
जबतक्‌ श्चरीरषात नहीं होता तबतक फरोपमोगका अङ्ग होनेसे विपरीत प््य्योको 
जओौर तावन्मात्र रागादिदोर्षोको उन्न करेगा द्यी, क्योकि घनुषसे सक्त बाणकी 
तरह उनका हेतुमृत क्म अपने फलको अवृत्त कर चुका है, इसर्एि विद्या 
उस प्रारब्ध कर्मकी निवर्तक नही दै, क्योकि विरोषै नदी, किन्तु विघाका 
ही आश्रयण करके जो विधाविरोधी कायै उन्न हदोनेवारा है, उसका विया 
विरोध करती दै, क्योकि वह अनागत दै ( थमी या नदीं है ) । दसरा 
प्रारब्धकर्म तो अतीत हो चुका है। 
किच, विद्वानूको विपरीत भरत्यय उध्पन्न ही नदीं ह्यो सकता, क्योकि उसका 
विषय नहीं है-- वियके विदोषस्वूपके अन्ञानका भौर उसके सामान्य ज्ञानका 
लाश्रयण करके ही विपरीत प्रत्यय उत्पन्न होता है जैसे शक्तिकां रजतप्रस्यय । 
सौर उस विपरीत प्रप्ययके विषयक विरोषख्पका जिसको ज्ञान है एेसे पुरुषमे सकंरु 
विपरीत पत्ययाशभ्रयोके उपमर्दित्र होनेसे, पूर्वत्‌ आन्ति दिका समव नहीं है, 
क्योकि शुकतिका्मे सम्यक्‌ ज्ञानकी उत्पत्ति दोनेपर फिर विपरीत रजत प्रप्यय नहीं 
१--पआरारन्धकर्मेरोष विद्वाच्की देदृश्चं स्थितिका हेतु है, इसकिए विद्यानको भी जब ` ` इ पआार्कर्मशेष विद्वाकी ददश स्थितिका हेतु ड, इसकिषए विद्वान्को भी जब तक 

प्रारब्धका क्षय नहीं होता, तबतक राग, आमास आदि हदो सकते है । ्रारब्धका नाद होनेपर न 
देका आभास होता दै, न जगतका आभास । 

२--अविदयाङेशके साथ वतमान परारन्धकर्मश्छो विद्या निदत्त नदीं करती, क्योकि 
उसके पाथ विद्याका बिरोध नदीं है । 

३-.ज्ञानका विरोधी अज्ञानका कार्य जो कि ज्ञानके आश्रय प्रमातामे आधित अज्ञानकै 
हारा फलसख्यसे जन्मके अभिमुख अनारन्ध कमे है, उसीका विद्या विरोध करती है । 

४--विद्वानश्टो विपरीत भत्ययका प्रतिभास होनेपर भी पूर्ववत्‌ उसकी सत्ताका निश्वय 
नहीं होता । 


५--यह्ापर सप्॑मीका अर्थं परोक्षज्ञानका आधार ८ परोक्ष्नानी ) है । ओर प्विद्यायां ` 
यह पञ्चमी अपरोक्षङ्वानार्थक है । 
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देखा जाता है । किमे तो विद्याके हयोनेपर भी पूर्वं उदन्न विपरीत प्रप्ययोके 
सस्कारोसे उन्न होती इई विपरीत प्रप्ययामास स्मृति अकस्माद्‌ विपरीत 
्रत्ययदछप आन्तिकरो उथत्न करती है--जेसे दिग्विभागके ज्ञानको मी अकस्मात्‌ 
दिषमिप्यय भरम होता हे । 
यदि सम्यश्ञानीको मी पूर्ववत्‌ विपरीत प्रप्यय उद्यन्त हो, तो सम्यगृज्ञानमे 
भी अविद्वासं हो जनेसे शओस््राथेके ज्ञानम असंदिग्ध प्रबृत्ति न हो सकेगी 
मौर समी प्रमाण अप्रमाण हो जायेगेः क्योकि परमाण ओौर अप्रमाणमे को$ 
विरोष रहा कही। इससे सम्यक्ञानके अनन्तर दही शचरीरपात क्यो नहीं 
दभा ? इसका भी परिहार हो गया । ज्ञानकी उप्यत्तिसे पटे जो जन्मातरसंचित 
कमै है ओौर चातके अनन्तर कार्म उघत्न होनेवले जो आगामी कर्मद 
ज फर देने भरवृत्त नही हए है, उनका विनाश फरप्रािमे विक्ननिषेथ श्रुतिसे 
सिद्ध होता है । ओौर इसके क्म नष्ट हो जाते है", उसको उतना दी विरम्ब है, 
(सव पाप नेष्ट हो जाते है”, “उसको जान कर पापक्म॑से छपर नहीं होता", इसीको 
वे चिन्ता प्राप नदीं होती है रत ओर अङ्कृत अर्थात्‌ पुण्य-पाप इसको नदी 
तपाते है" “उसको किसीसे मय नही होता है इप्यादि श्रति्ो मौर शज्ञानामि सब 
कर्मोको मस्म कर देती है" इप्यादि स्छतिर्या भी उक्ताथम परमाण है | 
जो यह कहते है कि ऋणोति प्रतिबन्ध होता है, सो ठीक नदी है, क्योकि 
घण शविधके विषयमे है -अविद्यावान्‌ ही ऋणी होते है, क्योकि कत्र भादि 
उनमें उपप हो सकता है । (जिस अविचावस्थामे अन्यकी प्रतीति होती है, 
उसी शवस्थामें अन्य अन्यको देख सकता है यह कंेगे । सचदख्पम भआतल- 
वस्तु भनन्य ८ अद्वितीय ) दहै, जहा अवि्यके होनेपर अन्यकी तरह 
( अन्धकारङ्ृत द्वितीय चन्द्रकी तरह ) प्रतीत होता है, वहापर भविधाङ्कत अनेक 
कारकोकी अपेक्षावले ददनादि कर्मको ओौर तजन्य फठको भविद्या दिखरती 
है} यह विषय “अन्यो. ऽन्यत्पदयेत्‌, इस वाक्यसे कहा गया है । जिस भवस्थामे 
फिर विके होनेपर भविघयाकृत अनेृप्व अमक्रा ना्च हो जाता है, उस अवस्थामे 
(तपेन क पयेत्‌" यह श्रुति कर्मेका असंभव दिखशशती है । इसङिए विद्यावान्‌ 
ही ऋणी है, क्योकि उसमें कर्मा सम्भव है । इतर ( ज्ञानी ) ऋणी नहीं 
हँ । इस विषयको उत्तर न्मे व्याचिस्यासिष्यमाण ( जिनकी याया करेगे ) 
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जेसे पहले यहीं-- जो कोई अब्रह्मवित्‌ आप्मासे भिन्न किसी अन्य देवताकी 
उपासना करतां है याने स्तुति, नमस्कार, याग, बि, उपहार, प्रणिषान, 
ध्यान आदिसे उसके गुणभावको प्राप होकर स्थित होता है भत्‌ वह 
अन्य है, अनात्मा है, मुञ्षसे प्रथक्‌ दै, भे अधिकारी उससे अन्य हं 
ऋणीकी तरह सुपे उसका प्रतीकार करना चाहिए, पसा निश्चय करके जो 
उपासना करता है, वह इत्थपस्यय ( एेसा जाननेवाख ) तत्वको नहीं जानता 
ह । न केवर ठेसा ज्ञानी अविबादोषवान्‌ ही ै, किन्तु जसे गाय भादि 
पञ्च॒ वाहन, दोहन आदि उपकारे भोगा जाताहे, वैते दी वह अज्ञानी 
यज्ञादि अनेक उपकारोसे प्रस्येक देवताका मोग्य होनेसे देवताओका पञयु ही 
है । इस प्रकार पञ्ुकी तरह वह सब कर्ममिं अधिकारी है, यह भथ है। इसी 
वणीश्रमादि विभागवाले अज्ञानी अधिकारीको विबासदहित कर्म॑का अथवा 
केवर श्ाञ्ञोक्त कर्मका फर मनुष्यप्से लेकर ब्रह्मरोकपयैन्त उत्कषै है । 
शास्रोक्त विपरीत स्वाभाविक कर्मा फक तो मनुष्यघ्वसे टेकर स्थावरपरयन्त 
अपकरषं है । यह विषय जेसा है, उसको वैसा ही श्रयो वाव रोका, हत्यादिसे 
अवशिष्ट सारे अध्यायसे केगे । त्रहमविद्यका कायं॑तो सवासमावापत्ति दै, 
यह॒सक्षेपसे दिखल्य दिया गया है। क्योकि यह सारी उपनिषद्‌ विव्यके 
विभागके प्रदशनसे ही समा होती है। कस्स शाल्तका यह अर्थं है, 
यह हम प्रद्न करेगे । 

चकि एेसा दै, इसकिए अवि्यावान्‌ पुरुषके प्रति देवता वि करने जौर यनुमरह 
करतेमे समथ ही है, यह दिखरते ह-जेसे छोकमे बहुतसे गाय, अश्व 
आदि पश्च स्वामी ( अपने अधिष्ठता ) मनुष्यकी पाना करते है 
वैसे ही बहूुपञ्ुस्थानीय ८ बहुतसे पञयर्जोका काम देनेवाला ) प्रत्येक 
धज्ञानी पुरुष देवोकी ( देवशब्द॒पित्राविकोंा उपलक्षण है) पाना 
करता है । गह इन्द्रादि देवता सुक्षसे भिन्न दै, मेरे ईश्वर दै मे मूत्यकी 
तरह स्तुति, नमस्कार, इज्या आदिसे इनकी आराधना करके भभ्युद्य ओर 
नि भयस ( इनके वियि हए फर ) प्राप्त करूगा, एसी अनज्ञानीकी अभिसन्धि 
(इच्छा) होती दै । जेसे लोकम बहुत प््ोंवाले पुरषके एक मी पका 





१--भपनेष्ने उसका उपासक घमक्षता दै । 
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व्याघ्रादिक अपहरण कर के, तो महा अप्रिय होतादहै, वैसेदी बहुपडयु 
स्थानीय एक मी परुष पञ्युमाबसे निकरु जाय, तो देवताजको पिव हो, 
इसमे भाशयै नही ह- जेसे ऊुडुम्बीके सब पद्युकि अपहरण होनेपर अप्रिय 
होता हे, वैसा ही यह दै । 

इसङिए देवता्ओको यह प्रिय नहीं है कि मनुष्य ईस ब्रहमतत््वको जान 
ठे । भनुगीताओम भगवान्‌ व्यास वैसी ही स्यति है--हे कौन्तेय ¦ कर्मी 
रोगोसे देवक भरा हुभा है" । देवताओंको यह अभीष्ट नहीं है कि मनुष्य उनके 
उपर हो जाय'। इसकिए जेते मनुष्य रोग व्याघ्रादि प्युमोकी रक्षा करते षै से 
ही देवता ब्रहमविज्ञानसे मनुष्योकी रक्षा करते हे अथात्‌ हमारी उपमेोग्यता (सेवा) 
से ये निकर न जार्य, एसा सोचकर देव ब्रहमज्ञानमे ममुष्योको विन्न करते दै, जिसकी 
क्ति चाहते दै, उसको श्रद्धादिसे युक्त कर देते हैँ । विपरीतको अश्द्धादिसे युक्त 
कर देते है । इसरिप्‌ सुमु पुरुष श्रद्धामक्िपूरवक देवता्ंका आरौधन करता हुभा 
बरिचाक्ी प्रा्तिके प्रति विचयाके परति भपरमादी (पमाद-रहित) हो जाय, यह 'देवाप्रियः 
वाक््यने केकुते दिखङाया है । 'भासेव्येवोपासीतः यह शास्तरार्थका सूत्र हो गया | 
सौर व्याचिश्यासित ८ जिसकी ग्यास्या करनी अभीष्ट है ) उस सूत्रके सम्बन्ध 
ओर प्रयोजन अथेवादसहित (तवाहुयद्धहविचया' इत्यादि शास््रसे के गए । 

ओर ॒भविच्ा ससारमे अधिकारी कारण दहै, यह “अथ योन्या देवता- 
मुपास्ते इत्यादि शास्रसे का गया । उसमे अज्ञानी ऋणी कर्मकर््यतासे पञ्यो- 
की तरह परतन्त्र है, यह भी कहा । देवताभके करमकर्न्यतवमे निमित्त क्या ह 
वणे जौर आश्रम है--उनमे से वणे दौन है, इसर्ए यह भारम्म किया जाता &-- 
जित्न निमित्तसे सम्बद्ध हुए कर्मभि यह जपिकारी जीव परत्र है, इसी भर्थंको 
दिखरनेके लिए अभिकी दष्टिके अनन्तर इन्द्रादि्ी ष्टि नहीं की | 
अभिकौ तो खष्टिप्रनापतिकी ष्की परिपूर्तिके ठि दिलाई गई दै, 
इनदरादिकी चषि भी वहं देखनी चाद्िए । यहा तो भल्नानीको कर्माधिकार 
हेतु दिखछनेके किए वही कहा जाता है । 
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१--भवणादिका अवुषठान करता हुभा वर्णो ओर आश्रमे भाचारमै तत्पर रहे । 

२--भयादिनिमित्तसेः ्वनिके विकारफो काऊ कते हैँ । कहा भी है--“काकु निया पकारो 
य ॒श्ोकमीत्यादिनि्वमे ” इति । काणश्ुतिका काकु ( स्वरकम्य ) से भयका उपलक्षण करके 
देवताभोके भजनम तासयं है, यह कल्पना की जा सकती दै 
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घरत्राथेज्ञमदष्याणां मतिं विज्ञाय केचन । 
युवो गुरुं प्राप्य चोदयन्त्यतिसम्भमात्‌ ॥ ८७२ ॥ 
यदूत्रह्मविद्यया स्वेभावाश्चि मन्वते नराः । 

तद्‌ ब्रह्म फं विदित्वाऽभूत्‌ सर्व॑मित्येतदीयताम्‌ ॥ ८७३ ॥ 
एवं॒ुयुष्चुमिशोये इते करुणया गुरः । 
अनायासेन तचोद्य परिहत वचोऽब्रवीत्‌ ॥ ८७४ ॥ 
मदयव बोधात्‌ प्राग्जीबो भूत्वाऽऽत्मानमवेत्‌ पुनः । 

अह ब्रह्मेति तद्धोधात्‌ सर्बात्मकमभूत्तदा ॥ ८७५ ॥ 
त्यायेनेते विचार्यते शिष्यचोचगुरुतरे । 
तद्धिचारेण घत्रार्थो व्याख्यातो विश्चदीमवेत्‌ ॥ ८७६ ॥ 
अन्यावृत्ताननुगत वस्त॒ ब्रह्मभिरोच्यते । 

ख्यो इहतिधात्व्थं एवं सत्युपपद्यते ॥ ८७७ ॥ 





ुत्रार्थज्ञ०” इत्यादि । सूत्रर्थके जाननेवाठे मनुष्योकि मतको जानकर कर 
गु्च पुरुष गुरुके पास जाकर श्वयसे पश्च करते दै ॥ ८७२ ॥ 

“यह्वङ्य ० इत्यादि । ब्रह्मवियासे स्वैभावकी प्रापि होती दै, फेसा जो 
मनुष्य मानते है, वह अयुक्त ह, क्योकि अहम किसको जानकर सव हभ था; 
कृपया यह बतरये ॥ ८७२ ॥ 

(एवस्‌” इत्यादि । इस प्रकार मुयुश्ुजोकि प्रभ्च करनेपर गुरने पपे 
आयासके बिना उपयुक्त प्रभ्रक्ा उत्तर देनेके छि वचन कहा ॥ ८७४ ॥ 

।्क्धेवः इत्यादि । बोषसे परे मी यह जीव जक्षदीथा। मे बहम 
हः, इस प्रकार उस शतमाने जव आतमाको जाना; तव बह उस ज्ञाने सवास्मक 
हो गया ॥ ८५७५ ॥ 

(न्यायेनैते इत्यादि । इस शिष्यके प्रश्न ओर गुरुके उत्तरका न्यायसे 
विचार करिया जाता है । गौर उस विचारसे सूत्राथं भी व्याख्यात होकर स्पष्ट हो 
ज्ञायगा ॥ ८७६ ॥ 

(अन्यादृत्ता०' इत्यादि । न किसीसे व्यादृत्त गौर न ङ्विसीमे अनुगत होनेवाडी 
वस्तु ही ब्रहमच्ब्दका अर्थं है। पेषी दच्चामे इृदतिधातुका मुख्य अथं ( सबसे 

बड़पन ) उपपन्न हो जाता है ॥ ८७७ ॥ 
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तचया वेद्यते अद्या वेदवाक्येन जन्यया। 
ब्रह्मविधेति ता साक्षच्छेषुषीं प्रतिजानते ॥ ५७८ ॥ 
विद्यायाः छत्स्नभावाप्रौ साधनत्वं तृतीयया ¦ 
श्रुत तस्मादद्रत्स्नस्वमविच्ाकल्पितं मतम्‌ ॥ ८७९ ॥ 
घ्योतिकैव भवेदहिया कारिका न यतस्ततः 
सर्वात्मभावः सर्वेषां सिद्धः प्रागपि बोधतः ॥ ८८० ॥ 
दृष्टारथत्वाज्ञ विद्याया नाऽगिोत्राधिकाखत्‌ । 
अधिकारो वेधहेतुरपेकष्यः कथिदिष्यते ॥ ८७१ ॥ 
विहिताः श्रान्तिदान्त्याद्या दएाद््टोपकारिणः | 
स्ीश्चद्रा अपि शान्त्यादियुक्तादधिकारिणः ॥ ८८२ ॥ 
अग्निहोत्रभिवेतेषां नैव विचा निषिष्यते। 
बेदाधिकृत्यमावेऽपि पराणेष्वधिकारतः ॥ ८८३ ॥ 





(तद्यया' इत्यादि । उस ब्रहमका जिस वेदवाक्यसे उयन्न हुई बुद्धिस साक्षाव्‌- 
छार होता है, उप बुद्धिको बह्मवि्या फहते हँ ॥ ८७८ ॥ 

धविद्याया इत्यादि । सर्वमावकी प्रा्िमै "विद्यया इस तृतीयासे 
विचामे साधनतां घुनी गई है, इसङिए अह्कतस्तप्को अवि्याकल्ित समञ्चना 
चाहिए ॥ ८७९. ॥ 

श्योतिकेव' इप्यादि । जसे दीपक घटका प्रका्चकदै, वैते ही विव 
सवौत्मभावकी पकाशक है, सर्वात्मभावकी कारिका ८( उदन्न करनेवाडी ) नदी 
ह, इसर्ए सब मनुष्ये ज्ञानसे पहरे भी सवीसमाव सिद्ध ह ॥ ८८० ॥ 

"इषटाथेत्वा् इत्यादि । विचयाका फल शोकादिना इष्टं दै, इसकिए 
विवेकादिसाधनसम्पन्न समी मनुष्य विघयाके अधिकारी दै, भम्िहोत्रादिकी 
तरह नेवर्णिकोका ही विधम अधिकार ४, यह नियम नद है ॥ ८८१ ॥ 

“विहिताः इत्यादि । इष्ट गौर णदृष्ट दोन प्रकारा उपकार करनेवारे 
शम, दम आदिका वेदम विधान किया गया है । यदि खी ओौर शद भी श्वम, दम 
आदिसे युक्त ह, तो वे भी उसके भविक्छारी है ॥ ८८२ ॥ ` 

“अरिहोत्र °” इत्यादि। अनिषशोत्रकी तरह खी घौर शुदोकि छिए विदयाका निभेष 
नदीं हे। वेदे धिकार थमाव होनेपर गी प्राणम उनका अविकार ह ही ॥८८२॥ 
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मलुभ्यमात्रो विद्यायामधिकारी भवेद्‌ धुवम्‌ । 
यतोऽतः स्वेमावाक्ति मदुष्या ह्युदीरितम्‌ ॥ ८८४ ॥ 
कर्मेभ्य इव विज्ञानात्‌ फरभ्ाप्नि सुनिथिताम्‌ । 
मन्यन्त उभयत्राऽपि श्रुतिमानाविहेषतः ॥ ८८५ ॥ 
मनुष्यवेयं यद्‌ ब्रह्म ॒तदटत्स्नं मत यदि । 
बृहत्यथंविदहीनत्वादयुख्यार्थः प्रसज्ज्यते ॥ ८८६ ॥ 
पख्यं बहव चेन्न स्याद्रौण बह्माऽप्यसम्भवि । 
गौणस्य दुख्यपूर्वतवाज्निरथां बह्मगीभेवेत्‌ ॥ ८८७ ॥ 
अथ कृत्स्न जहम तहिं सरतो बा प्रतोऽथवा । 
तत्छत्स्नत्वं स्वतस्त्वे तु बह्मवि्या निरथिका ॥ ८८८ ॥ 
परतोऽपि च त्सनत्वे जह्मत्वं दुःस्थसिद्धिकपम्‌ । 
क्रियातो ज्ञानतो वा तद्दि बोभयसंश्रयात्‌ ॥ ८८९ ॥ 





“मनुष्य ०” इत्यादि । मलुष्यमात्न विचयाका अधिकारी है, इसीर्ष श्रतिने 
भनुष्य सर्वभावको प्राप्त होते हे, ेसा कहा है ॥ ८८४॥ 

(@र्मम्यः” इत्यादि । जैसे कर्मोसि निश्चित फर होता है, वैसे ही ज्ञान 
सर्वमावकी परापतिरूप फर भी निधित होता है, एसा मानते द, क्योकि दोनेमे 
तिप भरमाण तुद्य है ॥ ८८५ ॥ 

(मयुष्यवेधम्‌' इत्यादि । मनुष्येसे वे जो ब्रह्म है, वह यदि भङृतस्न हो, 
तो उसमे बहति, धातुका अथं न होनेसे बह अ्युख्याथे हो जायगा ॥ ८८६ ॥ 

धुर्यम्‌” इत्यादि । सुर्य ब्रह यदि न हो, तो गौण रहम भी नदीं 
सकेगा, क्योंकि मुखयके होनेपर ही गौण हुभा करता दे, उस दशाम ब्रह्म्न्द 
ही निरथंक हो जायगा ॥ ८८७ ॥ 

'अथ' इत्यादि । यदि त छत्स्न है, तो भदन होगा कि वहं रहम स्वतः 
( निमित्तके बिना ) छत्सल है अथवा परतः ( किसी निमित्तसे ) * यदि स्व| 
कृत्स्न है, तो ब्रह्मविद्या व्यथ हो जायगी ॥ ८८८ ॥ 

(परतोऽपि इत्यादि । यदि परत, इत्ल है, तो ऋतव ही सि 
होगा, क्योकि भदन होगा कि क्या वह हृत्स्नत्व क्रिमासे होता है अथवा 
गा क्रिया मौर ज्ञान दोनेसि * ॥ ८८९ ॥ 
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न क्रियातो ब्रह्मता स्यादुतपन्यादिप्रसङ्तः। 
नाऽऽदयन्तौ जह्मणो युक्तावपूर्वाजादिच्यास्तः ॥ ८९० ॥ 
परस्परविरोधेन ज्ञानकम॑समुचयः । 

पुरैव दूषितः पश्ादप्यसौ दृषयिष्यते ॥ ८९१ ॥ 
अथ ज्ञानात्‌ छत्स्नता स्यात्तदा ज्ञेय तु कीदशम । 

कि स्वस्वरूपमन्यद्वा, स्वरूपत्वं विरुध्यते ॥ ७९२ ॥ 
स्वयं ज्ञाता स्वयं ॒हेयमित्येकस्मिन्कथं भवेत्‌ । 

नहि खस्कन्धमारोदढ़ निपुणोऽपीह क्यात्‌ ॥ ८९३ ॥ 
बरह्मणो जेयमन्यदेत्तर्कि बह्मान्तर भवेत्‌ । 

अब्रह्म वाऽग्रिमे कल्पे ह्यनवस्था प्रसज्यते ॥ ५९४ ॥ 
हितीये ब्रह्मणः कात्स्यं भवेद्रह्मविद्यया । 

तथा सत्यस्सदादेश्च ब्रह्मविद्या निरथिका ॥ <९५॥ 


न क्रियातो इत्यादि । करियासे तो ब्रह्मता नदी हो सकती, क्येकरि रेसा 
माननेते उत्पतति ओौर ना्चका प्रसङ्ग होगा । “भपूर्व, अज, आदि शाखसे ब्रक्षकी 
उलत्ति ओौर नाश अयुक्त है ॥ ८९० ॥ 

(प्रस्परविरोधेन' इष्यादि । यथपि ज्ञान ओौर कर्मके समु्यको परस्परके 
विरोधसे पहले दी दुषित कर चुके द तथापि उसमे भागे जाकर ओौर्‌ दूषण 
कहेगे ॥ ८९१ ॥ 

अथः इत्यादि । यदि जञातसे छृत्स्ता है, तो ज्ञेय कसा है : यह्‌ कहना 
होगा। कया स्वस्वरूप दी जेय है या जन्य कोई ज्ञेय है ! स्वशूपको ज्ञेय भानना वो 
विशुद्ध हे ॥ ८९२ ॥ 

स्वयम्‌" इत्यादि । आप ही ज्ञाता जीर भपदही ज्ञेययों एक व्यु दो 
पकारकी केसे हो सकती है ° क्योकि निपुण पूरुष भी भपने स्कन्धपर स्वय 
जारोहण करनेमे समर्थ नही है ॥ ८९३ ॥ 

'बह्मणो' इत्यादि । यदि ब्रहक्ाज्ञेय अन्य हो, तो वह अन्य तरह 
ही है मथवा अनह दै * प्रथम पके द्वितीय ब्रह्मका शेय तृतीय ज्रम दोगा 
उसका चतुग, इस प्रकार अनवस्था प्रा होगी ॥ ८९४ ॥ 

(दवितीय इत्यादि । जहका जेय जत्रहन है, इस द्वितीय पक्षम जरक्षको कत्सतमाव 

शद्रहविचयसे होगा, एसी दशाम हम रोगे जक्षविचा व्यथं हो जायगी ॥८९५॥ 
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इत्यादिखण्डनेरेष चोदयन्ति पुदुश्षवः । 
एतावता च विद्याया आश्षिपे कवैकर्मणी ॥ ८९६ ॥ 
छरस्नाढृस्स्नवि फलपाभ्या विद्यायाः कमं दूषितम्‌। 
स्वरूपान्यविकस्पाभ्या विद्याकत्ताऽपि दृषितः ॥ ८९७ ॥ 
श्तौ किशब्दमावत्यचोदद्यशदीरयेव्‌ । 

कं तहहत्येवमेकं किमवेदिति चाऽपरम्‌ ॥ ८९८ ॥ 
चिष्यचोद्यस्य तात्येमेव ताबञ्ययस्थितम्‌ । 
गुरुत्तरस्य तात्पयं यथावत्‌ प्रतिपाद्यते ॥ ८९९ ॥ 
यो गुरूतरवाक्यादयौ हाचब्दोऽस्त्यनेन कः । 
उक्तोऽर्थः कि विराट्‌ फ़ बा मर्त्या वा परमेश्वरः ॥ ९०० ॥ 
विराद्‌ स्यात्स प्रम्रक्षविद्याकत्ति युज्यते । 
यतोऽपरन्रह्मविच्याफरं सर्वमवाप्तवान्‌ ॥ ९०१॥ 

मवं न प्रविधाय शास्रा्यधिङृतिभेवेत्‌ । 
विराज; कि त्वनायासात्परविचयोदिता सतः ॥ ९०२॥ 


“इत्यादि ० इत्यादि । इत्यादि खण्डनेोसे मुयुश्चु खेग तकं करते दै, इससे 
विके कन्त ओर कर्मं दोनेका न्षिध होता है ॥ ८९६ ॥ 

(कत्स्ना ०? इत्यादि । इसन भौर अङ््स्नके विकर्पसे विद्याका कमे दूषित 
हो गया, स्वरूप ओौर भन्यके विकट्पसे विद्याका कतो मी दूषित 
हो गया ॥ ८९७ ॥ 

श्तौ? इत्यादि । शतिमे किशब्दकी णाद्प्ति करके दो भदन समक्षने चादिर-- 
वह्‌ ब्रह क्या है ° बह एक भौर उसने किसको जना, यह दुसरा ॥ ८९८ ॥ 

+शिष्यचोद्यस्य' इत्यादि । चिष्यके तकंकरा वात्प्यं ईस प्रकार व्यवस्थित 
हो गया । अव गुरुके उत्तरके ताध्प्येका यथावद्‌ परतिपादन करते दै ॥८९९॥ 

धो गुरूत्तर० इत्यादि । गुरुके उत्तरवाक्यके आदिमे जो ब्रहमरा्द्‌ है, 
उसका अर्थं विराट्‌ हे या मनुष्य है * अथवा परमेश्वर है * ॥ ९०० ॥ 

श्िराट इत्यादि । विराद्‌ हयी होना बाप, श्याकि वह भपर ह्म विमा 
सम्पूण पारक माघ हो चुका है । इसरिए विराद्‌ दी परनक्षविधाका कृतो £ै, 
यह युक्त है ॥ ९०१ ॥ 

भेवमू्‌' इत्यादि । पेता गही कहना भादि, कयो रह वा इदमग्र मासीत्‌, 
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उपासीतेति घत्रस्य व्याख्यानत्वाहिचारणा । 
्रस्तुताऽधिदतिस्तत्र मदुष्यस्य भविष्यति ॥ ९०३ ॥ 
चोद्यवाक्ये मनुष्याणा विचाराधिकृतिः श्व॒ता । 
तस्मान्मर्त्यो जह्मभावी बह्मशब्देन भण्यते ॥ ९०४ ॥ 
भाविनी वृततिमाभित्य प्रयोगो इश्यते यथा । 
ओदन पचतेत्यादिस्तथेहाऽपि भविष्यति ॥ ९०५ ॥ 
इति व्याचक्षते फेचित्तदप्यत्र न युल्यते | 
अब्रह्मत्वं स्वत. फि वा कदिपितं ह्मभाविनः ॥ ९०६ ॥ 
खतस्त्वै विद्यया नैतन्निवर्तेत कदाचनं ¦ 
ब्रह्मत्वं चेत्तयोत्पाद्य॒ु्त्यनित्यत्वमापतेत्‌ ॥ ९०७ ॥ 


यह विवासूत्रका विवरण है, उसमे उपासीत इस शब्दसे विचारे भषिकारीको 
उपासना वतका गई है, इसकिए यहापर उपासक ही वियाधिकारी है, विराट्को 
तो भायासके बिना परविचा प्राप्त इई है ॥ ९०२ ॥ 

(उपासीत इत्यादि । “उपासीत, इस सूत्रके विवरण्ूपसे विचार प्रस्तुतं 
है, अत उसमे मनुष्यका दी अधिकार होना चाहिए ॥ ९०२ ॥ 

(चोद्यवाक्ये, इत्यादि । प्रञभ्वाक्यमँ विचारका अधिकार मनुष्येको सुना 
गया है, इसङिए ब्रहष्ब्दका अथे श्रह्ममावीः ८ ज्ञानसे ब्रक्ष बननेवाल ) 
मनुष्य कदा जाता है ॥ ९०४ ॥ 

(भाविनीम्‌ इत्यादि । जसे “ओदन पचत, ८( भात पकाओ ) इत्यादि 
भाविनी दृत्तिका भाश्रयण करके प्रयोग देखा जाता है, वैसे ददी मनुष्य भी 
माविनी दिका भभयण करके ब्रह्मरब्दका प्रयोग हो सकता है ॥ ९०५ ॥ 

(इति! इत्यादि । कोद एसी म्याख्या करते ४, वह युक्त नदीं षै, श्योकि 
श्रहममावी मनुष्यकां नक्षत्र स्वत, सिद्ध दै, अथवा कलित है ४ ॥ ९०६ ॥ 

(स्वतस्त्वे इत्यादि । यदि जत्रहात् स्वत सिद्धं, तो विंचयासे मत्द्मत्वकी 
निवृत्ति कभी न होगी । यदि विदयासे ्र्ञत्र उत्न्न किया जाता है, तो सुल्ि 
अनित्य हो जायगी ॥ ९०७ ॥ 
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अब्रह्मत्व कदिपत वेत्सत' स्याह्रद्षता तदा | 
कटपनेव व्रथेव स्याह्ह्यमावीति या ता ॥ ९०८ ॥ 
बोधात्‌ पू्मपि बह्म सर्वो जन्तुः सभावतः । 
अब्रह्मत्वमविद्योस्थ विद्यया तनिवतैते ॥ ९०९ ॥ 
अतः सन्त्यज्य भख्याथ ब्रह्ममावीति शरपने । 
शुतार्थहामिरत्र स्यादश्चतार्थस्य कर्पना ॥ ९१० ॥ 
असुत्यन्नाविनाश्येकमास्वदिज्ञानमात्रके । 
बह्मण्यतद्विधाऽविद्या न सम्भाव्येति चेन्न तत्‌ ॥ ९११॥ 
अविद्याविषयत्वं किमसम्भान्यय्ुताऽऽत्मनः । 
अविद्याकदैता तत्र नाऽऽद्यो विद्याषिधानतः ॥ ९१२ ॥ 
अबिदयारष्ितत्वे तु ज्ञातं ब्रह्म सदा ततः। 
बिद्याविधान विज्ञाते पिषटपेषणवद्धवेत्‌ ॥ ९१२॥ 
न ॒वबेग्ीत्यनुभूतिश्च स्वेषां स्वात्मसाधिका । 
कुम्मानुभूतिवत्तस्मानेवाऽवि्याऽपरुप्यताम्‌ ॥ ९१४ ॥ 

“अत्रहमत्वमू" इत्यादि । यदि अब्रह्म कल्पित हे, तो ब्रह्मता स्वत सिद्ध 
होगी, इसकिए जह्ममावी मनुष्य, यह कल्पना ही व्यथे हो जायगी ॥ ९०८ ॥ 

श्रोधात्‌' इत्यादि । सव जीव बोधसे पएूवै भी स्वभावते दी तरह दैः 
अब्रह्म अवि्यासे उत्न्न होता है ओौर वह विद्यसे निवृत्त हो जाता है ॥९०९॥ 

(अत इत्यादि । इसकिएु युख्य अर्थक त्यागकर श्रह्यभावी मनुष्य' इस 
कर्पनामे श्वतार्थद्टी हानि जौर अश्रुत अर्थकी क्यना करनी पडती है॥ ९१०॥ 

(अनुत्पन्ना ० इत्यादि । उत्यतति गौर नासे रहित, एकः भरकाशमान्‌, जञान- 
मात्ररूप जकषमे, सूर्म अन्धकारकी तरह, अविधाका सम्भव नदीं है, यह कना 
समीचीन नहीं ह ॥ ९११ ॥ 

(अविधा इत्यादि । क्या घातमामे भविघाकी विषयताका ८ भविधाकी 
कर्मेताका ) सम्भव है थवा भविधामे बाकी कतेताका असम्भव 
ह ? प्रथम पक्ष ठीक नहीं, श्योकि चाने विद्याका विधान किया हे ॥ ९१२ ॥ 

अविद्या ० इत्यादि । क्योकि अविश्वासे रदित होनेपर श्रह् सदा ही 
ज्ञात हो सकता है । ज्ञात ब्रह्मम वि्याका विधान पिष्टपेषणके सश होगा ॥९१२॥ 

शन वैव्री० इत्यादवि। से सव पूरूषोंका घटानुभव भाससाक्षिकं 
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दितीये ब्रह्मकतैत्व वायते बाऽन्यकेता । 
आपाद्यते वेष्टमेव ब्रह्म्ैत्ववारणम्‌ ॥ ९१५॥ 
अकायीया अविद्यायाः क्नैपेक्षा इतो भवेत्‌ । 
अन्यकर्वत्रमप्यत्र तदन्यासम्भवान्नहि ॥ ९१६॥ 
नहि ब्ह्मातिरेकेण कथिच्ेतन इष्यते । 
सान्योऽतोऽस्तीति शास्त्रण द्र्रायन्तरवारणात्‌ ॥ ९१७ ॥ 
नद शास्रोपदेश्लोऽयमेवं सत्यफलो भवेच्‌ । 

नाऽसौ ब्रह्मणि साफद्यं नाऽप्यन्यस्मिन्समस्चुते ॥ ९१८ ॥ 
उपदेश्षानपेक्ष॒तद्रह्मत्वं परमात्मनः । 
असम्भवात्तदन्यस्य द्युपदेश्ोऽफलो भवेत्‌ ।॥ ९१९ ॥ 
ज्ञाते ब्रह्मण्युताऽक्ञाते साद्वैफट्यशुच्यते । 

आद्य इष्टो दितीये तु बोधः शात्‌ फङिष्यति ॥ ९२० ॥ 


हैःवेसेद्ी नवेशचिः (मे नही जानता द्र) इस्त प्रकार भवियाका अनुमव 

सबको आत्मसाक्षिक दै, इसङ्िए अवि्याका अपटाप नहीं हो सकता ॥९१४॥ 
दितीये! इत्यादि । ' द्वितीय पक्षे ब्हमकवतका निषेध करते या 

अन्यकतुत्वका, बरहषमे करताका निषेध तो हमको मी इष्ट है ॥ ९१५ ॥ 

“अकरार्याया' इत्यादि । अवि्या अनादि है, सत. वह किसीकी कार्य नहीं है, 
इसक्एि उसको कतोकी शपेक्षा क्य होगी ८ अन्यकरवत्र भी नही हो 
सकता, क्योकि ब्रह्मते अन्यफा सम्भव ही नही है ॥ ९१६ ॥ 

(नहि' इप्यादि । क्षसे मित्र दृसरा को चेतन नही है, क्योकि 
"नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टः इत्यादि श्चति रक्षसे भिन्न द्रष्टा, श्रोता भादिका विषिष 
करती दै ॥ ९१७ ॥ 

नजु' इत्यादि । एेसी दशाम शाका उपदे निष्फक दोगा, क्योकि न तो 
ब्रह्मम ही उपदेश सफर हो सकता है, न भन्ये ही ॥ ९१८ ॥ 

उपदेश्षा० इत्यादि । परमाप्मा जक्ष है, इसमे उपदेशकी अपेक्षा नही है, 
परमात्यासे अन्य चेतनका असम्भव है, इसङिए उपदे निष्फर होगा ।|९१९॥ 

ज्ञाते" इत्यादि । ब्रहशना जान श्ेनेपर उपदेशक निष्फङता कहते हो 
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न च बोधस्य वेय्यं॑तेनाऽबोधनिवरैनात्‌ । 
तज्नि्त्तिस्तु दृषटत्वान्नाऽेतेऽपि विरुध्यते ॥ ९२१ ॥ 
न॒ दृष्टेऽनुपपबत्व शङ्ञाया अवसानतः । 
आस्यते तावदेव यावत्‌ स्वाचुभवो नदि ॥ ९२२ ॥ 
अब्दल विबोधात्‌ प्रागयुभूतं यथा तथा । 
बोधाद्‌ष्वेमबोधस्य निदत्तिरयुभूयते ॥ ९२३ ॥ 

ननु जीवेश्चवाक्याभ्यां कतवैकर्वोविबोधनात्‌ । 
तकेशाञ्प्रसिदधेथ स्याज्जीवो ह्मणः पथ्‌ ॥ ९२४ ॥ 
दुःखापनयनाथत्वाच्छास्नेऽधिक्रियते हि सः। 

तथा च बरह्ममावीति युक्तैवेषाऽर कटयना ॥ ९२५ ॥ 
मेवं बरहमोपदेशाथंशासानर्थक्यसक्तितः । 
संसारिविचययेवाऽस्य पुरुषार्थसमापनात्‌ ॥ ९२६ ॥ 


या पहले भज्ञात दश्चामे प्रथम प्क्ष तो हमको इष्ट है द्वितीय पक्षम बोध ही 
शाके उपदेखका फक होगा, इसङिए वह निष्फर नहीं हे ॥ ९२० ॥ 

+त च इत्यादि । बोधं भी निष्फल नही है, क्योकि उससे अबोधकी 
( अविदयाकी ) निवृत्ति होती है भौर वह अबोधकी निषृतति इष्ट है, इसलिए 
अद्वैते मी क्तिष नदी है ॥ ९२१ ॥ 

«न्‌ दृष्टे इत्यादि । जो पदां इष्ट होता है उसपर अनुपपत्तिका तके कभी 
नहीं चक सकता, क्योकि ददोनसे शङ्का निषृ्त हो जाती हे । शङ्का तबतक 
इभा करती है, जवतक अपना अनुभव न हो ॥ ९२२ ॥ 

“अबुद्धत्वमू इत्यादि । जसे बोधसे पहले भक्ञानका अनुभव होता है 
वैसे ही बोधके अनन्तर अज्ञानकी निदृततिका मी भनुमव होता दै ॥ ९२३ ॥ 

(नलु इत्यादि । एष हि द्रष्टा स्ट श्रोता इत्यादि शति जीवे 
करत्वका जौर 'स एष नेति नेति' यह श्रुति ईश्वरम जकर्ैष्क्ना मोषन करती हे, 
जौर त्कशाखकी प्रसिद्धि मी है, इसङ्ि जीव ब्रह्मते भिन्र है ॥ ९२४ ॥ 

ुःखा०” इप्यादि । दु.खके नाके किए जीव शासे जधिकारी होता 
है, इसकिए ब्रह्मभावी मनुष्य ्हमशब्दका अर्थं दै, यह कडपना युक्त दी है ॥९२५॥ 


 वैवम्‌' इत्यादि । पसा नही कना चिप, क्योकि परी दशाम्‌ सारकं 
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स्थ ~~ ~~~ ~~~ 


ब्रह्मभावी निजात्मानमेवाञ्वेद्धि धिया तया। 
अभूत्सर्वमिति प्राघ्ठः प्म्थो जीववि्या ॥ ९२७ ॥ 
ततश्च सत्यज्ञानादिवाक्येन बहमबोधनम्‌ । 

व्यथ स्याद्भक्षविद्यायाः फएलान्तरविवजेनात्‌ ।॥ ९२८ ॥ 
अथ ब्रहमण्यविन्ञाते बरह्माऽस्मीत्यात्मनीदशी । 
सम्पत्कसैमशक्या स्था्तस्मि्‌ ज्ञाते त॒ शक्यते ॥ ९२९ ॥ 
बरह्मविज्ञानमात्रेण न कखाऽपि कृतार्थता । 
पारार्थ्यनैव सर्वत्र विज्ञानं फरुवन्मतम्‌ ॥ ९३० ॥ 
नैतदेवं महपादेत्रहज्ञानातिरेकिणः । 

ज्ञानस्यैव परार्थ॑त्वमिति स्पष्टयुदीसििम्‌ ॥ ९३१ ॥ 
सर्वत्रेव हि विज्ञानं संस्कारत्वेन निशितम्‌ । 

परागं चाऽऽत्मविज्ञानादन्यत्रत्यवधायताम्‌ ॥ ९३२ ॥ 
( जीवकी › निद्यासे ही पुरषार्थकी समाघि हो सकती है, फिर ब्रह्मा उपदेश 
करनेके किए जो शास्त्र है, वह अनथक हो जायगा ॥ ९२६ ॥ 

(ब्रह्मभावी इप्यादि । जहमभावी मनुष्यने अपने दी आत्माको जाना था, 
उसी विद्या वह स्वै हो गया, इस प्रकार जीवकी विचाते द्यी पुर- 
षां प्राप होता है ॥ ९२७ ॥ 

(ततः इत्यादि । इस ॒दश्चाम “सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्मः इत्यादि वाक्षयसे 
ब्रह्मका उपदेश्च व्यथं होगा, क्योकि सर्वभावसे अतिरिक्त त्रह्मवि्ाका 
को फर नहीं है ॥ ९२८ ॥ 

(अथः इत्यादि । बहा ज्ञान न ॒होनेपर भे ब्रह्म ह" इत्याकारक सम्पत्‌ 
८ निकृष्ट उल्छृष्ट॒इ्टिको सम्पत्‌ कहते दै, जेसे मन्त्री राजदृष्टि › नहीं की 
जा सकती ओौर ब्रहमका ज्ञान होनेपर सम्पत्‌ उपासना की जा सकती है ॥९२९॥ 

ब्रह्म °: इत्यादि। क्योकि ब्र्षज्ञानमात्रसे किंसीको कृताथेता नही हो सकती, 
क्योकि ज्ञान सर्वत्र पराथं ( क्रियाथैकं ) होनेसे ही सक होता है ॥ ९३० ॥ 

नितदेवमू्‌' इत्यादि । एमा नदीं कहना चाहिए, क्योकि मदपादानुसारि्नि 
बहाज्ञानसे भतिरिक्तं ज्ञान ही पराथे हे, यद स्पष्ट कहा है ॥ ९२१ ॥ 

सर्वत्रेव" इत्यादि । सर्वत्र ज्ञान सस्कारको ही उत्पन्न करता £, यह्‌ 
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अतों जह्मणि विज्ञाते तावतैव कृतार्थता । 
सम्पत्यक्षे त्वहं॒ब्रह्मत्येतद्भौण प्रसज्यते ॥ ९३३ ॥ 
सामानाधिकरण्योक्तिर्वस्त्वक्ये युख्यतां ब्रजेत्‌ । 
ख ॒शिद्रषत्यं नीरमित्यादौ तदवेश्षणात्‌ ॥ ९३४ ॥ 
अन्यस्याऽन्यत्र सम्पत्स्यास्सिषस्य पुरुषे यथा । 
सामानाधिकरण्यं च गौण सिंहः पुमानपि ॥ ९३५॥ 
ब्रहेव भवतीत्यादि ब्रह्मभावफलं च यत्‌ । 
सम्पत्तौ तन्न युज्येत नाऽन्यदन्यद्भवेत्‌ कचित्‌ ॥ ६३६ ॥ 
सम्पदाऽपि बह्मभावः स्याद्वाक्यादिति वेन्मतम्‌ । 
न मानसक्रियामात्रादमानाद्रस्त्वसिद्धितः ॥ &३७॥ 


निशित है । ब्रहमज्ञानसे अतिरिक्त ज्ञान दी भ्पराजज ( क्रियाका साधन ) है, यह 
निश्चय करना चाहिए ॥ ९३२ ॥ 

अतो ब्रह्मणि" इत्यादि । इसर्ए ब्रह्मका ज्ञान होनेपर उस ज्ञानसे दी 
कृता्थेता होती है । सम्पत्‌-पक्ष मे, तो "भह बरज्ासि" (मे त हं ) इत्याकार 
ज्ञान गोण हो जायगा ॥ ९३३ ॥ 

(सामानाधिकरण्योक्ति ०” इत्यादि । वस्तुकी एकता होनेपर दी सामानाधिकंः 
र्य ( अभेद ) सुख्य हभा करता हे, क्योकि ख छिद्रम्‌" ( छिद्र ही जाकाचं 
है ), “उत्यरु नीलम्‌" ८ कमर नीर है ) इप्यादिमे वस्तुक एकता होनेपर ही 
सामानाधिकरण्य देखा जाता है ॥ ९३४ ॥ 

(अन्यस्या ०” इत्यादि । अन्यम अन्यका सामानाविकरण्य सम्पत्‌ है--जेसे 
“सिंह पुमान्‌, ८ पुरुष सिह ह ) । इस वाक्यम पुरुषे सिहका गौण सामाना- 
धिकरण्य प्रतीत होता है ॥ ९३५ ॥ 

श्रेव' इत्यादि । (हयविद्‌ ब्रहैव भवति' ( हज्ञानी ह ही होता है ) 
इत्यादि श्वतिसे कहा हुभा बरहममावरूप फर सम्पत्‌-पक्षम युक्त नहीं है, कर्थोकि 
अन्य अन्य नहीं हो सकता ॥ ९३६ ॥ 

शसम्यदाऽपिः इत्यादि । यदि कृष्टो कि वाक्यके बरसे सम्पतूसे भी 
्रहममाव हो सकता है, तो यह कना भी समीचीन नहीं है क्योकि सम्पत्‌ 
मानस क्रियाय है, अत वह प्रमाण नटी हो सकती । वस्मुकी सिद्धि प्रमाणसे 

हुभा करती है ॥ ९२७ ॥ 
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अन्यथा योषितोऽभ्ितवं सिद्ध स्याह ध्यानमात्रतः । 
अरहमत्व ध्यानलन्यं॑वेदनित्य स्यगेवद्धवेत्‌ ।॥ ९३८ ॥ 
तमोमात्रान्तरायत्वादास्नमप्याप्यते त॒॒तत्र्‌ | 

न च सम्पत्‌ तमो हन्ति मिथ्याज्ञानात्मकत्वतः ।॥ ९३९ ॥ 
न च सम्पत्तिमात्रेण दुःखिनो दुःखसंक्षय. । 
आनन्दरूपता बाऽतः एरशा्चस्य बाधनम्‌ ॥ ९४० ॥ 
अहं ब्रहमत्यतो नैव सम्पत्तिः किन्तु तादृशम्‌ । 
बह्मात्माखण्डवस्त्वत्र॒शछ्ासेण प्रतिपचते ॥ ९४१ ॥ 
कौटस्भ्यान्मम देहादौ जह्यता न मदन्यता । 
साश्चित्वाद्‌ ब्रह्मतख तस्मास्मत्यड न भिद्यते ॥ ९४२ ॥ 
करौटस्थ्य ब्रह्मणो रूप साक्षिख प्रत्यगात्मनः । 
अन्योऽन्यव्यत्ययेनैतद्‌ दष्ट तेनैकता तयो. ॥ ९४३ ॥ 


(अन्यथा इत्यादि । अन्यथा ध्यानमात्रसे स्री भमि हो जायगी । ( क्योकि 
पञ्चाभिवियामे ल्मे अग्निका ध्यान करना छिव है) | ध्यानसे यदि ब्रह्मत 
उलन्न हो, तो स्वगेकी तरह ह्म्व भी अनित्य हो जायगा ॥ ९३८ ॥ 

(तमोमात्रान्तरा० इत्यादि । अज्ञानमात्रका व्यवधान होनेसे नित्य पराप 
होनेपर मी ब्रह वि्यासे प्राप्त-सा होता है । सम्पत्‌ अज्ञाना ना नहीं कर 
सकती, क्योकि वह स्वय मिथ्याज्ञानषप ह ॥ ९३९ ॥ 

“न च सम्पत्ति ° इत्यादि । सम्पत्तिमात्रसे दुःखीके दु खका नाच्च नहीं 
होता, न आनन्दरूपता ही होती है । इसक्िए फरशाखका बाध होगा ॥ ९४० ॥ 

“उदं ह्म इत्यादि । इसङिए "जह ब्रहम" यह सम्पत्ति नहीं है, किन्सु 
शाञ्ञसे भखण्ड ब्रक्षातमवस्तुका प्रतिपादन है ॥ ९४१ ॥ 

(कौटस्थ्या०? इत्यादि । देहादि भागमापायी है, उनके भधिष्ठान भस्मा 
ब्रहमदी इूटस्थता देखी जाती है ओर भला त्ष 8, क्योकि आमाका 


अपरोक्षत्व धमे वत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह इस श्वतिसे बरहम युना जावा दै, 
इसङ्एि आत्मा बसे भिन्न नहीं है ॥। ९४२ ॥ 


(कौटस्थ्यम्‌ इत्यादि । तक्षका रप ॒कूटस्थत्व ओर प्रत्यगात्माका सप 
साक्षितव है, ये दोनो भ्यत्ययसे मी देखे जाते दै अथात्‌ त्रहषमे साक्षित्ता ओौर 
्रत्यगास्मा्मे कूरस्थता ह, इसङिए दोनोकी एकता है ॥ ९४२ ॥ 
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अग्यावृत्तानसुगतमसखण्ड बह्म चेत्तदा । 
तद्िच्यायां समाख्येषा ब्रह्मविचेति निधिता ॥ ९४४ ॥ 
सम्पत्तौ ब्रह्मवियेषा जीवविद्याऽथ बेस्ययम्‌ । 

सन्देह एव पुंसः स्यात्सश्चयात्मा विनश्यति ॥ ९४५ ॥ 
सर्वथा बह्मभाषीति कटयना नैव युज्यते । 
परवरकषेव बिद्यायामधिक्षायत्र वणितम्‌ ॥ ९४६ ॥ 
परत्रह्मण्ययुक्तेषा साधकत्वप्रकट्पना । 

इति चेत्‌, श्रतिमेषेवं त्वणुपारभसे न माम्‌ ॥ ९४७॥ 
वि्याधिकारिणि ब्रह्मशब्द प्रायुदृक्त वेदवा ¦ 
उपालम्भस्त्वदीयोऽत आगमे पयेवस्यति ॥ ९४८ ॥ 
अक्षमा मवतः फेय साधरतप्रकर्पने । 

फि न पश्यति संसार त्तरैवाऽज्ञानकर्पितम्‌ ॥ ९४९ ॥ 


अव्याघ्त्ता ०? इत्यादि । सन्यावृत्त अननुगत अखण्ड ब्रह्न है, इसर्ए 
निश्चित ही उसकी विद्याका नाम जह्मविचया हो सकता है ॥ ९४४ ॥ 

।सुम्पत्तौ, इत्यादि । सम्पत्ति माननेपर यह ब्रह्मविद्या है या जीवतिबा है 
यँ पुरुषको सन्देह अना ही रहेगा ओर सद्ययके रहनेपर सशयाप्मा पुरूष नष्ट हो 
जायगा ॥९४५]] 

(सर्वथा इप्यादि । किसी प्रकारसे मी ब्रह्मभावी, यह कपना युक्त नदीं है, 
अत प्र श्रह्म ही विघ्ने अधिकारी है, यह यापर वणन किया गया है ॥९४६॥ 

(परब्रह्मण्य °? इत्यादि । प्र जह्ममे यह ॒साधकत्व कल्पना अयुक्त है, 
क्योकि अज्ञानी ही साधक हु करता हे । परत्र जञानमूर्ि है, णत, उसमे भज्ञागकी 
सम्भावना है नही, यदि तुम यह कहो, तो यह बु्हारा उपारम्भ श्रुतिपर है 
मुक्षपर नदीं ्ै । ति पौरुषेय होनेसे निरदोषि है, वह उपाङम्भके योग्य 
नहीं है, इसङिए्‌ वेदोक्त होनेसे बमम भवि्या ओर साधकषवादिका स्वीकार 
करना चाहिए ॥ ९४७ ॥ 

धविद्याधिक्ारिणि इत्यादि । षेदवाक््यने विदयके भधिकारीमें ब्रक्षशन्दका 
प्रयोग किया ह, इसलिए तेरा उपारुम्म वेदे पयैवसन्न होता है ॥ ९४८ ॥ 

(अश्षुमा' इत्यादि । युम्दे क्षमे साधकलत्वकी कस्पनमे असन्तोष क्यो है ° क्या 
तुभ नहीं देख रहे टो कि सारा ही संसार बक्षमे ही भज्ञानसे कल्पित है ।२४९॥ 
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अनास्मवस्तु यर्किश्चित्तद्‌ बअक्षानवमोधतः | 

ब्रह्मण्येव समध्यस्त ॒शुक्तिकारजतादिवव्र्‌ ॥ ९५० ॥ 

यद्यो वादिमि प्रोक्तं छृत्स्नाढृत्स्नादिखण्डनम्‌ । 

तत्र ग्राह्यः इस्स्नपक्षो न दोषोऽत्र मनागपि ॥ ९५१ ॥ 

न कात्स््ग्राहिमानेन दैतापत्तावङृत्स्नता । 

शङ नीया, यतो मानं मेयस्पदं न ङत्रचित्‌ ॥ ९५२ ॥ 

रेकात्म्यस्येव मेयत्वात्तत्तथेवाऽवबोधनात्‌ । 

अन्यथा स्यादमानतमयथावस्तुबोषिनः ॥ ९५३ ॥ 

अवास्तवत्वान्मानस्य द्वत नेतत प्रसज्यते । 

अवस्तुनोऽपि मानत्वं वस्तुत्वावबोधनात्‌ ॥ ९५४ ॥ 

्ागबोधान्मानमात्रादेैस्त॒त्मवमासताम्‌ । 

ऊर्वे नैव तु वस्तुत्वं भासते बाधितत्वत ॥ ९५५ ॥ 
'अनात्मवस्तुः इत्यादि । जसे दयुक्तिके अज्ञाने दय ुक्तिमें रजत णध्यस्त होता 

ह, वैसे ब्रह्मे ही अज्ञानसे सब अनापम वस्तु ब्रह्मे ही अध्यस्त होती हे।।९५०॥ 

"यच्चोद्यम्‌" इत्यादि । हसस्न, अङ्ृपस्न भादिक्ा खण्डनशूप त्क जो 
वादिनि कडा दै, उसमे हृत्स्र पक्षका अहण करना चाहिए, इसमे किश्चत्‌ 
मी दोष नहीं हे | ९५१ ॥ 

+न कात्स्येमू' इत्यादि । यदि शका हो कि कृपस्नताके बोधक प्रमाणप 
द्वतापत्ति होनेके कारण अङ्कृप्तताकी आपत्ति होगी, तो यह शङ्का नही करनी चाष्टिए, 
क्योकि प्रमाण परमेयका स्पद्धी नही हभ करता, वह तो शद्वैतका बोधक १।९५२॥ 

"तेकात्म्यस्येव' इत्यादि । रेकातम्य ही यहा प्रमेय है, मत॒ उसी रेका- 
त्यका प्रमाण बोधन करता है, अन्यथा जअयथावस्तुका ८ मिथ्यावस्तुका ) बोषन 
करनेपर तो उसमें प्रमाणता ही नहीं होगी ॥ ९५३ ॥ 

(अवास्तव ०" इप्यादि । प्रामाण्य वास्तव नहीं है, इसङिष द्वैतकी प्रसक्ति 
नहीं है, स्वय अवस्तु होता इभा मी प्रामाण्य वस्तुत्त्वके बोषनसे भमाणताको 
भा्च होता दै ॥ ९५४ ॥ 

भ्राग्बोधान्मान ०" इ्यादि । श्ञानसे पहरे परमाण, भमाता शादि वस्तुल 


परतीत हो सकता है, पन्रतु ज्ञानके अनन्तर तो ज्ञानते बाधित दोनेके उनमें 
चतुव प्रतीत नदीं होता ॥ ९५५५ ॥ पि 
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स्वतो वा प्रतो वेति छत्स्नत्वे यद्विक्पनम्‌ । 

तत्र स्वतस्त्वमादेयं न च विधा निर्थिका।॥ ९५६ ॥ 
स्वतः कृत्स्नमपि ब्रह्म स्यादत्स्नमविद्या । 
तदविद्यापुस्यथ बह्मविद्योपयुज्यते ॥ ९५७ ॥ 

अहमेव परब्रह्मत्यस्याऽर्थस्याऽपरबुदधता । 

अविधति वयं श्रमो येह नाऽस्ति सदात्मनि ॥ ९५८ ॥ 
परात्मनि च चेतन्यं नित्य स्याच्छरिशैत्यवव्‌ । 

अविद्या न तथा तत्र युक्ता चन्द्रे यथोष्णता ॥ ९५९ ॥ 
अविद्यमानेषाऽविद्या पस्तुतत्वविचारिणाम्‌ । 
अविचारेण मृढाना वजादपि शटायते ॥ ९६० ॥ 
ुद्धतप्लस्य रोकोऽय जडोन्म्तपिन्चाचवत्‌ । 
बुद्धतश्वोऽपि लोकस्य जडोन्मत्तपिशाचवत्‌ ॥ ९६१ ॥ 





(सवतो वाः इष्यादि । बरह्म स्वत कृत्स्न है या परत ङ्स है ? इस प्रकार 
जो वादिर्योने पूर्वम विकदर्प किया था, उसमें स्वतस्त्वपक्षका ही हण करना 
चाहिए । ेसी दामे बिद्या निरथेक नहीं हो सकती ॥ ९५६ ॥ 

(स्वत्‌! इत्यादि । स्वत ॒ह्त्सन होता इभा भी बह्म भविच्ासे शङृत्स्न 
हो गया है, भत उस भविद्याके नाद्यके लिए ब्रह्मवि्याका उपयोग है ॥९५५॥ 

अहमेव इत्यादि । भे ही पररह द इस भ्थेका जो अज्ञात है 
उसीको हम अविद्या कहते ह । ज्ञानीकी दष्टिसे बह अविद्या सदरुप आला कमी 
नहीं है ॥ ९५८ ॥ 

परात्मनि इत्यादि । चन्द्रमा शत्य तरह परमात्म चैतन्य नित्य 
ही है । अत चन्द्रम उष्णताकी तरह परमातमामे अनिद्य युक्त नदीं है ॥९५९॥ 

'अविद्यमानैवाऽ०” इत्यादि । वस्तुतत्वका विचार करनेवारोकी इष्टिमे 
सविद्या अविचमान हयी ह ओर वही विदा विचारके न होनेसे भूखेकिं ङिए 
वज्ञसे मी कठिन हो जाती है ॥ ९६० ॥ 

शुद्धतक्वस्य' दप्यादि। श्ञानीकी दृष्टि यह कोक अड्‌, उन्मत्त जौर पिशाचके 
सदश है भौर शोकम इष्टे ञानी मी जड, उनमत्त जौर पिशाचके सदश ६।।९६१॥ 
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बुदधत्वो हि संसारिरोकवेष्टाविडम्बक । 
संसारिरोकोऽप्येतस्य बोधमाषाविडम्बफः ॥ ९६२ ॥ 
तस्मादुत्पञ्नतच्वस्य माऽस्स्ववि्या चिदात्मनि । 
अब्युतपन्नस्य शखष्टयेषा न ॒वेग्रीत्ययुभूयते ॥ ९६३ ॥ 
नाऽ्टुप्चित्यविदयेति यो ब्रवीति दुराग्रहात्‌ । 
सोऽ्टुश्चिक्छं वैच्यस्य केनेति तदुदीयेताम्‌ ॥ ९६४ ॥ 
मानेन चेत्‌ , तदा मानमनज्ञाताथं विना नहि । 
ततो बलादविदेयमङ्गीकायां चिदात्मनि ॥ ९६५ ॥ 
अद्कीकृताऽप्यवस्तुत्वाद्भाधिका नेति चेन्न तत्‌ । 
अबस्तुतामजानानां बाधेतैवाऽहिवस्तुवत्‌ ॥ ९६६ ॥ 





बुद्धत्मो' इत्यादि । ज्ञानी पुरुष ससारी लोगोी चेष्टका विडम्बन 
( अनुकरण ) करता है । ससारी छोग मी ज्ञानीके ज्ञान ओर भाषाका विडम्बन 
करता हे भथीत्‌ ज्ञानी अपनी इष्टिसे ससारियोँकी वेष्टा नदीं करता दै, 
किन्तु दिखावामात्र दै, वैसे दी अज्ञानी मी ज्ञानीकी भाषाका दिखावा दी 
करता है ॥ ९६२ ॥ 

तस्मादु ° इत्यादि । इसकिए तच्वज्ञानीकी दृष्टिसे विदात्मामे भिचा 
नहो, तो न सही, पर अन्ञानीकी ृष्टिसे तो "न वेञ्चि" इस भनुमवसे चिदालामे 
अविद्या सिद्ध होती ही है ॥ ९६३ ॥ 

नाऽ्टुप्च ° इत्यादि । जट्धप्तचित्‌ ( जिपके चैतन्या कभी लोप नहीं 
होता है ) आपामें अविचया नहीं रह सकती, इस प्रकार दुरागहसे जो कहता ह 
उससे पूना चाहिए करि भत्मा भटप्तचित्‌ है, यह तुमने किसे जाना ॥९६४॥ 

(मानेन इत्यादि । यदि को पमाणसे जाना है, तो प्रमाण अज्ञात भभ 
ही प्रवृत्त हुमा करता दै इसरिए बाकात्ारसे अज्ञानीको बिदासमाम इव 
अविद्याका जङ्गीकार करना चाहिए ॥ ९६५ ॥ 

अङ्गीताऽ०› इत्यादि । जङ्गीकार दी हई मी अविद्या मिथ्या होनेसे 
जात्मतत््वका नाष नहं कर सक्ती; यह नही कना चाहिए । जो भविदयके 


मिध्प्रालको नहीं जानते द, उनको र्जूसर्की तरह बाध कर सकती ह ॥९६६॥ 
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रज्जुसर्पाऽप्यप्रबुद्धं भीषयेत्‌ ताल्तिका्िवत्‌ । 
विद्यावैयथ्येदोषोऽतो मैवाऽस्माच्‌ प्रति दौकते ॥ ९६७ ॥ 
अनादेरपि षाधोऽस्ति तमसो विद्ययाऽन्यथा | 
प्रमाणाना प्रमाणत्वं म क्चिहः प्रसिति ॥ ९६८ ॥ 
अन्ञातज्ञापकं मानमनादयज्ञानबाधया । 
घटादावपि मानत्वं रमते दिदयुताऽऽत्सनि ॥ ९६९ ॥ 
एतावता शध्क्षणां चोय यत्कदेदूषणम्‌ । 
तन्निराढृत्य विद्यायाः कव ह्यति साधितम्‌ ॥ ९७० ॥ 
ब्रह्मणो ज्ञानकतेत्वं यदुक्तं तदिहाऽुना । 
बह्म वा इदमग्रेऽभूदिति बाक्येऽपि योज्यते ॥ ९७१ ॥ 
निर्णीतो बरहमश्ब्दार्थो वेशब्दोऽवध्ृतौ मेत्‌ । 
दृश्यमान जीवरूपमिदशब्देन कथ्यते ॥ ९७२ ॥ 
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(रज्जुसर्पोऽ० इत्यादि । [ यद्यपि भविद्या करशपित दै, तथापि वह 
भथिष्ठानके साक्षात्कारतक बनी रहती दै। ] इसीकिण रनज्नुसपं॑मी 
सस्य सर्थकी तरह अज्ञानी भय उन्न करता ही है, भत विद्याकी व्य्थेताका 
दोष हमें स्प नहीं करता है ॥ ९६७ ॥ 

(अनादेरपि! इत्यादि । भनादि होनेपर भी अज्ञानका विद्यसे बाध होता दी 
है, अन्यथा (यदि विधयासे भवि्याका बाध न हो, तो) दुम्हारे मतम प्रमार्णोकी 
प्रमाणता हयी सिद्ध नही हो सकती ॥ ९६८ ॥ 

(अज्ञातज्ञापकम्‌' इत्यादि । प्रमाण अज्ञातका ज्ञापक होता दै, इसकिप्‌ 
वह नादि अज्ञानका बाध करनेसे ही षट आदिम भी प्रमाणताको प्राप्त होता 
है, फिर भत्मामे तो कहना ही क्था ६ ४ ॥ ९६९ ॥ 

“एतावता इत्यादि । इतने कथनसे शुशु पुरुषोकि तकम जो कतके 
दूषण के गये थे, उनका निराकरण करके विधाक़ा कतौ बरहम है, यह सिद्ध 
किया गया ॥ ९७० ॥ 

श्रह्मणो" इत्यादि । ब्रह्मम जो ज्ञानकरैता कदी गहै दैः उसकी श्रक्ष वा 
इदमग्र आसीत्‌" इस वाक्यम भी योजना करनी चाहिए ॥ ९७१ ॥ 

(निर्णीतो इत्यादि । ब्रहमशब्दके भर्थका निर्णय हो गया । वैराब्दका 
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विघयायाः प्राक्तनः कार उक्तोऽग्र इति शब्दतः । 
अभूतमवनं चेवमासीदितिपदोदितम्‌ ॥ ९७३ ॥ 
एुख्यत्रहेव बोधात्‌ प्राड्‌ नामरूपप्रवेशनात्‌ । 
ओीवरूपमभृत्तेन विधायाः कते तद्धवेत्‌ ॥ ९७४ ॥ 
एव स्थितेऽत्र वाक्यार्थे वेशब्देनाऽवधारणाव्‌ । 

घरूचितं जीवमिथ्यात्र यत्तत्स्य्टयुदीयते ॥ ९७५ ॥ 
जीवभावदश्चाया च जक्षिव न तदन्यथा । 
अनिज्ञातात्मतस्वं॑सदबरहयेव विभाति तत्‌ ॥ ९७६ ॥ 
अन्नानतजजीवस्वसङ्गतिभक्षणोऽत्र का । 
कायेकारणताऽऽहोसिदात्मात्मीयत्वलक्षणा ॥ ९७७ ॥ 
ब्रहमाऽकायैमनादित्वादविकारादकारणम्‌ । 
आत्मात्मीयत्वसम्बन्धो बक्षणेतरवस्तुनः ॥ ९७८ ॥ 


अथं अवधारण ( भन्ययोगव्यवच्छेद अथात्‌ दुसरेके सम्बन्धका सभाव ) टै, 
दृश्यमान जो जीवका प हे, वह इर्दद्यब्दका अथं है ॥ ९७२ ॥ 

(विवायाः' इत्यादि । "धमरे" इस शब्दसे विक्रा पूर्वैकार फा जाता है । 
'आसीत्‌ः ( था ›) पदका अर्थं अभूतमवन (जो पेन हो, उसका ह्यना) 
कहा गया है ॥ ९७२ ॥ 

श्ुख्य ०” इत्यादि । सख्य ॒ज्रह्ञ दी ज्ञानते पदङे नामरूपे प्रवे करनेसे 
जीवखूप हो गया था, इसि मुख्य ब्रहम ही विघाका कत है ॥ ९५७४ ॥ 

(एवं स्थितेः इत्यादि । इस प्रकार वाक्याथ होनेपर वै ' चब्दसे अवधारण 
करमेसे ( जीव ब्रह्म ही है, फसा निश्चय करानेसे ) जो जीवा मिथ्यात सूचित 
होता है, वह स्पष्टरूपसे कदा जाता है ॥ ९७५ ॥ 

(जीवभाव ०” इत्यादि । जीवभावदश्चामे मी वह ब्रह्म ही £, जीव नहीं 
है, क्योकि आ्मतत्त्वके न जाननेसे जक्ष होनेपर भी अत्रहमदी तरह प्रतीत 
होता है ॥ ९७६ ॥ 

“अज्ञान ० इत्यादि । शज्ञान ओौर अज्ञानसे उत्पन्न इए जीवमावका 
बह्मके साथ कौन-सा सम्बन्ध है, उसे कषटना चादिए--क्या कार्यक्ारणमाव 
सम्बन्ध £ अथवा आस्मात्मीयत्व ( मै-मेरा ) सम्बन्ध है : ॥ ९७७ ॥ 


। 9 
 ' _ शका इतयादि। नस अनादि इसङिएि ब किसीका कामं नही 
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रतयग्रूपातिरेकेण नाऽन्यदूषमनात्मनः । 

बादिभियुकतिभिः शक्य कचित्‌ साधयितु सदा ॥ ९८४ ॥ 

खरूपश्ब्दवाच्योऽय सर्वत्राऽऽत्मेव नेतरः । 

तथा चाऽऽत्मातिरेकेण स्वरूपं कस्य सम्भवेत्‌ ॥ ९८५ ॥ 

अतोऽविद्यामहानिद्रासंवीतमनसामसौ । 

जन्मादिषिक्रियाषरुकषस्यस्नदकैनविभ्रमः ॥ ९८६ ॥ 

्ैैव सत्‌ स्वतः साक्षात्‌ तदबोधेकहेतुतः। 

इदसूपं समापेदे रशनेवाऽदिषूपताप्र्‌ ॥ ९८७ ॥ 

अविद्याफरुकारूदं वस्तु विचाधिकारताम्‌ । 

वैधवेदितृरूपेण देबिभ्यात्‌ प्रतिपद्यते ॥ ९८८ ॥ 

स्वतो युक्त ब्रह्म यस्मात्‌ तस्मादवेदयत्वमहति । 

संसारितमविद्यातो धुधु्चुत्र॒ततोऽदंति ॥ ९८९ ॥ 
होता है, ईसकिए टोऽस्तिः इस पकार जड पदा्थमे सत्ता परती 
होती है ॥ ९८३ ॥ 

श्रत्यग्रूपा०' इत्यादि । प्रत्यगासासे अतिरिक्त अनातमका प्रथक्रूप वादी 
शोग युक्तियोसे कभी सिद्ध नदीं कर सकते हँ ॥ ९८४ ॥ 

(स्वरूप ०' इत्यादि । सर्वत्र भस्मा ही स्वषूपशब्दका वाच्य दे, आल्माको 
छोडकर अन्य पदाथ स्वस्पश्चब्दका वाच्य नदीं होता, इसलिए भास्मासे भतिरिक्त 
किसीका स्वरूप सम्भव नहीं है ॥ ९८५ ॥ 

अतोऽविद्या० इत्यादि । ईइसङिपए भविदयाहूपी महानिद्रासे जिनका मन 
पश्व हो गया दै उन पुरपरको आ्मामे जन्मादि षधिकारखूप स्व्चके वरेनका 
भ्रम होता है ॥ ९८६ ॥ 

श्रह्येव' इप्यादि । जसे रज्जू सर्पहूपको प्राप्त होती है, तैसे ही स्त 
साक्षात्‌ त्क्ष होता इभा दी अपने भन्ञानहपी हेतुसे शीवखूपको प्राप 
इ हे ॥ ९८७ ॥ 

(अविद्या०ः इत्यादि । भवियाषूपी फल्कमे आद होकर ब्रम वस्तु 


वेच ( जानने योगब ) ओौर वेदिता (ज्ञाता) --इन दो खपोसे विबादी अधिकारिणी 
नती हे | ९८८ ॥ 


(स्वतो! इत्यादि । त्र स्वत युक्त दै; इसङ्ए बह बेयत्वके योग्य है 
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रह्म वा इदमग्रऽभूदिति वाक्ये गुरुत्तरे । 

श्रुत विद्याधिकारित्व यत्तद्‌ ब्रह्मणि सुस्थितम्‌ ॥ ९९० ॥ 
किमवेदिति वेचयस्य य अश्षेप उदीरितः 

त॒ समाधित्पुराहैतत्तदात्मानमवेदिति ॥ ९९१ ॥ 
स्वरूपस्यैव वेदयत्वे सखस्कन्धारोहद्षणम्‌ । 

यदुक्तं तदसत्‌ , तस्मात्र सोपाधि्वेदिता ततः ॥ ९९२ ॥ 
अवेत्‌ सोपाधिरात्माऽयमात्मानं निरुपाधिकम्‌ । 
ज्ातृज्ञानज्ञेयभेदान्न दोषोऽ मनागपि ॥ ९९३ ॥ 
अबिविक्तस्तु देहधिरात्मा भवति वेदिता । 
विविक्तात्मा वेदितव्यो धीडृततिर्बेदन भवेत्‌ ॥ ९९४ ॥ 








( जाननेके योग्य है ) । भविद्यासे वह संसारी हो गया है, इतक स॒युश् 
( साधक ) मी वही है ॥ ९८९ ॥ 

श्रह्म वा" इत्यादि । "रह्म वा इदमग्रऽमूत्‌, हस गुरुके उरहपं वाक्यभे 
जो विद्याका अधिकार घना गया है, वह ब्रहम सिद्ध हो गया ॥ ९९० ॥ 

+क्रिमवेदिति' इत्यादि ! “किमवेत्‌ ( ब्रह्मने किसको जाना ' ) इस प्रकार जो 
वेका आक्षेप कहा गया है, उसका समाधान करनेके किए कहते दै--तदाता- 
नमवेत्‌, ( अथात्‌ उसने आल्माको ही जाना ) ॥ ९९१ ॥ 

'स्वरूपस्यैवः शइत्यादि । स्वरूपम वेषत्वके होनेपर पने ही छन्धपर 
आरोदणका जो दृषण कदा था, वह समीचीन नहीं है, क्योकि सोपाधिकं 
ह्म वेदिता ८ ज्ञाता ) ह ॥ ९९२ ॥ 

अवेत्‌" इत्यादि । सोपाधिक शप्माने निरूपाधिकं भआपमाको जाना, 
इसकिए ज्ञाता ौर जेया भेद ॒‹( ज्ञाताके सोपाधिक ओर ज्ेयके निरुपाधिक ) 
होनेसे किश्िन्मात्र मी दोष नही हे ॥ ९९२ ॥ 

अविविक्तस्तु इत्यादि । देष्टादिसे भविविक्त ( प्रथक्‌ न किया 
हुमा ) भास्मा वेदिता है लौर देह आादिसे षिविक्त आमा वेदितव्य है, ज्ञान- 
शब्दका अथं ञुद्धिषटतति दै ॥ ९९४ ॥ 
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यो वेदिता षटादीनामात्मनोऽप्येष वेदिता । 
धटादीनामात्मनशथ बुद्धिरेव हि वेदनम्‌ ॥ ९९५ ॥ 
वेद्य वेदनसामग्रीत्युभय तु विशिष्यते । 
प्रत्यक्षादीनि सामग्री धटादौ श्रुतिरात्मनि ॥ &९६ ॥ 
यद्वोचरा स्यात्‌ सामग्री ज्ञानं तद्धोचर यथा । 
सूपगोचरदग्जन्यवेदनन रूपगोचरभ्र्‌ ॥ 8६७ ॥ 
तथाऽऽत्मगोचरश्ुत्या जन्या धीरात्मगोचरा । 
स्वाभाविकात्मा वेदोऽ सर्बोपाधिविवर्जित ॥ ६९८ ।। 
प्राणित्यपानिति व्यानित्युदानिति समानिति । 

प्रविश्य देह यः सोऽयमात्मा स्वाभाविको मतः ॥ € 8६ ॥ 
पराणनादिक्रियेवाऽत्र विसपष्टाऽऽत्मातु नस्छुटः । 

इति चेत्‌, तद्यसौ द्रष्टा श्रोता मन्तेति निशिनु ॥ १००० ॥ 





4्यो वेदिताः इत्यादि । जो षटादिका वेदिता है, वह भात्माका भी 
वेदिता है, क्योकि षरादिका भौर भालाका ज्ञान बुद्धिबृत्ति दी है ॥ ९९५ ॥ 

ध्यम्‌" इत्यादि । शेय ओर ज्ञानकी सामग्री--इन दो्नमिं मेद अवक्ष् 
है, घटादि जहा ज्ञेय है, वहा प्रत्यक्षादि सामभी है ओौर भाला जहा ज्ञेय है, वहा 
श्रुति सामग्री है ॥ ९९६ ॥ 

“यद्धोचराः इत्यादि । जिसकी सामी होती है, उसीका ज्ञान हंणा 
करता है, जेते रूपकी सामम्री नेत्र है, जत उससे खूपका दी ज्ञान इभा 
करता है ॥ ९९७ ॥ 

(तथाऽऽत्म०ः इत्यादि । वैसे ही आलज्ञानेकी सामग्री श्रति दै, उससे 
भास्माका ही ज्ञान होता है, यहापर सबं उधाधियोसे रहित स्वाभाविक जसा 
ज्ञेय है ॥९९८॥ 

श्राणित्य ० इत्यादि । देहम प्रवेरा करके जो प्राणनन, अपान, 
ध्यानन, समानन ओर उदानन करता है, वही स्वाभाविक मात्मा षै | ९९९ ॥! 

श्राणनादि ० इत्यादि । प्राणन दि क्रिया दी यहां स्पष्ट है, भस्मा तो 
स्पष्ट नहीं है, यदि यह कदो, तो इनं क्रियार्मोका करनेवास द्रष्टा, श्रोता यौर 
मन्ता आल ही है, एसा निश्चय करो ॥ १००० ॥ 
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<< यामन 


्षानशक्तिषु चेतन्यमाविभेवति यद्यपि । 

तथापि तदुपाधितवान्न शद्ध इति वेच्छणु ॥ १००१॥ 
दृटद्र्टा श्रुतेः ओता मतेमेन्तेति गम्यताम्‌ । 
अनित्यदग्धटद्रष्टा दश्दरष्टा तु नित्यदक्‌ ॥ १००२॥ 
धट; कारषिभेदेन दश्यते च न दृश्यते । 

न कदाचिन्न इदश्यन्ते दृष्टश्चत्यादिव्रच्चयः ॥ १००३ ॥ 
स्पृश्यमाने षटे सूयं नेक्षते पिहितेक्षणः । 
अप्रयतो रूपदृष्टिरनित्येत्यवगम्यते ॥ १००४ ॥ 
दृष्टिश्चत्यादिषिषया या दृष्टिः सा त्वनाशिनी । 
विषयध्यभिचारेऽपि नेव व्यभिचरत्यसौ ॥ १००५ ॥ 
घटाद्याभासदृष्टिस्तु स्वग्रेऽन्धस्याऽपि विद्यते ¦ 
चश्ुदैष्टिविनादेऽपि या दृष्टिः सा चिदात्मद्‌ ॥ १००६॥ 





न्ञानश्चक्तिषु" इत्यादि । दैन भादि ज्ञानशक्तियोमे यथपि आमाके चेतन्य- 
का आविभीव होता है, तथापि वह सोपाधिक होनेसे शुद्ध नहीं है, एेसा यदि 
कहो तो घनो ॥ १०५१ ॥ 

॥इषटरदष्टा' इत्यादि । इष्टिका ओ द्रष्टा है, श्रतिका जो भता है, मतिका 
जो मन्ता है, वह आत्मा है, यद समञ्लना चाहिए । षटके द्र्टाी इष्टि अनित्य 
टै, परन्तु इष्टके द्रष्टाी हटि नित्य है ॥ १००२ ॥ 

(धटः इप्यादि। इसङ्ए काठमेदसे षट दीखता है गौर नदीं भी दीखता 8 । 
इष्टि, श्रुति, मति आदि ुद्धिृततियो कमी नदीं भी दीलती ह, एेसा नदी है, किन्तु 
सदा ही दीखती हँ ॥। १००३॥ 

(स्श्यमानेः इत्यादि । नेत्र बन्द करनेपर जब घटका स्पशे करता 
है, तब धके पको नहीं देखता ह, इसङकिए रपृष्टिको अनित्य समक्षना 
चाहिए ॥ १००४ ॥ 

॥दृष्टि०† इत्यादि । इष्ट, श्रति, मति भादिको विषय करनेवारी जो 
आसद्य इष्टि है, उसका नाच्च नदी होता; इष्टि, श्रुति भादि विषरयोका व्यभिचार 
होनेपर मी आसद्पदृष्टिका व्यभिचार नदी होता ॥ १००५ ॥ 

श्वटाया०१.इत्यादि ¡ षटादिकी आमासरप इष्टि तो स्वसमे भन्ध पुरूषको 


ए बृहदारण्यकवारतिंकसार [ १ अध्याय 


वासनाप्रत्ययौ दृष्टी स्वभ्रजाग्रदवस्थयोः । 

ययाऽसौ नित्यद्ृ्टः स्यात्सा सुप्तौ च न नश्यति ॥ १००७ ॥ 
र्डुदैष्ेनै कोपोऽस्ति यग्धानां लोपविभ्रमः 

दश्यलोपडतो नो वेत्‌ सुतिः केन प्रसिद्यति ॥ १००८ ॥ 
सुष्त्यादिसाधिका दृष्टिरेव सपं चिदात्मनः । 
वहरिबौषण्यमात्मानमेतमेवाऽथिकायवेत्‌ ॥ १००६ ॥ 
अधिकारित्वमापन्न जह्य सोपाधिरूपध्क्‌ । 
नित्यद्यपमात्मानमेवावेनिरुपाधिकम्‌ ॥ १०१० ॥। 

विज्ञातारं न विज्ञातेर्बिजानीया इति श्रुतेः । 

नेवाऽऽत्मा बेदितु शक्य इति वेत्‌ , न, तथेक्षणात्‌ ॥१०११॥ 








भी बनी रहती है । स्वभरमँ नेत्रकी इष्टिका विनाश्च होनेपर भी जो रूपक 
दृष्टि ह, वह इष्टि चिदात्मखूप है ॥ १००६ ॥ 


व्रासना०? इत्यादि । स्मर भौर जाग्रत्‌ अवस्थामे वासना ओौर 
प्रत्यय जिस नित्य इष्टि देखे जाते दै, वह दृष्टि युषुपिमे भी नष्ट नहीं 
होती ॥ १००७ ॥ 

द्रष्टुदेने' इ्यादि । इषुपि वस्था द्रष्टकी इष्टिका छोप नहीं होता, 
युष्मे इश्यका छोप होता दै, इसरिएि अङ्ञानियोको इष्टिके छोपका म होता 
है, यदि ृष्टिका शोप हो, तो सुषु्तिकी सिद्धि किससे होगी * ॥ १००८ ॥ 

सुप्त्यादि० इत्यादि । विकी उष्णताकी तरह पुषुपधि भादि 
साधक जो इष्टि दै, वद्ठी चिदात्माका रूप है, यतः सयिकारी ब्रहषने उसी खपको 
जना ॥ १०५९ ॥ 


(अधिद्धारित्व °” इत्यादि । जब सोपाधिक खूपको धारणष्टर ब्क्ष अधिक्रारी 
वनता है, तब नित्यदृष्टिरूप निरुपाधिक आमाको जानता है ॥ १०१० ॥ 

विज्ञातारम्‌" इत्यादि । यदि को कि 'विन्चात्रा भात्माको तुम नदीं जान 
सकते, इत्यथेक शरुतिसे प्रतीत दयक है कि आत्मा जाननेके किए शक्य नहीं £, 
द बह ऋ -कहना चदिए क्मोकि तरेसा देला जाता है ॥ १०११ ॥ 
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न्य्व वव व्य 


विज्ञातेरपि विज्ञाता न विज्ञेयः कदाचन । 

इत्येवं वेदने श्रहि स्यादशक्तिस्तवाऽतर फा ॥ १०१२ ॥ 
नैतावता स्फुरत्यात्मा र्फोरकन्ञानवर्जनात्‌ । 

इति चोचमचोद्य स्यादन्यज्ञानानपेश्षणात्‌ ॥ १०१३ ॥ 
नित्यगूप आत्मेति धीड़त्तिः शान्तो यदि । 
असन्दिग्धा सथुत््ना तदाऽस्य स्फोरकेण किम्‌ ॥ १०१४ ॥ 
निश्चिनोति यदा शाल्नादातनोऽस्फोयंरूपताम्‌ । + 
तदा स्फोरफमाकाह्मनुन्मत्ः कर्थं भषेत्‌ ॥ १०१५ ॥ 
नाऽविच्माने विषये स्याद्ाकाह्वाज्र धीमतः । 
दगात्मरफोरिका इष्टिं सम्भवति इत्रचित्‌ ॥ १०१६ ॥ 
दे एव इष्टी धीशृत्तिरात्मा वेस्यनयोने धीः । 
शक्ताऽऽत्मानं स्फोरयितुमात्मना स्फोयेते यतः ॥ १०१७॥ 


ध्विन्ञाते०” इत्यादि । विज्ञातिंका विज्ञाता कभी नदीं जाना जा सकता, 
इस प्रकार जननेमे तुम्हारी क्या सक्ति दै, कहे ॥ १०१२ ॥ 

श्वैतावता' इत्यादि । आलाक्षा स्फोरक ८ प्रकाशक ›) कोई सान नहीं 
ष, इसङ्िए भआतमाका प्रकाश्च नहीं होता, यह तक नहीं करना चािए, 
क्योकि भआसमा नित्य लानस्वरूप है, इसरिए उसको भन्य ज्ञानकी अपेक्षा 
नहीं हे ॥ १०१३ ॥ 

¶नित्य ०" इत्यादि । आतमा नित्य ज्ञानरूप है, यह ससन्दिग्ष बुद्धिडतति 
यदि शासे उत्यक्न हो गई, तो अन्य प्रकाश्चककी अपेक्षा क्या है १।१०१४॥ 

धनिश्चिनोति' इत्यादि । अब शाख्षसे यह निश्चय हो गया कि आमा जस्फोये 
( अप्रकाश्य या धज्ञेय ) दै, तव प्रकाशचककी इच्छा करनेवाला पुरुष क्या 
नदी उन्मत्त कहा जा सकता है ४ ॥ १०६५ ॥ 

(नाऽतरिचमान्तः इत्यादि । जो विषय नदी है, उसकी बुद्धिमानको 
आकांक्षा नहीं हुभा करती, इकृस्वरूप आ्माका प्रकार करनेवारी हिका 
कहीं भी सम्मव नहीं है ॥ १०१६ ॥ 

दव एव, इत्यादि। दो ही इया होती दहै--एक बुद्विशति जीर दूसरा 
जसा, उन से जुद्धिबृतति तो आसमाका प्रकाश्च नही कर सकती, क्योकि भासे 
उसका प्रक्ठश्च होता है ॥ १०१७॥ 
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काकयवा क जक काका नकान-ान-क- वा न्न ग कानु काक कन-- 
| वि" ० 











आत्मदृष्टि नाऽऽस्मान स्फोरयेदविकारतः । 
स्फोरकासम्भवाद्धीमान्न र्फोरकमपेश्षते ॥ १०१८ ॥ 
अरविचारोपनिदृचुत्ये तमात्मानमवेदिति । 
आत्माभिधुखधीषृत्तिरात्मवेदनघुच्यते ॥ १०१९ ॥ 
आत्मानमेव तदबेदित्युक्तादेवकारतः | 

निर्माल्य परित्याज्यं देहादीत्यवगम्यते ॥ १०२० ॥ 
व्यज्यमाने तु देहादाबासेतरेदोऽवरिष्यते । 
परिस्यक्तुमर्क्यत्वादात्मानं निद्ुतेऽ्र कः । १०२१ ॥ 
अन्योऽन्यं विवदन्ते ये वादिनस्तेऽस्मदात्मनि । 

संबदन्ते हि सर्वेऽपि तस्याऽनुभवरूषतः ।॥ १०२९ ॥ 
साधन दूषण स्व॑मयुभूतिबलाश्रयात्‌ । 

सिद्धायते बादिमां साऽनुभूतिस्तेन सम्मता ॥ १०२३ ॥ 





आत्म०' इत्यादि । जौर भआमदृष्टि निर्विकार होनेसे आसमाका प्रकाश 
कर्‌ नहीं सकती, सा्माका कोई प्रकाशक नही है, इसक्िए बुद्धिमान्‌ पुरुष आस्मके 
प्रकाराकको अपेक्षा नहीं करता ॥ १०१८ ॥ 

(अविद्या ० इत्यादि । श्क्षने उस आपमाको जाना भविद्याङ्त भारोपकी 
निवृक्तिके किए इस श्रतिसे आत्के अभिमुख इर बुद्धिशृ्ति दी आस- 
ज्ञानशब्दसे कटी जाती दै, क्योकि आप्मामे फएरुव्याशिका ही निषेध है, वृक्ति- 
व्यापिका निषेध नी है ॥ १०१९ ॥ 

(आत्मा ० इष्यादि । 'माप्मानमेव तदवेत्‌" ( उसने भासाको दही 
जाना ) ईस श्रतिमे स्थित एव्चब्दसे देहादि नि्माश्यकी तरह त्याग करने 
गोभ्य दै, यह जाना जाता है ॥ १०२० ॥ 

^्यज्यमाने' इत्यादि । देहादिका त्याग करनेपर एक आसा ही शेष 
रह जाता है । णाल्ाक्ना प्याण नी किमा जा सकता, इसङिए भामाका अपाप 
कोन कर सकता है * ॥ १५२१ ॥ 

(अन्योऽन्यम्‌ ह्यादि । जो वादी ोग परस्पर विवाद करते दै, उन 
कक्लिक्े.आत्मामे संपाद है, क्योकि हमारा भासा जनुभवद्प है ॥१०२२॥ 
(सुषम इखि । वाविदयोके सन साधन ओौर्‌ दूषण धनुमवके ही 
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अभावो येन भावेन ज्ञायते श्रन्यवादिना । 

तस्य भावस्य सद्भावो बद केन निवायेते ॥ १०२४ ॥ 
व्यभिचारि न यत्राऽस्ति प्रमाणं सर्ववादिनाम्‌ । 

स्यमहिम्ना च यच्सिद्ध तदपदलुयते फथम्‌ ॥ १०२५ ॥ 
अनुभूत्यवसानानि स्वेभानानि मानताम्‌ । 

लभन्ते, नाऽन्यथा, नाऽतो व्यभिचारः कथश्चन ॥ १०२६ ॥ 
सिष्यन्ति सर्वमानानि यसखसादारचदन्यतः। 
कृस्मास्पिद्धयेदतस्तततु स्वमहिम्नेव सिद्धयति ॥ १०२७ ॥ 
अप्राः प्राप्यते योऽयमत्यक्तस्त्यञ्यते तथा । 
जानीयात्तसनास्मान बुद्यन्तं॒वपुरादिकम्र ॥ १०२८ ॥ 


विना पपषष 


बरते सिद्ध होते  इसङ्िए अनुभव उन सबको सम्मत दै, उसी भनुभवको 
हम आमा कहते ह ॥ १०२३ ॥ 

(अभावी इत्यादि । इयु-यवादी जि भावे जभावको जानता है, उस 
भावके सद्धावको बह कैसे हय सकताहै, क्योकि यदि वह भनुभवका 
भङ्कीकार न करे, तो स्ुन्यकी मी सिद्धि नहीं हो सकती दै ॥ १०२४ ॥ 

"व्यभिचारि इत्यादि । सब ॒वादिर्योकि परमाण जिसमे व्यभिचारी है 
जर उन प्रमार्णो्टी उद्यति ओर विनायका जो साक्षी है, वह अपनी ही महिमसे 
सिद्ध है, उसका अपाप कैसे हो सकता है ° ॥ १०२५ ॥ 

(अज्ुभूत्य० इत्यादि । अनुमवसे सिद्ध होकर ह सब प्रमाण प्माण- 
क्षो प्राप्त होते षै अन्यथा प्रमाणताको पराप्त नदीं होते ह, अतः उस साक्षीका 
व्यभिचार किसी प्रकार मी नदीं हो सकता है ॥ १०२६ ॥ 

पिद्यन्तिं इत्यादि । सव प्रमाण जिसकी पासे सिद्ध होते द, वह 
क्रिस भन्यकी कृपासे सिद्ध होगा, इसकिए वह॒ पनी ही महिमासे स्वत. 
सिढ़ ३ ॥ १०२५ ॥ 

(अप्राप्तः! इत्यादि । भक्यकाठ्मे जो अपरा थाः बह पीठे सषटिकाक्म भाघ 
होता है ओौर विवेकसे भिसका प्याग क्षिया जा सकता टै, देसे ेकर 
बद्धिपयैन्त उस पश्च फोशको जनातमा सम्षना चादिष ॥ १०२८ ॥ 
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त्यञ्यमनेऽपि न व्यक्तः प्राप्यमाणेऽपि नाऽऽप्यते । 
आगमापायस्ाश्ची थः स आत्माऽनुभवात्मकः ।॥ १०२९ ॥ 
उत्सार्याऽनात्मनः सर्वानन्वयन्यतिरेकतः । 
प्रत्यक्प्रथानया इष्ट्या निजात्मानमवेत्‌ परम्‌ ॥ १०३० ॥ 
अहं बअर्माऽस्मि नो जीव हत्यवेद्रहमरूपताम्‌ । 
सोधितखाऽहमर्थखय युज्यते जह्मरूपता ॥ १०३१ ॥ 
ब्रह्मता नाऽऽस्मनोऽन्यत्र नाऽऽत्मता ब्रह्मणोऽन्यतः । 
तद्याथात्म्याग्रबोधान्च॒ तयोरेष विपयय. ॥ १०३२ ॥ 
अब्रह्मानात्मवाहैतौ प्रस्यश्ध्वान्ते निवरिते । 
आत्मानमेव ब्रह्यति निर्मिन्न प्रतिपद्यते ॥ १०३३॥ 
अविश्वासोऽत्र वित्नशवेन्न तस्याऽविषयत्वतः। 
सर्वैविश्ना प्रहेतुत्वाद विश्वाः क आत्मनि ॥ १०३४ ॥ 
(त्यज्यमान ०” इत्यादि । देहादिका स्याग करनेपर जिषका स्याग नहीं 
होता, इनके प्राप्त होनेपर जिसकी प्राति नहीं होती ओर इनकी उत्पत्ति तथा 
विनाश्षका जो साक्षी है, वह अनुमवरूप ही भात्मा है ॥ १०२९ ॥ 
(इत्सायाऽ०” इत्यादि । अन्तसख दृष्टस अन्वयन्यतिरेक्प युक्तिक द्वारा 
सब अनापार्जोका त्याग करके उसने अपने आस्को ही जाना ॥ १०३० ॥ 
(अह बह्माऽस्मिः इष्यादि । मे ब्क्ष ह्‌, जीव नहीं हवं, इस प्रकार उपने 
अपनी  ब्रहमह्पताको आना; क्योकि शुद्ध किया इभा “अहम पदारथ 
ब्र दी हे ॥ १०३१॥ 
ब्रह्मता इत्यादि । यालासे अन्य पदाथेमे ब्रह्मता नही है मौर ब्रह्मम जन्य 
पाथम भासत नही है, थात्‌ जो बरहम है, वदी आत्मा है, परन्तु उनके यथार्थ 
स्वरूपके अज्ञानसे दी जाता लौर्‌ ब्रह्मका भेद प्रतीत हो रहा षै ॥ १०३२ ॥ 
अत्र्मा ० श्त्यादि । अनब्रहता ओर अनातमताका छारण प्रत्यगासाका 
अज्ञान हे, अब वह ज्ञानसे निवृत्त हो जाता है तव॒ आत्मा ब्रहम 2, इस ज्ञानक 
होनेम कोद विन्न नदीं रह जाता ॥ १०३३ ॥ 
अवि्वासो ° इष्यादि । यदि कहो कि थविश्वास ही विश्च है, तो वहं समी- 
धीन नहीं दै, क्योकि जात्मा अविश्वासका विष्य ही नहीं है, सब पदाभि विवास. 
क्रहितु तो मामा है, उष शासा थविश्वास कैसे हो सकता है  ॥ १०३४ ॥ 
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सर्वोऽप्यात्मनि विश्वस्य ततोऽनात्मनि तद्वशात्‌ । 
आविद्वदङनाबार विश्वसित्यनपेक्षतः ॥ १०३५॥ 
चेतन्यमात्ररूपोऽय सदाऽनस्तमयोदयः । 
अविधामस्प्श्ननास्ते निष्कियोऽकारकोऽफलः ॥ १०३९६ ॥ 
आत्मस्थामप्यविद्यां तामसङ्खो न स्पृश्षत्यसौ । 

ृष्टयातपौ वियजिष्ठावस्पृषटौ वियता यथा ॥ १०३७॥ 
न वृष्ट्या ह्धिदते व्योम नाऽऽतपेनाऽपि श्यष्यते । 
अविद्यया विद्या वा नाऽऽत्मन्यतिश्चयस्तथा ॥ १०३८ ॥ 
प्रत्याख्याताऽप्यात्मनेयमाश्यान्तरबजेनात्‌ । 

अविद्या सिभ्यतीबाऽऽत्मन्य्ञैरेव प्रकरिपता ॥ १०३९ ॥ 
करिपताया अविद्याया हानि, कदिपतविद्यया । 

यारग्यश्षो बरिस्तादगिति स्यायविदो विदुः ॥ १०४० ॥ 





(सुर्वोऽप्या ० इप्यादि ! समी पुरुष पह आप्माम विश्वास करके फिर 
अनात्मामे विहवास करते है । जत विद्वानते छे$र सी सौर बाहक तक किसी 
प्रमाणक अपेक्षा किये बिना आास्माके भस्तितमे विश्वास करते ै ॥१०२५॥ 

“चैतन्य ० इत्यादि । यह आसा चेतन्यमात्रदप है न इसका कमी उदय 
होता है ओौर न अप्त होता है। न यह अविद्याका कमी स्प ही करतादै, न 
इसमे कोई क्रिया दै, न यह किसीक्ना कारण है भौर न किसीक्रा कायं है ॥१०३६॥ 

(आत्मस्था ० इत्यादि । जेसे आकाशम रहनेवाडी वृष्टि गौर आतपका 
आकाञ्च कमी स्य नही करता है वैसे ही भात्मामें स्थित अवियाको भसङ्ग 
भास्मा कमी स्पशं नहीं करता ॥ १०३७ ॥ 

^ वृष्ट्या इत्यादि । वषौसे भक्षाश्च गीला नदी होता ओर भातपसे सूखता। 
नष्टी है, वैसे ही भविच्या सथवा विद्यसे आसाम को अतिश्चय नहीं 
ह्येता ॥ १०३८ ॥ 

श्रत्याख्याता०' इत्यादि । आतसमासे परित्यक्त की हर मी यह अविद्या 
अन्य आश्रयके न होनेके कारण भज्ञनियोकी करपनासे भतम ही पिद्ध 
होती है ॥ १५३९ ॥ 

(करिपताया? इत्यादि । कित अविद्याकी कषित विसि दी हानिं 
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विधाया अप्यविध्यायाः कर्िपितत्वे समे सति । 
आत्मनो ब्रह्मता तस्या मवेत्‌ संसारमोक्षयोः ।॥ १०४१ ॥ 
निवत्यमेदद्धिनोऽथो बअह्माऽदम्यदयोभवेत्‌ । 
अब्रह्मानात्मते वाये एफस्मिनपि वस्तुनि ॥ १०४२ ॥ 
स्वावुभूत्यवसेयेऽस्मि्‌ प्रतीच्यत्रह्मता जनः । 

आरोप्य शास््रगम्येऽस्मिमनात्मत्वमकटपयत्‌ ॥ १०४३ ॥ 
अयुभूत्यवसेयोऽहं बह्म श्चाज्लसमर्षितम्‌ । 

अस्मीति बोधादारोपद्यमत्र निवत्तते ॥ १०४४ ॥ 
त्यक्तवाऽऽरोपद्वय वस्तु ब्रह्माऽहम्पदलक्षितम्‌ । 
अहयप्रत्यगात्मत्वरूपेण व्यवतिष्ठते ॥ १०४५ ॥ 
अनन्यापेक्षमात्मत्वमहशब्देन रक्ष्यते । 

तथेव ब्रह्मशब्देन प्रतीचोऽस्याद्वयात्मता ॥ १०४६ ॥ 





होती ६ । जेसा यक्ष वैसी बि [ ओौर जेसी चीतला देवी वैसा गर्दभ वाहन ] यह 
न्थायवेत्ता पुरुष जानते दैः ॥ १०४० ॥ 

धविद्याया इत्यादि । विधा भौर भविद्य--इन दोनोके कलित हेनेपर 
सपार ओर मोक्षम भसम ब्रक्षता पुच्य दी है ॥ १०४१ ॥ 

“नित्यं ० इप्यादि । (अह तब्रहमाऽसमिः इस वाक्यभे निदत्त फरने योण्य 
उपाधियोके मेदसे ब्रह्मपद ओौर अहम्पद-इन दोनेकि अर्थं॑भिन्न भित 
प्रतीत होते । एक ही आमव्तुमे अब्रह्मता ओर अनासताका इससे निषेष 
सिद्ध होता है ॥ १०४२ ॥ 

(स्माजुभूत्य °` इत्यादि । मनुष्य अपने अनुभवसे सिद्ध इस प्रप्यगात्मामे अनर 
तका आरोप करके शास्त्रगम्य ब्रह्मम अनासमताकी कल्पना करता  ॥ १०४३॥ 

अनुभूत्य ° इत्यादि । भहम्पदाथं भनुभवसे सिद्धं हे भौर त्रक्ष चास्त्रे 
समर्पित है, तः "ह ब्रह्मासि (भ ब्रहम हं ) इस ज्ञानसे दोनों बारोप निच 
हो जाते द ॥ १०४४ ॥ 

“त्यक्तवा इत्यादि । दोनों भरोपोका स्याग करके ब्रह्माहम्पदसे दक्षिव 
ओ वस्तु है, उसीको अद्वितीय प्रत्यगासा जानकर स्थित होता ह ॥ १५४५ ॥ 

अनन्यर" इत्यादि । “अदन्‌ चब्दसे यह रक्षित्र होता £ क आतमाको 





चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषानुवादसहित १०८३ 








क आ आ क- सा कान काका क वा का का क ण या यो कारका रका सास का या यन ययन भ ४-४५-9 ६ ~ 





अस्मीति वत्तमानोक्तेविं्याकारेव युक्तता । 
सिद्धाऽतोऽसौ न साध्या स्यादग्नहोत्रादिङायवत्‌ ॥ १०४७ ॥ 
तस्मात्तत्स्वैमभवदिति वाक्येन वेदनात्‌ । 

उच्यते स्वेभावाभिरसर्वत्वापवादतः ॥ १०४८ ॥ 

स्वतः सर्वात्मकं बह्म भात्यसर्वमिव भ्रमात्‌ । 

विध्या भान्तिबाघेऽस्य सर्वत्वमवशषिष्यते ॥ १०४९ ॥ 
विद्यायां सर्व॑भावाधिहेतौ ये कवेकर्मणी। 
युधुश्वभिरिशशिमे गुरुणा ते समाहिते ॥ १०५०॥ 
नन्वसौ सर्वभावा्चिनं विद्यामाव्रती मवेत्‌ । 
विनोत्तमत्वायुष्ठानकारुदेवादयनु्रह्‌ ॥ १०५१ ॥ 
विप्र फलदो वेदो न श्ुद्रस्याऽधमत्वतः । 
देवादेरुत्तमस्येव तथा विद्या एरग्रदा ॥ १०५२ ॥ 
अम्यकी अपेक्षा नहींहै तथा ब्रह्मश्ब्दसे यह रक्षित होता है कि भरप्यगात्मा 
अद्वय है ॥ १०५६ ॥ 

(अस्मीति इत्यादि । ससि इस वतमान कथनसे विद्याकर्म दी 
मुक्ति सिद्ध होती है, इसङ्एि युक्ति धभ्निोत्रादिके कायं ॑स्वगादिकी तरह 
साध्य नही है ॥ १०९७ ॥ 

(तस्मात्‌! इत्यादि । (तस्माततस्सवेमभवत्‌' ( उस जाप ज्ञानसे वह्‌ सवेह 
हो गया ) इस वाक्यसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानसे ही भसवैतवकां बाघ 
करके सर्वभावकी पापि द्योती है ॥ १५४८ ॥ 

(स्वतः) इत्यादि । स्वमावसे त्र सवापमक दहै, अमसे असव प्रतीत होता हैः 
विच्यासे मका बाध होनेपर सर्वमाव दी दोष रह जाता है ॥ १०४९ ॥ 

¶्िद्यायाम्‌ इत्यादि । सर्वमावकी प्रापिकी हेतु विधयामे ओ युयश्चमोने 
कती गौर कर्मके क्षेप किये ये, उनका गुरने समाधान कर दिया ॥ १०५० ॥ 

(नन्वसौ इत्यादि । सर्वभावकी प्राप्ति विधामात्रसे नही हो सकती 
उसमे उत्तमता, थनुष्ठानकारु, देवता दिके अनुप्रहकी अपेक्षा है ॥ १०५१ ॥ 

(विप्रस्यः इत्यादि । ब्राह्णको ही वेद फर देनेवाह्ा है। धम 
होने शयुदरको एक नहीं देता, वैते ही देवादि उत्तम पुरु्षोको दी विचा 
फर देती है ॥ १०५२ ॥ 


|, 
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यागङ्ञानमलुष्ठानाद्टिना न स्गेदं यथा । 
अहज्ञानमनुष्ठानादिना सर्याध्िदं कथम्‌ ॥ १०५३ ॥ 
गर्भाधानग्रतावेव नाऽन्यकाङरे तथोत्तमे । 

विधा ठृतयुगे सर्वभावं यच्छति नाऽन्यथा ॥१९५४ ॥ 
राज्ञा कृषिफल यहत्कराथ प्रतिबध्यते । 
सर्वभावस्तथा देषैर्यागथ्ुमिभिनिवार्यते ॥ १०५५ ॥ 
तस्मादनु्तमे जन्मन्यनसुष्ठायिनः लौ । 

युगे देवाद्णवतो न विद्या सवेभावदा ॥ १०५६ ॥ 
इति चोदयितुरऽत्र चत्वारथोदहेतवः । 

तो य इत्यादिवाक्येतुर्भिस्तननिरस्यति ॥ १०५७ ॥ 
न ॒ताबदुचम जन्म सर्व॑भावगप्रयोजकम्‌ । 
उत्तमस्याऽपि देवादेः सर्वत्वं ब्रह्ममोधतः ॥ १०५८ ॥ 
यो यो देवेष्ठृपीणा बा मध्ये ब्रह्म व्यद्ुभ्यत्‌ । 
असावसावेव सर्वमभून्नान्यस्तु कथन ॥ १०५९ ॥ 


चेः 





"याग्ञान ०” इत्यादि। जेसे यागका ज्ञान अनुष्ठानके बिना स्वगैको नदीं देता, 
वैसे ही अनुष्ठानके बिना ब्रह्मज्ञान कैसे सर्वभाव दे सकता है * ॥ १०५३ ॥ 

गमौधान०? इत्यादि । ग्भाषान ऋतु कारम ही होता है, वैसे ही उत्तम 
कृतयुगम ही विद्या सर्वैमावको देती है, भन्यथा नहीं ॥ १०५४ ॥ 

शाज्ञा' इप्यादि। जैसे राजा करके छिए छृषिफर्को रोक जेता है, चैते 
ही यज्ञेकि भोगी इच्छासे देवता रोग सर्वभावकरो रोक ॐेते है ॥१०५५॥ 

(तस्मादु °" इष्यादि । इसलिए इस निकृष्ट कटियुगमे देवता्कि 
कणी भुरप्योको विचा सर्वभाव नहीं देवी है ॥ १०५६ ॥ 

(इति! इत्यादि । रेषा प्रन करनेवादेके प्रश्नके चार हेतुओंका (तबो यो' 
इत्यादि चार वाक्योते निरास करते है ॥ १०५७ ॥ 

(न तावदुत्तमम्‌ श्यादि । उत्तम जन्म सर्वभावका प्रयोजक नटी है, क्योकि 
देवादि उत्तमोको मी ब्र्मविच्यसे ही स्वमाव होता 2 ॥ १०५८ ॥ 

'्यो यो! इत्यादि । देवता यओौर ऋषिर्योमे से जितत जिधको ब्रह्मज्ञान 
इभाः वहे बही सव हो गया, जन्य के नही ॥ १०५९ ॥ 
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मनुष्याणां तथा मध्ये ब्रह्मवित्‌ सर्वभावभाक्‌ । 

विद्याविद्ये एव तस्मात्‌ सर्वत्वान्यत्वकारणे । १०६० ॥ 
बरह्म वा इदमग्रेऽभूदिति विधाधिकारिता । 

भूयते ब्रह्मणो ब्रह्म सर्वजातिषु तत्समम्‌ ॥ १०६१ ॥ 
न पश्वादेः सर्वमावप्रसद्वो बोधव्जनात्‌ । 

शुद्रजातिस्तु विदुरः सति बोधे स्वयुच्यत ॥ १०६२ ॥ 
यागविद्यवाऽऽत्मविच्ा नाऽनुष्ठानमपेशषते । 

फरदान इति ज्ञेय॑वामदेषनिददयेनात्‌ ॥ १०६३ ॥ 
बरह्मात्मत्व वामदेवः पश्यन्‌ मन्वादिरूपताम्‌ । 

प्रतिपेदे ध्यनुष्ठानावसरस्तस्य को बद ॥ १०६४ ॥ 
प्रयोजन च विद्याया अनुष्ठानेन फि भवेत्‌ । 
किमन्तरायापगमः छि वा जन्मनिरोधनम्‌ ॥ १०६५ ॥ 








(मदुष्याणाम्‌ ०” इप्यादि । वैसे दी मनुष्योकि मध्यमे ब्रह्न दही 
सर्वमावको प्राप्त होता है, श्सङ्पि विद्या सर्वेमावकी कारण दै जौर भविदा 
मेदी कारण हे ॥ १०६० ॥ 

ब्रह्म वा इष्यादि । श्रह्म वा॒हदमग्रेऽमूत्‌' इस॒ वाक्यम विद्यका 
अविकारी जुद्धि भादिसे उपहित ब्रह्म ही सुना जाता हैः वह ब्रह्म स जातिर्यमे 
एक --सम--है ॥ १०६१ ॥ 

+न पर्वादेः इत्यादि । यपि पञ्च भादिभे ब्रक्ष सम दै, तथापि ज्ञानक 
भमावसे उनको सर्वमावका प्रसङ्ग नहीं होता । शूद्रलातिवलि विदुर तो ज्ञानके 
होनेपर मुक्त दो गये ॥ १०६२ ॥ 

'यागविधेवा० इत्यादि । यागविघयाकी तरह भामनिद्या एरदानमे 
अनुष्ठानकी भपेक्षा तदी करती, यह वामदेवके दष्टान्तसे जानन 
चाहिए ॥ १०६२ ॥ 

श्ह्मात्मत्वम्‌' इत्यादि । ्रहमा्मभावको देखते हए वामदेव मनुः 
सूर्य॑ आदि ख्पताको भा हुए, क्योकि गभे जनुष्टानका जवसर ही उ नको कषां 
था८॥ १०६४ ॥ 

श्रयोजमभ्‌) इत्यादि ! अनुष्ठाने निबाका प्रयोजन मी क्या दोगा! 
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पूमरथावरसितिः फिवा यद्वा बाह्योर्थबाधनय्‌ । 

अन्यद्वा किञिदत्र स्यात्‌ सर्वमेतदसम्भवि ॥ १०६६ ॥ 
ब्रहमप्राप्यन्तरायस्य प्रत्यकसंमोदरूपिणः । 

्रत्यनिज्ञानतो ध्वस्तौ कोऽन्तरायोऽन्य उच्यताम्‌ ॥ १०६७॥ 
सकृदात्मप्रू्येवं॒निरुणद्धयखिल भवम्‌ । 

विद्या मोहनिरासेन रोद्धव्य जन्म ई ततः।॥ १०६८ ॥ 
अविदा्वंसमत्रेण पुमर्थं समाप्यते । 

आनन्दश्य सखषटपत्वादर्थनीयान्तर नहि ॥ १०६९ ॥ 
नाऽबाधित्वेह बाध्याथं बाधको बाधकात्मताम्‌ | 

ठमतेऽतः स्यरुभ्ध्येव विद्या बाध्य प्रबाधते ॥ १०७० ॥ 
सम्यग्लानरिखिष्ु्टमोहतस्कायरूपिणः । 

अपेक्ष्य शिष्यते नाऽन्यदतः स्यादनुदितिः ॥ १०७१ ॥ 
क्या अनुष्ठानिका विज्नकी निगृत्ति प्रयोजन है अथवा जन्मका निरोध ही 
भरयोजन है ॥ १०६५ ॥ 

(ुमर्था० इत्यादि । अथवा क्या पुरषाथेकी भाति प्रयोजन दै या बाह्य पदार्थो 
बोध प्रयोजन है भथवा कोई अन्य ही पयोजन हे " यह सब असम्भव है ॥१०६६॥ 

ब्रहमप्राप्त्यस्य ० इत्यादि । ब्रह्मपाधिमे विन्न प्रत्यगासमाका अज्ञान दी 
था, उसका प्रप्यगाप्मके ज्ञाने जव नाच हो दही गया तब बतराो कि दृरा 
कौन-सा विन्न है  ॥ १०६७ ॥ 

^सङृदात्म ० इध्यादि । एक वार है आत्माछार इत्तिसि ही विचा 
अज्ञानको नष्ट करके सारे दी ससारका निरोध करं देती , फिर निरोष 
कृरनेके योग्य जना कौन-सा र जाता है ॥ १०६८ ॥ 

'अविधाध्वस ० शईप्यादि । अविदयके नाद्यमात्रसे पुरुषार्थकी समापि 
हो जाती है, थानन्द अपना स्वरूप ही है, इस दशमे अन्य कुछ भी पानके 
योग्य नहीं है ॥ १०६९ ॥ 

(नाऽबाधित्वेहः इत्यादि । बाध करने योग्य अर्थका बाध किए बिना 
को भी बाधक बाधकताको प्राप्त नहीं होता, इसकिए विद्या भपने स्वरूपके छामसे 
ही बाध्य जगत्का बाध कर देती ह ॥ १०७० ॥ 

(सुप्यग्ान०' इत्यादि । यथायं ज्ञानरूपी अभित जिसके शक्चानके 
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अनात्मबुद्धिसत्यत्वनिबारणमपेश्षते । 

अनुष्ठित्येति चेन्मेव सत्यत्वस्याऽप्रसक्तितः | १०७२ ॥ 
ध्वान्तादिषस्मरे प्रत्यगदैतात्मावबोधने । 

्रतयर्थिनि स्थितेऽनात्मधियां स्यात्‌ सत्यता तः ॥ १०७२ ॥ 
तस्मात्‌ पर्यन्वामदेवः प्रतिपेदे इतीरणात्‌ । 

विद्याकाठेव सर्वाधिनं विरुम्बादितीक्ष्यताम्‌ ॥ १०७४ ॥ 
वामदेवस्य मन्वादिरूपाप्तिनं विरुध्यते । 
उपाधिमात्रभेदेन  वरस्तुत्तेक्यसम्भवात्‌ ॥ १०७५ ॥ 
वामदेवो मनुः द्वयं इति शब्देरुपाधयः । 

मूटग्यवहतौ मान्ति विद्द्व्यवहूतौ त॒॒चित्‌ ॥ १०७६ ॥ 





कार्यका दाह हो गया, उस्तके र्षि जओौर किसी भपेक्षा रीष रह जाती 
ह ' इसर्पि ज्ञानके भनुष्ठानकी अपेक्षा नही है ॥ १०७१ ॥ 

“अनास्म ० इत्यादि । अनालबुद्धिम सप्यताकी निक्त हिप अनु 
छानकी भपेक्षा हे, यह भी नही कह सकते, क्योकि अनासबुद्धियोमे सत्यताक 
प्रा्ति ही नहीं हे ॥ १०७२ ॥ 

।धवान्तादि °” इप्यादि । भज्ञान भौर भज्ञानके कार्यका नार करनेवाले प्रत्यक्‌ 
अद्धितीय भात्मज्ञानषूपी शश्रुके रहते इए अनासबुद्धिर्योको सत्यता 
कैसे प्रा्ठ हो सकती है " ॥ १०७३ ॥ 

(तस्मात्र इत्यादि । इसलिए (पदयन्वामदेव प्रतिपेदे ( देखते दी 
वामदेव सर्वभावको प्राप्त हो गये ) इस फथनसे विदयाकार्मे ही सर्वैमावकरी 
रातति होती है, विङम्बसे नही, यह समक्ता चाहिए ॥ १०७४ ॥ 

"वामदेवस्यः इत्यादि । वामदेवको मनु, सूयं आदि खूपकी प्रपि विरुद्ध 
मही है, क्योकि केवर उपाधिका ही मेद होनेसे तत्त्वपदाथेकी एकताका समव 
है । उपायिमात्रका मेद दै, उपहित चैतन्ये वास्तव भेदके अभावसे शास्ते 
मनु सूर्यं मादि खूपकी पराधि विरुद्ध नहीं है, यह भाव दै ॥ १०७५ ॥ 

वामदेवो ०” इत्यादि । मूके व्यवहारे तो वामदेव, मनु मौर सूयै--इन 
शब्दोसे उपाधिर्यौ मतीत होती है ओर विद्वानके व्यदहारमे तो चैतन्य ही मतीत 
होता है ॥ १०७६ ॥ 
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न चितो वामदेवे वा मनौ बाज््येषु वा भिदा । 
तेन॒ मन्वादिचिद्रामदेवेन प्रत्यपद्यत ॥ १०७७ ॥ 
यत्तु पूण्ययुगे सर्वमाबो न तु कठाविति। 
तदसत्‌, बधसाध्यस्य पण्यकालानपेक्षणात्‌ ॥ १०७८ ॥ 
न द्य॑ग्रहणापेक्षो बोधानिद्राक्षयः क्रचित्‌ । 
तथा न स्वभावोऽयं कालमेदमपेकषते ॥ १०७९ ॥ 
य॒एतदयपि वेदाऽह बरह्मास्मीति सदेव सः । 
इदं सवे भयत्येव यदिदं जगदीश्ष्यते ॥ १०८० ॥ 
अविचारितरम्यस्य नामरूपात्मकस्य यत्‌ । 
अगतो वास्तवं हप सत्तस्व ब्रह्म तद्भवेत्‌ ॥ १०८१ ॥ 
तादग्बरह्माऽ्हमस्मीति साक्षात्छृतवतः कथम्‌ । 
सर्थ॑भावे विवादः स्यात्‌ सर्वाख्यं ब्रह्म नेतरत्‌ ।॥ १०८२ ॥ 





न्‌ चितो इत्यादि । वामदेवे, मुम तथा अन्य पुरुषं चितिका मेद 
महीं है, इससौ वामदेवने मनु आदि चिति प्राप की ॥ १०७७ ॥ 

"यत्तं पुण्ययुगे इ््यादि । जो यह कहा है था कि पवित्र युगमे सर्वमावं 
होता है, कश्युगमे नहीं होता, सो समीचीन नहीं है, क्योकि ज्ञानका फं 
अन्वयन्यतिरेकसे सिद्ध है, उसमे पण्यकारकी क्षा नहीं है ॥ १०७८ ॥ 

“न दयेप्रहणा ०" इत्यादि । जसे बोधसे होनेवारा निद्राक्षय कभी सूयं 
अहणकी अपेक्षा नही करता, वैसे ही यह सर्वभाव काल्मेदकी कभी शपेक्षा 
नहीं करता ॥ १०७९ ॥ 

ध्य एतद्चपिः इत्यादि । इस कारम भी जो सदा ही “भहम्‌ जकषास्मि, एसा 
आनता है, वह यह सव हो जाता है, जो कि यह जगत्‌ दीखता है ॥ १०८० ॥ 

अविचारित ०! इष्यादि । विचारके बिना रमणीयं प्रतीत होनेवारा जो 
यह नामरूपामक जगत्‌ है, “इसका जो वास्तवस्वरूप टै, वही सत्‌ तत्व 
अर ६ ॥ १०८१ ॥ 

तादग्‌ जह्य ०* इत्यादि । वेसा जहम दर, रेसा साक्षात्कार लिक पुरुषको 
हो चुका है, उसके सवभावम विवाद कैषा * क्योकि सर्वतामवास तक्ष हीह, 
अन्म नहीं है ॥ १०८२ ॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण ] माषलुवादसहित १०८९ 
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न्य्य्थय्यपयय =-= --------- य्व कि 


नामरूपे त॒ नो सर्वे तयोर्मायामयस्वतः 1 
ब्रहव वास्तव सवै ज्ञानेनैव तदाप्यते ॥ १०८३ ॥ 
ब्रहैव निखिलो जन्तुर्बोधात्‌ प्रागपि वस्तुतः । 
अब्रह्मत्वमबोधात्‌ स्याद्वोधात्तु ब्रह्मता ततः ॥ १०८४ ॥ 
बरह्ममोधात्‌ सर्वेमासो मवेत्‌ कृतयुगेन किम्‌ । 

न निवारथितं शक्यः सर्वभाव; करावपि ॥ १०८५ ॥ 
नराणामधमर्ित्वात्‌ सर्वमावं दिवौकसः । 

वारयन्ति हविर्भोक्तु तेदेत्तमिति चेन्न तत्‌ ॥ १०८६ ॥ 
तस्य ज्ञातात्मतच्स्य प्रध्वस्ततमसो यतेः । 

इन्द्रादयोऽपि नैवाऽरं सर्वभावाश्निवारणे ॥ १०८७ ॥ 
यदचपीज्ञा चरणां देवास्तथापि ब्रह्मवेदिनः । 

अनीश्षाः प्रतयुतेतेषामात्मा भवति त्लवित्‌ ॥ १०८८ ॥ 
ईशेशितव्यसम्बन्धः प्रत्यगङ्ञानहेतुजः । 

ज्ञानी ज्ञानात्तमोध्वस्तावीश्वराणामपीश्वरः ॥ १०८९ ॥ 


रह ही बास्तवमे सव दै, वह ऋहज्ञानसे ही प्राप हेता है ॥ १०८३ ॥ 

(रहे इत्यादिसे। बोधसे पठे भी सब जीव वास्तवे ब्म दी हे । 
अबोधे दी भत्रता हई ह, इसरिए बोधसे दी ब्रह्मता प्रात होती है ॥१०८७॥ 

श्रहममोधात्‌ इप्यादि । तरहबोधसे सर्वभाव होता है, किर ृतयुगसे क्या, 
कृरगमे भी सर्वमावका निवारण नही हो सकता है ॥ १०८५ ॥ 

(नराणाम ० इत्यादि । मनुष्य देवताओोंके अधमण ( ऋणी ) है, 
इसि मनुप्योके द्वारा किये गये यज्ञका भोग करनेके किए देवता छोग मनु्योकि 
सरवेमाव्ठो रोक ठेते दै, यह कहना समीचीन नही है ॥ १०८६ ॥ 

तस्य ज्ञाता इस्यादि । आसतत््वके शानसे जिसका भ्ञाना्बार 
नष्ट हो चुका हे, रेते संन्यासीके सर्वभावकी भाधिके निवारणमे इन्द्रादि दैवता 
समथ नदी होते दँ ॥ १०८७ ॥ 

(वद्पीकशचाः इत्यादि । यथपि देवता ढोग॒मनुष्यकरि दर है, तथापिं 
भज्ञानीके ईर नहीं है, भयुत तत्तज्ञानी--इन देवत्रा भालमा है ॥१०८८॥ 


“हेदितव्य °” इ्वादि । दैव -ईशितव्य सम्बन्ध प्रत्यगासाके अज्ञानः 





१०९० बृहदारण्यकवातिकरसार [ १ अध्याय 








अधमणो मवेदज्ञो देवादेने ठु वच्लवित्‌ ! 
देवाचैश्वर्यविषयव्यतिक्रान्तत्वहेतुतः ॥ १०९० ॥ 
नन्व्गस्य न विस्लम्मः कमायुष्ठान आपतेत्‌ । 
देवपित्रा्ुत्तमणैः फरवारणसम्भवात्‌ ॥ १०९१ ॥ 
नेवम्‌ , देवेश्चकारादीनपेशषयेव तत्वतः । 
कर्मणः फलदानायाऽयुङ्ला ईष्वरादयः ॥ १०९२ ॥ 
प्रतिबध्नन्ति पत्रेते एल तत्राऽन्यकर्मणः । 
प्ररस्य एर दातुमेवेतदबजानते ॥ १०९३ ॥ 
अतः कमप्रधानत्व श्रुतिस्मृतिषु सम्मतम्‌ । 
तत्तच्छान्ञेषु काल देरपि प्राधान्यमीरितम्‌ ॥ १०९४ ॥ 





ट्य कारणसे उषत्ं इभा दै; ज्ञानसे बन्ञानका नाश करके ज्ञानी तो 
दैधरोका मी ईैखवर हो गयाहै अर्थात्‌ वह सवीस्मा होनेसे परतन 
नहीं रहा ॥ १०८९ ॥ 

अधमर्णो इत्यादि । देवताथोंका अधमण अज्ञानी है, तच्वज्ञानी उनका 
भषमणे नहीं है, क्योकि देवताओके ेवर्यका विषय जो कमीधिकार है, उसे 
वह रहित हो गया है ॥ १०९० ॥ 

नन्वन्ञस्य' इत्यादि । देवः पितर थादि उत्तमर्णो द्वारा फरक निवारणको 
सम्भव होनेसे अज्ञानीको कमानुष्ठानमे विश्वास नहीं हयेगा, रेसी परिस्थितिमे क्म- 
काण्डके णपामाप्यसे उपनिषदोमे सी अपरामाण्य होगा, यह माव है ॥ १०९१ ॥ 


निवस" इत्यादि । एसा नहीं कहना चाहिए, देव, ईश कारु ादिकी 
जपेक्षासे ही क्म क्या जाता दै, इसङ्िए रदवरादि कर्मके साधक होने 
कर्मका फर देनेके शि अनुकर होते है । १०९२ ॥ 

श्रतिबध्रन्ति इप्यादि । जापर ये फरुका प्रतिबन्ध करते षै वहां 
अन्य प्रं कर्मका फक देनेके किए उत्त कर्मकी उपेक्षा करते है, नष्ट 
नहीं करते ह ॥ १०९३ ॥ 

अतः क्म °” इत्यादि । इसीङपि श्रुति सौर सतियो कर्मको प्रधान माना 
है एव अन्यान्य शाल्लमे कारदिदी भी प्रघानता दी गर & ॥ 9 ^ ९४ | 


चतुर्थं श्रमण | माषाजुवादसदित १०९१ 


कर्मकाडठेश्वरादीनां फलदानबिवक्ष्या । 

प्राधान्य, वस्तुतः स्वं सर्वत्राऽपि ह्यपेक्ष्यते ।॥ १०९५ ॥ 
सत्यणप्युणित्वे देवाद्या नाञज्ञानां कर्मणः एठम्‌ । 
प्रतिबभ्नन्ति वक्तव्यमवृणज्ञानिना किश्ु ॥ १०९६ ॥ 
न वेहाऽविहुषोऽपि स्यादृणित्व हेत्वसम्भवात्‌ । 

न किञिनः सुरः अत्तमृणित्व येन नो मेत्‌ ॥ १०९७ ॥ 
शास्ञादणित्वमिति चेत्‌, न, शाक्ञास्याऽर्थवादतः 
अवदानविधेरर्थवादो णिचः श्तौ ॥ १०९८ ॥ 
पू्वमप्यनुणः पश्रादेवानामन्तरात्मताम्‌ । 

गतो ब्रोधादस्य देवाः कथ सयुः प्रतिबन्धकाः ॥ १०९९ ॥ 








“कर्मङाले ०” इत्यादि । कर्म, कार, ईश्वर आदिम फएकरूदानकी विवक्षासे 
प्रधानता कही गई है, वास्तवम कर्मके सहकारी होनेसे सवकी सर्वत्र 
अपेक्षा है ॥ १०९५ ॥ 

(सस्यप्यणित्वेः इत्यादि । ऋणी होनेपर भी देवता भादि भज्ञानियोके 
कर्मके फलम प्रतिबन्ध नही करते दै, देसी दशाम ज्ञानि्ोके, ज कि 
देवताओके ऋणी नदीं है, फलका प्रतिबन्ध करते है यह कैसे कदं 
सकते है ॥ १०९६ ॥ 

(ने चेहाऽविदुषो०? इत्यादि । भङ्ञानी भी देवतार्थोका ऋणी नदीं है, 
क्योकि ऋणी होनेका कोई कारण नही है, देवतानि हमं कुक दिया नहीं 
है, जिससे कि हम उनके ऋणी दौ ॥ १०९७ ॥ 

श्लाज्ञादृणि०' इत्यादि । (जायमानो वै ब्राह्मण" ( उपपन्न होवा दयी 
ब्राह्मण तीन ऋणोसे युक्त होता £ ) इत्यादि श्रतिसे यदि ऋषणित्व को, तो 
समीचीन नही है, क्योकि वह श्रुति हृदयस्य ऽवति, इत्यादि अवदानविभिका 
रोष होनेसे अर्थवाद है ॥ १०९८ ॥ 

धूर्वमप्यचृणः" °इत्यादि । यँ परे भी अनृणी पश्चात्‌ ज्ञानसे 
देवताभोंके थन्तरात्मा हए ज्ञानीके सर्वैमावका देवता कैसे प्रतिबन्ध कर्‌ 
सकते दै : ॥ १०९९ ॥ 


१०९२ बृहुदारण्यकवारतिंकसार [ १ श्रष्याय 








इत्थ॑ये सर्वभावस्य बारफाशोदहेतवः । 

उन्मूठितास्ते निविधः स्वभावो भवेत्ततः ॥ ११०० ॥ 
अत्र केचिर्सर्व मावो जीवतो नेति मन्वते ॥ 
विद्यासन्तत्यभाषाच्च रागादिप्रस्ययोत्थितेः ॥ ११०१ ॥ 
जीवतो यद्यविधयेयं निवर्तेत तदाऽऽनिशम्‌ । 

विद्या सन्तुयात्तेन रागा्यवसरो नहि ॥ ११०२ ॥ 
हदयन्त एवाऽऽमरण रागाचा विदुषामपि । 

अतोऽन्त्य एव॒ बोधोऽपमविद्याधिनिवत्तङः ॥ ११०२ ॥ 
न चाऽनिवृत्ताविद्यश्य सर्व॑मावोऽस्ति जीवतः । 
तस्मान्मरणकारीनविद्यया सर्वतो भवेत्‌ ॥ ११०४ ॥ 
मेवं बोधः किमन्स्यत्वादविचाया निवतेकः । 
बहेफविषयत्वादया कि बाऽन्त्यत्रह्मधीत्वतः ॥ ११०५ ॥ 


इत्थम्‌ इत्यादि । इस प्रकार सरवेमावके प्रतिबन्धक तकके जो हेतु थे, उन 
सवका उन्मूरन हो गया, इसरिए सर्वभाव निर्वित्न ह सकता है ॥ ११०० ॥ 

“अत्र केचित्‌! इत्यादि । यापर को कहते है--जीवित भवस्थामे 
सर्वभाव होत्रा ही नही दहै, क्योकि रागद्रेषादि प्रप्य्योके उत्पन्न हनि 
ब्रह्मवियाका प्रवाह नहीं हो सकता ॥ ११०१ ॥ 

(जीवतो इत्यादि । क्योकि यदि जीवित अवस्थामे भविद्या निवृत्त 
हो जाय, तो रिरन्तर विद्याफे सन्तानके होनेसे रागद्धेषादिका अवसर 
ही नही है ॥ ११०२॥ 

॥इशयन्त' इत्यादि । विद्वानोंको भी मरणपरथन्त रागादि देखे जते, 
इसरङ्एि अन्तकराल्का ही बोध अविद्या निवर्तकं हे ॥ ११०३॥ 

न चानिवृत्ता ० इत्यादि । अवि्यके निशृतत होनेपर भी जीवित अवस्थामे 
सर्वभाव नहीं हो पकता हे, इसकिए मरणकालीन विद्यसे स्वभाव 
होता है ॥ ११०४ ॥ 

मेवं बोधः" इत्यादि । यह समीचीन नहीं है, क्या ज्ञान अन्त्य होनेसे 
सविधाका निवतेकं है * अथवा ब्रहमविषयक होनेसे या अन्त्य ब्रक्षविषयक्‌ श्नान 
होनेके कारण भविययाका निवतैक है * | ११०५ ॥ 


चतुर्थं ब्राह्मण ] माषाडवादसहितं १०९३ 





अनेकान्तिकमन्त्यत्वमज्ञानिमृतिबोधने । 

्रहेकविषयत्व च प्रथमे ब्रह्ममोधने ॥ ११०६ ॥ 
अन्त्यवब्रह्ममतित्रख न शृष्टान्तोऽस्ि कथन । 
केवरव्यतिरेफित्व न, सपशषस्य सन्छतः१। ११०७॥ 
अविदयाधातिनी श्यक्तिधीः सपक्षो भवेदिह । 
अनभ्यवसितो हेतुः सपक्षावततेनाद्धवेत्‌ ॥ ११०८ ॥ 
यथकैकोऽन्त्य आद्यो वा बोधोऽविदां न नाश्चयेत्‌ । 
विद्यसन्ततिरेवाऽस्तु तद्यविधानिवत्तिका ॥ ११०९ ॥ 
अपिच्छिन्निवाऽऽमरणं सन्ततिः कि निवर्तिका । 

विच्छिन्ना वा तत्र तावदविष्छिसा न सम्भवेत्‌ ।॥ १११० ॥ 


(अनेकान्तिक ०) इ्यादि । अज्ञानीके पत्युकार्मे होनेवाले बोधम अन्त्यस 
व्यभिचारी है, क्योकि अज्ञानीके मरणकार्का बोध अन्य तो है, परन्तु उससे 
सवीसभावकी प्राप्ति नहीं द्योती । ब्रह्मविषयक होनेसे ज्ञान अज्ञानका निवर्तक है, 
यह द्वितीय पक्ष तो प्रथम ब्रह्मवोधमे भी है ॥ ११०६ ॥ 

अन्त्य ० इत्यादि । अन्त्यकारका बह्मविषयक बोध ही अन्ञानक्रा निवर्तक 
होता है, रेसा माननेमे कोई द्टान्त नहीं है, इसङिए्‌ पक्षमात्रमे इति होनेके 
कारण हेतु भपाधारण अनैकान्तिक है, क्योकि 'सति सपे पक्षमात्रवृत्तिरषाधा- 
रण › ( सपक्षके होते हृए जो हेतु पक्षमत्रमे रहनेवाङा हय, वह अम्राधारण होता 
हे), पेसा यसाधारणकां रक्षण है, अत॒ इस दहैतुका सपक्ष होनेसे यह केवछ- 
म्यतिरेकी नहीं हो सकता ॥ ११०७ ॥ 

(अविद्या ० इत्यादि । क्योकि अज्ञाना नाश्च करनेवाला श्॒क्तिका ज्ञान 
यहा सपक्ष ६ै। शुकतिकञानखूप सपक्षमे ब्रह्मविषयकत्र तो नहीं है, परन्तु 
भज्ञानका बृह निवतैक अवय टै, इसरिए तुम्हारा दहतु अनष्यवपित--भनै- 
कान्तिक--है ॥ ११०८ ॥ 

“यदयक्षिको०" इत्यादि । यदि एक एक न्य वा प्रथम बोघ भविघाका 
नाष नही दै, तो विद्माक्ी सन्तति ही अतिधाकी निवतैक दै, ह 
कहना चाहिए ॥ ११०९ ॥ 

८अविष्छिजनेवा ०? इत्यादि । कष्या मरणपरयन्त अविच्छिन्ना ८ जिसका 
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सति भोजनसुप्यादावविच्छेदः कथ भवेत्‌ । 
भोज्ञनादिनिरोषेऽपि धीग्ठान्या नाऽस्ति सन्ततिः ११११ ॥ 
यदि विच्छिन्नसन्तानः स्यादविच्यानिवतंकः । 

तदा मरणकालीनः प्राचीनो वेति कथ्यताम्‌ ॥ १११२ ॥ 
मरणे तु न विश्वासो दिकषिकावकश्षवर्तिनः। 
जञानसन्ततिनिष्यत्तौ तमोमात्रसमाभितः ॥ १११३॥ 
प्राचीनोऽप्येष सन्तानो निथितः किमियत्तया । 

उताऽनिथित आदे तु नाऽस्ति निश्वयकारणम्र ॥ १११४ ॥ 
सन्तत्यारम्भकधियामियत्तानवधारणात्‌ । 

इयता युक्तिरित्येष न स्याच्छाक्चार्थनिर्णयः ॥ १११५॥ 





विच्छेद न हो, पेसी ) सन्तति भविच्याकी निवर्त है अथवा विच्छिन्न 
( बीच बीचमें होनेवाली ) सन्तति अविद्याकी निवर्तक है * भविच्छिन्ना सन्ततिक्षा 
तो सम्भव है नहीं ॥ १११०॥ 

सतिः इत्यादि । स्यो प्रोजन, सुषुप्तादिके होते इए ॒विद्यासन्ततिका 
अविच्छेद कैते हो सकता है । मोजन, सुषुप्ति भादि कारको छोडकर अगि- 
च्छिन्न सन्तति भवियाकी निवतेक है, यह मी नहीं कह सकते, क्योकि थन्य 
कारम मी बुद्धिकी ग्लानिसे ( चमसे) सन्ततिका तरिच्छेद हो सकता 
ह ॥ ११११॥ 

यदि" ह्यादि । यदि विच्छिन्न सन्तानवाा बोध अविचयाका निव 
है तो मरणकारीन सन्तान अग्ाका मिवतैकं है अथवा उससे पहला 
भविदयाका निवतेक है " यह बतढाना चाष्टिए ॥ १११२॥ 

(मरणे तु इत्यादि । मरणकाङ्मे ज्ञानकी सन्तति होगी, इसमे तो विश्वास 
& नही है क्योकि दिकिका भादि मरणकारके चिह-विरोषसे परवश होकर निबिड 
मखरूपी जन्धकारमे ही वह मम रक्ता षै ॥ १११३ ॥ 

भ्राचीनोऽप्येषः इ्यादि । मरणसे पू्वाकका मी सन्तान इयत्ता 
. .परिमाणसे ) निश्चित है अथवा निश्चित है " प्रथम पृक्ष निश्वयका कों 
कवी है ॥ १११४॥ 

त्वा) इत्यादि । विदयवरतिकी मन्निः णरिमाणका शासत्रसे निणैय 


चतुरं बराह्मण | भाषानुवाद्सदित १०९५ 


ए वकन्यकनकर्नकर्क्का्कान्वणक्रन्नक्व्यदा्वकानकरकन्नकन्कनक्नकन्कन्वकन्क्ककन्कान्यान्यावकय म 
क नि मी म क क वक ष्कवकरषकण्करकवषकयषक्द्यन्य 


अस्त्वनिधितसन्तानो मोक्षोऽप्यत्राऽस्त्रपाक्षिकः । 

ततः इत्वा कम कायां कर्मच्छिद्रेण सन्तति, ॥ १११६ ॥ 
इति मत्वा इवते ये कर्मच्छिद्रेषु सन्ततिम्‌ । 

नूलं॑ते नासिकाग्ेण बीकषन्ते घ्रयमण्डरम्‌ ॥ १११७ ॥ 
वस्तुतन्तरा त्वविद्या सृतन्त्रा नेन तेन सा। 

चभिः कतैमकतै वा स्वेच्छया नेव शक्यते ॥ १११८ ॥ 

यत एवमतो यो नः प्रत्यक्संमोहदनिषत्‌ । 

आदयोऽन्त्यः सन्ततोऽन्यो वा स बोधः सर्वभावद्‌ः ॥ १११९ ॥ 
न चाऽनिवत्तको बोधो मोहस्येत्यपि श्यताम्‌ । 

यतोऽचुभूयते मोहनिशृत्तिस्त्ववेदिमिः ॥ ११२० ॥ 





मषी हभा है कि इतने परिमाणसे मुक्ति होती है, इसलिए चाम अप्रा 
माण्य होगा ॥ १११५॥ 

(अस्त्व ०” इत्यादि । 'भासेत्येवोपासीत' इस श्रति द्वार विद्यकी सन्तति. 
मात्रसे अविद्याकी निडत्तिका सम्भव होनेके कारणं अनिथित सन्तान दी भंविचाका 
निवर्वैक है, इस पक्षम मी मोक्ष अपाक्षिक ( मिष्य ) हो सकता दै, इसङिए 
प्रतिदिन निष्य कर्मोको करके णनन्तरं ( कर्मविभान्तिकार्मे ) ज्ञानसन्तति 
करनी चदिए ॥ १११६ ॥ 

इति मत्वा! इत्यादि । यह समक्ष जो पुरुष कर्म करनेके दी बाद सन्तति करते 
है, वे रोग सचमुच घ्राण इन्द्रिये सूरयमण्डरका ददन करना चाहते द॥१११५] 

"वस्तुतन्त्रा इस्यादि । त्वविद्या तो वस्तुक अधीन हे, पुरषके अधीन 
नदीं है, इसक्िए्‌ पुरूष जपनी इच्छसे दुम्‌ ( करनेके छि ) गौर घकतुय्‌ ( न 
करतेके ठि ) समर्थं नदी है ॥ १११८ ॥ 

ध्यत एवमतो' इत्यादि । कि पेसा है, इसक्एि कोद मी बोधसन्तानः 
चाहे वह प्रथम हो या यन्त्य हो अथवा इन दोनोंसे कोद तीसरा दी क्यांनहोः 
प्रत्गामके यज्ञानका नाञ्च करके सर्वमावका प्रदान करता है ॥ १११९ ॥ 

+न चा०” इत्यादि । ज्ञान भज्ञानको निदत्त नही करता, रूसी शङ्का नदीं 
कैरनी चाहिए, क्योकि तच््वज्ञानियोको अज्ञानकी निवृक्निका अनुभव 
होता है ॥ ११२० ॥. 
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तिचासन्तत्यभावो यो जीवतः पूर्वैवादिना । 
्रागुक्तस्तत्र॒॒सन्तानमात्र तावदबारणम्‌ ॥ ११२१॥ 
प्रमेयमानसम्बन्धे धारावाहिकसन्ततिः । 

केन वारयितुं शक्या सर्वमेयेषु दशनात्‌ ॥ ११२२ ॥ 
थावज्ञीवमविच्छिन्ना सन्ततिश्वेन्न सक्यते । 

मा श्क्यतामविच्छिनसन्तत्या कि फर तव ॥ ११२३ ॥ 
तादृकसन्ततिदहीनस्य पुनभीन्त्युदये सति । 
रागदवेषानिरोधेन न एक्तिरिति चेच्छृणु ॥ ११२४ ॥ 
ुक्तिरायुक्षयात्‌ पूं प्रादा तब सम्मता । 

नाऽऽ, प्रारड्धमोगस्य देवेरष्यनिवारणात्‌ ।॥ ११२५ ॥ 
पधात्तनी तु या युक्तिः सा केनाऽपि न वायते । 
शगादिभिर्वायते सेत्येतत्स्याद्वालमाषितम्‌ ॥ ११२६ ॥ 


धविद्या ० इत्यादि । पूर्वपक्षीने जो यह कहाथा फ जीवित अवस्थामे 
वि्यासन्तति नदी हो सकती, सो भी समीचीन नही हे, क्योकि सन्तानो कोई 
रोक नही सकता ॥ ॥ ११२१ ॥ 

श्रमेय ०! इत्यादि । प्रमेय जौर प्रमाणका सम्बन्ध होनेपर धारावाहिक 
सन्ततिको कौन रोक सकता है " अर्थात्‌ कोई नहीं रेक सकता, क्योकि सभी 
रम्यम वह देखी जाती हे ॥ ११२२ ॥ 

ध्यावज्ञीव०' इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी यह के कि यावज्ीव (जीवनपयैन्त) 
भविच्छिन्न सन्तति वहीं हो सकती, तो इसपर हमारा यह्‌ कहना है कि भके ही 
न हो, क्योकि अविच्छिन्न सन्ततिसे तुम्हे क्या ठेना देना है भर्थात्‌ तुर उपसे 
कोनसा अभीष्ट होनेवाख है यह बतलमो ॥ ११२६ ॥ 

(तादक्सन्तति °” शइप्यादि । यदि तादश ( अविच्छिन्न ) सन्तति नहीं होगी, 
तो पुरषको पिरि भमका उदय होगा, इस परिस्थितिभे राग-दरष उदन्न हेगि, 
सङि शुक्ति नदीं होगी, यदि एेसा कहो, तो इसका भी उघर घनो ॥११२४॥ 

्ुक्तिरागुः°' इत्यादि । मरनेते पदडे पुम मुक्ति चाहते हो या पीछे " 
भथम पक्ष तो ठीक नहीं है, क्योकि भारञ्षभोगका निवारण तो देवता मी नहीं 
र्‌ सकते ॥ ११२५ ॥ 


“पथा्तनी' इत्यादि । मर्क पश्चात्‌ कार्की इको तो कौन इय 
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सश्ितारब्धयोक्ञानमोगाभ्या कर्मणोः क्षये । 

जन्महेतोरसड्ाबान्धुक्तिरेवाऽवरिष्यते ॥ ११२७॥ 

रागादिजन्येनाऽऽगामिकर्मणा शिष्यते नहि । 

प्रियाप्रिये ज्ञातयोऽस्य जगृहुः पुण्यपातके ॥ ११२८ ॥ 

्रह्मास्मबोधमात्रेण शाक्ञाथंस्य समाधितः । 

रागादयः सन्तु काम न तद्धाबोऽपराभ्यते ॥ ११२९ ॥ 
रागादिरोधादे पुक्तिमाहुस्ते प्रलये इतः । 

न युक्तास्तत्र रागादेनिरोधोऽभूदशेषतः ॥ ११३० ॥ 
तावानपि न पर्याप्नो निरोधो शक्तये, कथम्‌ । 
अर्पीयोऽहःसमभ्यस्तो निरोधोऽकं विध्ुक्तये ॥ ११३१ ॥ 
सकता है । रागादि उन्हे हया देगे, यह कहना तो बाङवचन है । [क्योकि प्रारड्धके 
नारासे नष्ट इए रागादि प्रतिबन्धक नही हो सकते, यह माव है ] ॥ ११२९ ॥ 

(सखिता० इत्यादि । ज्ञानसे सन्चित कर्मो ओर भोगसे प्रारब्य 
कर्मकरा नाश्च होनेपर जन्मका कोर हेतु दी नदीं रहता, श्सरिए केवर मुक्ति दी 
शेष रहती है ॥ ११२७ ॥ 

(रागादि ०” इत्यादि । रागादिसे उन्न होनेवले भागामी कर्मका विद्वान 
श्ठेष नहीं होता! ज्ञानीके परिय भौर अप्रिय पुण्य जओौर पर्पोको मित्र 
मौर दच्च हण करक्तेदै, इससे विद्वान आगामी कर्मक श्लेष नहीं 
होता है ॥ ११२८ ॥ 

(व्रह्मात्म ० इत्यादि । बक्ञाबोधमात्रसे श्चाल्ाथं समाप्त हो चुका दै, इसलिए 
तच्वज्ञाचीमे राग, द्वेष आदि मले दी यथेष्ट खपते रहे, परन्तु उनका सद्धाव ज्ञनीकी 
कोई हानि नहीं कर सकता [ क्वोकि वे प्रारब्ध कर्मका फल देनेके रिषिदी 
ज्ञानम भामासपसे विमान दहै ] ॥ ११२९ ॥ 

(रागादिरोधाये इत्यादि । रागादिके निरोषसे जो शुक्ति छढते दै, 
वे प्रर्यक्रारमे भुक्त क्यों न हुए, क्योकि उपरम तो उनके रागादिका पृणेरीतिसे 
निरोध षहो गयाथा॥ ११३० ॥ 

(तावानफिः इत्यादि । उतने चुर कार्ते अभ्यस्त भिरोषं मी जब सुक्तिके 
किए पर्याप्त न इभा, तन थेडे दिनोंसे अभ्यस्त निरोष युक्तिक किष पयीप 
होगा, यह केसे कद सकते ह : ॥ ११२१ ॥ 
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बोधाभाबादयुक्तिशथेदखर्ये तहिं बोधतः । 
धक्तिरित्येव वक्तव्यं कोऽथों रागादिरोधतः ॥ ११३२ ॥ 
रागादिष्वनिरुद्ेषु बोध एव न सम्भवेत्‌ । 
यदि तर्हिं निरुष्यन्तामाबोध ते बुयत्सुमिः ॥ ११३३ ॥ 
पथाज्ञ यदि मोधेन बध्यन्तेऽस्तु तथेव तत्‌ । 
अथाऽऽरब्धेन जन्येरम्‌ जन्यन्तां भोगसिद्धये ॥ ११३४ ॥ 
निरोद्धुं नहि शक्यन्ते रागाचा मोगहेतवः ¦ 
वुथत्सुबुद्धमृढानां मध्ये केनाऽपि धीमता ॥ ११३५ ॥ 
अभोगहेतवो ये स्युरविचारेनिभिताः । 
ते त॒ बुद्धबुथुत्युभ्या निरुध्यन्ते विचारतः ॥ ११३६ ॥ 
ये भोगेतवस्तेऽपि प्रबुद्धे भ्रष्टषीजवत्‌ । 
दर्यन्ते बोधद्ग्धशेन्नीरागादिः सुखी मवेत्‌ ।॥ ११३७ ॥ 
(्रोधाभावा०” इत्यादि । पूर्वपक्षी यदि यह्‌ कहे कि प्रर्यकार्मे बोधका 
शमाव था, इसरिए युक्ति नदीं इई, तो इसपर हम कहते हैँ कि बोधसे दी 
मुक्ति होती है, यदी कना चाहिए फिर रागादिके निरोधसे युक्ति होवी है, 
एसा कनेसे क्या ठभ ' ॥ ११३२ ॥ 
रागादि ०" इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी के कि रागादिक्ा निरोध म होनेपर 
बोधका ही होना समव नहीं है तो बोधपरयन्त जिज्ञायुोको निरोध करना चाह, 
यह्‌ मानना होगा ॥ ११३३ ॥ 
पश्वान्ु' इप्यादि । बोधके पश्यात्‌ यदि बोधते ही रागादिका बाध हो जाय, 
तो ठीकदीहे। यदि प्रारभ्धतसे वे उन्न होते तो मोगकी सिद्धिकरे रिण 
उष्त्र होने दो ॥ ११३४ ॥ 
निरोद्धुम्‌ इत्यादि । जि, जानी, भक्ञानी--इनमे से को$ भी 
बुद्धिमान्‌ मोगके दतु रागादिको नहीं रोक सकता है ॥ ११३५ ॥ 
“अभोग०? इत्यादि । जो मोगके हेतु नही है जौर केवर धनियेकसे उदयत 
हुए ह रेते राग भादिको ज्ञानी जौर भिञायु विचारसे रोक ठेते दै ॥११२६॥ 
धे भौग०' इत्यादि । जो भोगके हेतु रागादि षै वे मी यने हृष्‌ भनी 


भ; इरह बोषसे जञानीमे दग्ष हो चुके दै, पे 
भौर चली ह ॥ ११२७ ॥ के दै, इस वास्तवे जञामी राग॒भआदिे रदवं 
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आगमाद्वेद चेद्रह्म ब्र्षव मवति सयस्‌ । 
फलावस्थस्य च सतः फाऽतो रागादिपम्प्डुतिः ॥ ११२८ ॥ 
ज्ञाततत्वस्य न पुनभरान्तयुस्पचतिररैत॒तः । 

विरोषाज्ञानजा आंन्तिविंशेषज्ञानिनः इतः ॥ ११३९ ॥ 

यः सामाल्यग्रहो यच विरोषाग्रहण तथा | 

आरोप्यस्यैव संस्कारस्तस्रयं भ्रान्तिकारणम्‌ ॥ ११४० ॥ 
चिदार्मत्व तु सामान्य विरोषो बरह्मरूपता । 
भवेदारोप्यसंस्ारो हनादिरदैतवासना ॥ ११४१ ॥ 
तत्र बरह्मात्मविज्ञाने निदतुविंभरमः कथम्‌ । 

उदेति, डेतधीस्तेषा बाधितेवाऽतुवत्तते ॥ ११४२ ॥ 
तयाऽुब््याऽऽरब्धस्य शेषोऽप्यत्रोपयुज्यते । 

विद्यया सर्व॑मावह्च युज्ञानेनाऽनुभुयते ॥ ११४३ ॥ 


= (आगमात्‌ इत्यादि । साञ्चसे भिसफो बरदका ज्ञान हो चुका है, वह स्वय 
ब्रह ही है भौर फङावस्थामे स्थित है, शतः; उसी रागादि क्या हानि कर 
सकते ह : ॥ ११३८ ॥ 

श्ञावतच्वस्य इत्यादि । तखज्ञानीको फिर अमकी उदपत्ति हो, इसका 
को$ कारण नहीं ष, क्योकि विरोष धर्मके भज्ञानसे भ्रान्ति ह करती है, बह 
तो आसमाक्े नित्यमुक्त आदि बिरोष धर्मको जानता है, इसकिए उसको आन्ति 
कैसे होगी ‡ | ११३९ ॥ 

ध्य सामान्य ०” इत्यादि । भषिष्ठनका सामान्यूपसे ज्ञान, वि्ेष्पसे 
धज्ञान तथा आरोप्यकरे ज्ञानका संस्कार-ये तीन आान्तिके कारण है ॥११४०॥ 

"चिदात्मत्वमू्‌" इत्यादि । बिदासल्व॒सामान्यरूप दै, ब्रहमहपता विदोष- 
ल्प है जौर अनादि दैतवासना भारोप्यकषा संस्कार है ॥ ११४१ ॥ 

नत्र ब्रह्मात्म०' इत्यादि । भै ब्रह्म ह रेखा ज्ञान होनेपर भम कैसे 
हो सक्ता है, क्योकि कारणमूत विरोषद्पका अज्ञान नहीं है, इसलिए 
ज्ञानवान्‌ द्वतबुद्धिकी बाधित दी भनुदृतति होती है ॥ ११४२ ॥ 

(तयाऽनुृस्या ० इत्यादि । उस बाधित अभनुदृत्तिसे प्रारब्धके शोषका 
मोग होता है भौर परारन्धफर्का मोग करते इए दी तच्वज्ञानी विचयासे 
सर्वभावका भनुभव करता है ॥ ११४६ ॥ 
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देहादिरेव भोगस्य दहेतुने सखस्य वस्तुता । 
अन्रृतेनाऽपि भोगोऽस्ति खमन देहादिना यतः ॥ ११४४ ॥ 
वस्तुत्वमेव विद्येयं बाधते नाऽ्बृतात्मताम्‌ । 
नाऽधदर्धस्थश्रुस बाध्यं स्वधुसेकतविद्यया ॥ ११४५ ॥ 
बास्तवाशस्य दग्धतात्‌ प्रतीत्या मोगसम्भवात्‌ । 
जीबन्धुक्ति रथा प्रोक्ता प्रारग्धान्तमनिन्दिता ॥ ११४६ ॥ 
तस्मान्न जीयत; सर्वेभावः क्राऽपि विरुध्यते ¦ 

अह ब्रह्मेति यो वेत्ति सद्यः स्वं भवत्यसौ ॥ ११४७॥ 
आतमेत्येवेति विघायाः स्त्र यत्‌ त्रितं पुरा। 
तद्याख्यानमिद श्रुत्या संक्षेपेण समापितम्‌ ॥ ११४८ ॥ 
इत्थमदेयविायाः रत्रबत्ती उदाहूते । 

हेयाविां स्वकार्येण युक्तां सूत्रयति श्रतिः ॥ ११४९ ॥ 





'देहादिरेव इत्यादि । देहादि मोगके हेतु है उनकी सप्यता भोगकी 
हेत नीं ह, क्योकि स्वभमे मिथ्यामूत देह भादिसे मोग होता ही हे ॥११४४॥ 

ववस्तुत्वमेवः इत्यादि । यह विद्या वस्तुत्वका बाध करती है, मिभ्या- 
स्वरूपका बाध नदीं करती, क्योकि अपने युखकी एकताके ञानसे दर्पणस्य 
युखका बाध नही हुभा करता ॥ ११४५ ॥ 

वास्तवांशस्य" इप्यादि । वास्तव ज्र दग्ध हो चु है भौर परतीतिसे 
भोग हो सकता दै, इषु प्रारञ्धी समाघिपयन्त जीवन्सुक्ति कथाकी 
फो निन्दा नही कर सकता ॥ ११४६ ॥ 

"तस्मान्ना ०' इत्यादि । इस्ए जीवित धवस्थामे सर्वभावका को$ 
विरोधी नही है स्यो मे ब्रहम ह, इस प्रकार जो जानता ै, वह ज्ञानकाले ही 
सवात्मा हो जत्रा है ॥ ११४७ ॥ 

“आत्मेत्येव ०” इत्यादि । "आसेलयव' यह जो पहले नि्याका सूत्र का 
था, उसका यह व्याख्यान संकषेपसे शरतिने समाप्त कर दिया ॥ ११४८ ॥ 

इत्थमा ०' इत्यादि । इस प्रकार आदेय ८ अहण करने योग्य ) विधाका 
त्र भौर उसकी इति क दी गई भब जपने कार्यसषटित हेया (प्याग करने योगय) 
संविच्यको रति सत्रित करती दै ॥ ११४९ ॥ 
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स्वस्मादन्या देवतां य उपास्तेस्वनवेद सः। 

इति द्त्रमविधयायाः सकार्यायाः श्रवीरितम्‌॥ ११५० ॥ 
स्वब्रह्मत्वापरिज्ञानमविधाऽनर्थकारिणी । 

अन्योपास्त्या पारतन्ध्यमिहाऽन्थं इतीयंते ॥ ११५१ ॥ 
नन्वव्यादृतमन्ञान व्याकृतं काय॑मीरितिम्‌ । 

तदेव द्वयमत्राऽपि भूयः कस्मादुदीयते ॥ ११५२ ॥ 
शृणु विद्याफठे पसं विसंवादभ्रमोदयम्‌ । 
विनिवारयितु बोधविनिवत्यं विविच्यते ॥ ११५३॥ 
अभ्यात्ममधिदैवं च जीव्वेश्षत्कलिपका । 

हिधा शक्तिरविच्याया द्वैविध्यं तद्विविच्यते ॥ ११५४ ॥ 
स्वाभ्रयं मोहयेचयाऽसौ शक्तिर्जीवखकलिपिका । 

साऽस्य ब्रह्मत्वमावृत्य जनयेज्ञीवताभमम्‌ ॥ ११५५ ॥ 


श्वस्मादन्याम्‌! इत्यादि । भपनेसे भन्य देवताकी जो उपासना करता है, 
वह॒ भात्माको नहीं जानता है, इस प्रकार का्यसहित अविद्याका सूत्र ति 
दारा कहा गया है ॥ ११५० ॥ 

“सब्रह्मत्वा ०) इत्यादि ! भात्माके ब्रह्म्का अज्ञान दही अनथेकारिणी 
भविचया है, जन्यकी उपासनासे जो परतन्त्रता होती है, वही प्रृते भविचयाह्ृत 
धन्थं कहा जाता है ॥ ११५१ ॥ 

(नन्वन्याकृत ०! इत्यादि । भव्याङृत भज्ञान है जौर व्याहृत काये है, 
यह पटे कह चुके , फिर उन दोर्नोका यष्टा क्यों उङेख क्या 
जाता है  ॥ ११५२ ॥ 

4रृणु' इत्यादि । सुनो, विघाते होनेवाले मोक्षम फर पुरषोको निष्फ- 
कतके भमी निवृ्तिके छि बोधते निवर््यका ( निषेष्यके स्वरूपका ) विवेचन 
करिया जाता है ॥ ११५२ ॥ 

“अभ्यास्० इत्यादि ! जीवत्व जौर ईशवरतकीं कश्यना करनेवाडी 
अविचारी चक्ति अध्यास जौर मधिदेव मेदस दो पकार है, उन दो प्रकारोका 
विवेचन करिया जाता है ॥ ११५४ ॥ 

(साश्रयमू' इत्यादि । जो शक्ति अपने भाश्रयको मोदित कर देती है, 
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जीवोऽहमिति मृढोऽन्याघ्पास्ते देवतामयम्‌ । 

सेय मोहरी शक्तिविचयेव निवत्ते ॥ ११५६ ॥ 
त मोहयति या शक्तिः स्वाश्रय साऽऽधिदेविकी । 
आविर्भावतिरोभावौ व्याड़ृताग्याढृताभिधौ ॥ ११५७ ॥ 
प्रतिभासत एवैषा विदुषोऽप्यत्र जीवतः । 

तस्या प्रारब्धमोगान्ते प्रतिभासो निवत्तते ॥ ११५८ ॥ 
तामाधिदैविशी शक्तिमाहू्मयिति केचन । 
आध्यातििकीं मोहकरीमवि्येति प्रचक्षते ॥ ११५९ ॥ 
अविद्यामाययोभैदमात्यन्तिकमपाकरोत्‌ । 
यत्नाहिवरणाचायं उवे तस्वाकारमिन्नताम्‌ ॥ ११६० ॥ 


वही जीवसखकी कल्पना करती है भौर वह इसके ( जीषके ) ब्रहमत्वक। भावरण 
करके जीवत्व्नमको उन्न करती हे ॥ ११५५ ॥ 

(जीवोऽदम्र' इत्यादि । इससे भे जीव ह एेसा मानकर यदह अज्ञानी सन्य 
देवताकी उपासना करता दै, यह मोहकर शक्ति विद्यसे हीं निवृत्त 
होती टै ॥ ११५६ ॥ 

नन मोहयति, इत्यादि । जो शक्ति अपने आश्रयो मोहित नहीं करती, 
वह भाषिदेविकी शक्ति है । व्याङृतशब्दका अथं विभाव भौर भन्याहृत 
दब्दका अथे तिरोभाव हे ॥ ११५७ ॥ 

श्रतिमासतः' इत्यादि । जीवनकास्मे विद्वानष्छो भी ये दोनों भारते 
ही रहते है, भारब्धमोगके अन्तमं भतिमासर मी निकृत्त हो जाता है ॥११५८॥ 

(तमाधिदेविकीम्‌” इत्यादि । उस भाषिदैविकी शक्तिको को रोग 
माया कहते है थौर भाध्यासिकी मोहकरी शक्िफो विधा कहते ४ ॥११५९॥ 

“अविद्या ० इत्यादि । विवरणाचार्यने अविद्या ओर मायाके धात्यन्तिक 
भेदका निराकरण किया हे, उनके भिन्न-भिन्न आकार कदे टै । भाव यह है 
कि मूढ प्तरि ही विकषेपशक्तिकी भधानवासे आाषिदेविक शक्ति मथवा माया 
कही. जाती दै, वही मूर भृति भावरणद्किकी प्रधानवासे भष्यातमश्चक्ति 
शथवा जविद्या की जात्री दै । भाव्रणशक्तियो प्रते जीवम भिन्न भित्र 
ट, हिद एक ज्रीवमे विकी उसति होनेसे उब जीवे भआव्रणक़ी 
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सुष्टप्रकरणे तत्र॒ मायाकारः पुरोदितः। 
अव्याकृतगिरा तस्य कायं व्याढृतमीरितम्‌ ॥ ११६१ ॥ 
कर्मप्रकरणे स्वस्मिनिविधयाकार ईयते । 
स्पस्माद्धिना देवतेति धीरविद्याविञ्म्मिता ॥ ११६२ ॥ 
स्वस्य त्लमविज्ञाय यागदानादिकर्ममिः। 
स्वतोऽन्यदेबताः पाति ह्यनडान्‌ वणिज यथा ॥ ११६३ ॥ 





निदृत्ति होकर उस प्रङ्ृतिमे जीवलापादक भविद्यात्वकी निवृत्ति होनेपर भौ 
भन्य जीवेकि संसारका हेतु ओ मायाका स्वरूप है, वह निदत्त नहीं होता, 
क्योकि उन ओीर्वोके प्रारड्धसे वह प्रतिबद्धं है । उस मायास्वूपके नष्ट नं 
होनेपर मी विद्रान्‌का, देहपातके अनन्तर दही असङ्ग, शद्ध चेतन्यके साथ 
तादाप्य होनेसे, मायके साथ सम्बन्ध नहीं होता, इङ मुक्त पुंरषकी 
माया ओर मायके कारयेका प्रतिभास नहीं होता। को$ एकदेशी माया गौरं 
अनिद्याका भत्यन्तिकं मेद कहते है। विवरणाचार्यं॒भश्रीप्रकाश्चा्मचरणोनि इस 
एकदेशी मतका इस प्रकार निराकरण किया है- भाया चानिद्याच स्वयमेव 
मवतिः ( माया ओौर भिद्या आपी होती है) इस शति जौर भायै. 
वाज्ञानिच्ब्देन पठ्यते मुनिसत्तम ॥ इष्यादि स्मृतिके विरोधसे मामा भौर 
अविदयाका जो भेदव्यवहार है, वह उक्त आकारके मेदमान्नसे उपपन्न हो 
सकता है, इसक्िए माया सौर शविचयाका आप्यन्तिक भेद नहीं है ॥ ११६० ॥ 

श्युष्टिप्रकणेः इत्यादि । पदे सष्टिके पकरणमेँ अन्याङृतशब्दसे 
मायाका भाक्रार कहा गया है ओर व्याङ्ृतशचब्दसे मायाका काये कृषा गयां 
है ॥ ११६१॥ 

(कर्मप्रकरणे इत्यादि । इस कर्मके प्रकरणम तो अष्याङृतशब्दसे 
अतिदाका भकार कदा जाता है । भपनेसे भिन्न देवताको समह्लना दयी 
सविद्याका विरस है ॥ ११६२ ॥ 

(स्वस्य तश्वम ० इत्यादि । जैसे चैर वहन भादिसे व्यक पानं 
करता है, वैते ही स्वरूपके तत्को न जानकर याग, दान आदि कर्मोति यहं 
मसुप्य अन्य देवता्णोका पारन करता है ॥ ११६६३ ॥ 
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अपि भूरिपशो; पंस एकस्मिनपि तस्करः । 

हियमाणे पशौ दुःख कि सर्वापहारतः ॥ ११६४ ॥ 
पर्वसखतुखये नृषश्लौ ब्ह्मधीपरिमोषिणा | 

हियमाणे महद्‌ दुख स्यात्‌ सर्वेषां दिवौकसाम्‌ ॥ ११६५ ॥ 
तस्मादेषां तन्न प्रियं यन्मनुष्या विजानते । 

ब्ह्मात्मत्वमती देवाः प्रतिवघ्निति बोधनम्‌ ॥ ११६६ ॥ 
प्रमादिनो बहिथित्ताः पिद्यनाः कलहोत्सुकाः । 
संन्यासिनोऽपि दृश्यन्ते देवसंदूषिताशयाः ।॥ ११६७ ॥ 
धश्च: कममिदेवानाराध्येषामवुग्रदात्‌ । 

अन्तःस्थितो वेत्ति चेत्‌ ख ॒पारतन्ब्याज्निवर्ते ॥ ११६८ ॥ 





(अपिः इत्यादि । जिस पूरदषके पास बहुत पश्य हो, उनम से किसी एकको 
भी यदि चोर चुरा ठे जवे, तो उसकोदुस होता दै, फिर समी पश्भोकी 
चोरी होनेपर तो उसके दु"खका कहना दी क्या ह ' ॥ ११६४ ॥ 

(सर्वेखतुस्ये' इत्यादि । देवताभोकि सर्वस्वतुर्य इस मनुष्दूप प्क 
अब ब्रह्मज्ञानरूप तस्कर चुरा क्ता हैः तव समी देवतार्भकों बड़ दुख 
होता है ॥ ११६५ ॥ 

त्स्मादेषाम्‌' इत्यादि । इसङ्िए देवताओंको यहं भिय नदीं है कि 
भनुष्य छोग ब्रह्मासभावका परिज्ञान करं । इसकिए्‌ देवत्रा ढोग ज्ञानसे उलत्र 
होनेवाहे बरह्ातमभावका प्रतिबन्ध करते ड ॥ ११६६ ॥ 

श्रमादिनो" इृ्यादि । रफ देवता वित्तो दूषित कर देते षै 
इसी कारण संन्यासी भी प्रमादी, बहिमुख, पि्चन ८ निन्दक्‌ ) नौर करुप्रिय 
देखे जाते द । श्रवण आदिमे मनका समाहित न होना प्रमाद्‌ है, प्रमाद 
चित्तकी बहिसलताक्ा कारण है गौर बदिैलता परोत्कषौसदिष्णुलखमे ८ दुसरे 
उत्र्थको सदन न करनेमे ) कारण है बौर कर्ह कुतूहुक जौर प्रमादमे 
कारण है । शाराधना न करनेसे देवताभोकी अवज्ञाते चितम ये दोष 
उसन्न दो जाते ह, यह भाव है ॥ ११६७ ॥ 

शयश्च; दप्यादि । जब युमुश्ु पुरुष कर्मो देवतार्नोक्षा भराषन करक 
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यो देवपारतन्त्यस्य दैतुर्मोहथिदात्मनः 
ब्रह्मत्वबुध्या हेयोऽसाबित्येतदिह वण्यते ॥ ११६९ ॥ 
प्रामाण्यं क्मंकाण्डस्य देवाना प्रथुता तथा ! 

पशयुकरपेषु मूटेपु सवेन्न त॒ षिवेकिनि ॥ ११७० ॥ 
थमाभ्यारिमकाज्ञानं कर्माधिङृतिकारणम्‌ । 

बोधहेयं जगद्धेतोरव्यक्ताव्‌ प्रषिवेचितम्‌ ॥ ११७१ ॥ 
नन्वत्रह्मत्वधीयद्वदहं ब्रह्मेति बोधतः । 

निवतेते तथा दैतधीरप्यदेतमोधतः ॥ ११७२ ॥ 
ततश्च जीवतो बोधहेय किञ्चिदथेतर्‌ । 
भुक्तमोगख देहान्ते नह्वयतीत्यसदीरितम्‌ ॥ ११७३ ॥ 

नेष दोषो यती बोधः ढृत्स्ना्ञान दहन्नपि । 

न॒ दहेद्धोगहेतुत्वमारश्धप्रतिभन्धतः ॥ ११७४ ॥ 


इन देवता्ेकि अनुप्रहसे भन्तदुल होकर अपने स्वरूपो जान केता है, तबं 
परतन्त्रता नष्ट हो जाती है ॥ ११६८ ॥ 

भ्यो दैवपार० इत्यादि । देवताजोकी परतन्त्रताका दहेतु चिदाप्माका 
अज्ञान है जौर बरह्मज्ञानसे उसका त्याग होता है, इसका यापर वर्णेन करिया 
जाता है ॥ ११६९ ॥ 

श्रामाण्यमू्‌' इत्यादि । कर्मकाण्डकी भमाणता जोर देवतार्थी प्रयुता 
पञ्युतुस्य धज्ञानियोमे है, विषेकीमे नदीं ॥ ११७० ॥ 

इत्यमा०? इत्यादि । इस भकार करमोकि भिकरका कारणीभूत एव बोधते 
निवृत्त होनेवाख जो आध्यासिक अज्ञान है, उसको, जगत्के कारण भब्यक्ते 
पथक्‌ करके, दिखला दिया ॥ ११७१ ॥ 

(नत्व ०? इत्यादि । जैसे ब्रक्षन्ञानसे अब्रहमतज्ञान निवृत्त होता है, वैसे ही 
अद्वैजञानसे द्ितक्ञान निदत्त होता है ॥ ११७२ ॥ 

(ततश्च इत्यादि । इसङिए सरव द्वैतकी निदृततिका भङ्गीकार करनेपर जीवित 
पुरुषके अविद्या अश्यकी ज्ञानसे निदृत्ति होती है गौरं मायाके काये जगत्का 
प्रतिभास तव तक होता रहता है जब तक प्रारब्ध रहता है, ओर भोगेकि मोग 
ठेनेसे देहके अन्तम वह नष्ट हो जायगा, यह कथन समीवीन नहीं  ॥११७२॥ 

“नेष दोषो” इत्यादि । यह दोष नहीं है, क्थोकि सम्पूणं भकञानको दुग्ध करता 
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मण्यादयो यथा बहवः प्रतिषध्न्ति दण्ताम्‌ । 

न तु प्रकारसमथ्ये तथांशप्रतिबन्धनम्‌ ॥ ११७५ ॥ 
भोगोपयुक्त देहादि यावत्तापन्न बाध्यते। 
विधयाऽचुपयुक्तस्तु बाध्यते जीवताभ्रमः ।॥ ११७६ ॥ 
नतु देहामिमानेन पिना भोगो न इश्यते । 

सुप्तौ तेनाञत्र भोगाय जीवभ्रान्तिरपेशषिता ॥ ११७७ ॥ 
मेव देहाभिमानस्य जीवभ्रान्तेः एथक्त्वतः | 
कर्मजन्योऽभिमानः स्याद्‌ भान्तिस्तज्ञानमत्रजा ॥ ११७८ ॥ 
कर्मशषयेऽभिमानोऽय सुषुप्रौ प्रविरीयते । 

पुनः कर्मोद्धवे सोऽयथरुदेत्येव हि जागरे । ११७९ ॥ 
लिद्गदेदस्थृरदेहसम्बन्धो लिद्गकर्मज; । 
कर्माभावाद्रह्मणस्तु जीवता नेव कर्मजा ॥ १२८० ॥ 
हुभा भमी बोध परारञ्धख्प प्रतिबन्धकसे मोगकी हेतुताको दग्ध नच्ीं 
करता है | ११७४ ॥ 

(मण्यादयो' इत्यादि । जेते चन्द्रकान्त मणि भादि भम्निकी दाहशक्तिका 
प्रतिबन्ध करते है, पकाशाशक्तिका पतिवन्ध नहीं करते, वैसे टी ज्ञान 
मायाकी शके मरका प्रतिबन्ध करता हे ॥ ११७५ ॥ 

(मोगोपयुक्तम्‌ः इत्यादि । विच्रा मोगके उपयोगी जो देहादि दै 
उनका बाध नही करती, किन्तु भोगम अनुपयोगी जो जीवलन्नम है, उसका 
बाध कर देती है ॥ ११७६ ॥ 

(न> इत्यादि । यदि को कि युषु्ि अवस्था देहा भभिमात 
नं होनेसे भोग नहीं देखा जाता, इसर्एि मोगके छिए ज्ीवत्वभमकी 
जावक्ष्यकता है, तो यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि देहाभिमान भौर ॒जीवत्व- 
अम भिल-मिन्न पदाथ ह । अभिमान कर्मोसि उत्यन्न होता है भौर अम भज्ञान- 
मतरस होता है ॥ ११७७-७८ ॥ 

क्म्य" स्वादि, सुति भवल्थामे क्मोंका क्षय होनेसे देदाभिमान 
हट हो जाता है मौर फिर जाभत्‌ अवस्थामे कर्मकरा उद्धव दोनेषर देहाभिमान 
उवप हो जाता है ॥ ११७९ ॥ 

(िक०` इत्वदि । रिङगदेह गौर स्थूदेदका सम्बन्ध दि्गदेहके कमपि 
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ययय ~~~ 


शिङ्देहस्य सान्निभ्यादविषेकेन जीवता । 
प्राणधारणस्येषा भमाह्रहमणि कल्पिता ॥ ११८१ ॥ 
अविवेककृत॒ यत्तद्विषेकेन विहीयते | 
कमापादितसम्बन्धो लीनः स्यात्कर्मणः क्षये ॥ ११८२ ॥ 
अज्ञानजत्वात्कर्मापि षरा्यं यद्यपि बिद्यया। 
तथाऽष्यतीतकर्मेतद्काभ्यते विद्या कथम्‌ ॥ ११८३ ॥ 
फर नाऽऽरभते यावत्तावस्छर्मं॑स्वरूपतः | 

वतेते फलुत्पाद्य निवरतेतैव बीजवत्‌ ॥ ११८४ ॥ 
यथोत्पाच्याऽङ्कर बीजं जहात्येव हि बीजताम्‌ । 

सोऽङकरो इशवरूपेण देते न विनश्यति ॥ ११८५ ॥ 


उदन्न होता है । ब्रहम कोई कर्म नहीं है, इसङिए जीवव्वभ्रम कर्मजन्य 
नहीं हे ॥ ११८० ॥ 

“सिङ्गदेदस्य' इत्यादि ! शिष्गदेहके साश्चिष्यसे यह प्राणधारणसूपर जीव" 
भाव अविवेकजन्य अमसे ब्रह्मम कथित है ॥ ११८१ ॥ 

अगरिवेक० इत्यादि । अनिवेकका काये विवेके नष्ट हो जाया 
करता है, इसकिए्‌ कर्मजन्य सम्बध्य कर्मोक्षा क्षय होनेसे सुषु्तिम ठीन हो 
जाता है ॥ ११८२ ॥ 

“अज्ञानत्वात्‌ इत्यादि । यद्यपि भज्ञानका कायं होनेसे कमेका मी 
विद्यसे बाध होना चाष, तथापि मतीत कर्मा विवा कैसे बाध कर 
सकती है भात्‌ ज्ञानोलततिकार्मे जब प्रारब्ध कर्मं है ही नहीं तव॒ उनका 
ज्ञानसे बाध केसे होगा +| ११८३ ॥ 

“कठं नाऽऽर्मते" इत्यादि । जबतक कर्म फरक भारम्भ नहीं करता तब- 
तक क्म ॒स्वद्पसे बना रहता है गौर फरको उत्पन्न करके बीजकी तरह 
नष्ट हयो जाताटै॥ ११८४ ॥ 

धवथो इत्यादि । जेते भङ्करको उन्न करके बीज बीजयावका 
त्याग कर देता, बह शङ्कर ृकषरूपमे बढ़ता दी रहता दै, नष्ट नहीं 
होता ॥ ११८५ ॥ 


११०८ बृहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याय 


[यावान ययानया यकन्ककनकन्ककनक्यकक्रककन्वनकक पक्र भनक षकभ नरन 





तथा दे्ादि्ुस्पाध युक्तं कतिपयायुषा । 

कर्म॒॑त्यजति कर्मत्वं देहादिरसुवत्तते ॥ ११८६ ॥ 
क्तो बाणो यथा बेगक्षये पतति नाऽन्यथा । 

असौ देहस्तयेवाऽऽ्युश्ये श्राम्यति नाऽन्यथा ॥ ११८७ ॥ 
यावदायुस्तावदेष शुदक्तं भ्रमविवजितः। 

अन्तरेणाऽपि जीवत्वभ्रम भोगोऽत्र सम्भवेत्‌ ॥ ११८८ ॥ 
सुखदुःखविकाराव्यधियः साक्ष्यवभासता । 

भोगः प्रोक्तः स भोगश्च समानो सृढबुद्धयो" । ११८९ ॥ 
मोक्तृत्वमपि कतेत्वं चिदाभासगत चिति । 

मूढ आरोपयेद्‌ बुद्धो नेति वेषम्यमेतयोः ॥ ११९० 
इत्युक्तयुक्तितस्तस्य तावदेव चिर तस्ति । 
तेक्ञन्यदुभूतेश्च भोगो बाध्यो न बोधतः ।॥११९१॥ 

(तथा! इत्यादि । वैसे ही कुछ आयुते युक्त देहको उत्न्न करके 
करम क्मैमावरको त्याग देताहै जौर देहादि बने रहते ै। जैसे धनुषसे 
टय इभा बाण वेगका क्षय होनेपर दी गिरता दै, अन्यथा नीं गिरता, 
वेसे ही यह देह आयुका क्षय होनेपर ही वष्ट होता है, अन्यथा नष्ट नहीं 
होता ॥ ११८६-८७ ॥ 

ध्यावदायु ० इत्यादि । ज्ञानवान्‌ पुरुष जबतक देह है तबतक 
अम्रहित होकर मोर्गोको मोगता है, इसङ्िए जीवल्भ्मके बिना भी मोगका 
सम्भव है ॥ ११८८ ॥ 

सुखदुःख ० इत्यादि । सुख, दुख भादि विकारौसे युक्त अुद्धिका 
जो साक्षीसे प्रकार होता टै उसीको मोग कहते ै,- वह॒ भोग ज्ञानी 
घौर ज्ञानी दोरनोको समान होता है ॥ ११८९ ॥ 

(मोक्छृत्वमपि' इत्यादि । भोक्त जौर कर्त्व विदामोसके धरम है । 
अज्ञानी उनका चेतनम भारोप करता £ जौर ज्ञानी चेतनम वारोप नदी 
करता, यही उन दोनोंमं परस्पर वैलक्षण्य है ॥ ११९० ॥ 

शत्युक्त °" इत्यादि । ध्य उक्त युक्तिसे, तस्य तावदेव चिरम्‌, इस 


तसे जौर शानीके अनुभवे य ग 
महीं शेव ॥ ११९१ ॥ ह सिद्ध होता कि ज्ञाने भोगका बाध 


चतुय ब्राह्मण |] भाषालुवादसहित ११०९ 
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कमाधिकारिजीवस्य भान्तिकृघववेदनम्‌ । 
तद्नोधवाध्य तद्धाघे याति देवाद्यधीनता ॥ ११९२ ॥ 
ननु बोधात्‌ पुराऽप्यात्मा न देवादिवद गतः । 

देशदि दर्व॑मप्यस्ति यदेवादिवक्चाजुगम्‌ ॥ ११९३ ॥ 
तथा च सत्यशुद्धस्य फमित्व न विवेकिनः | 

इति व्यवस्थापयितुं न शक्यमिति चेन्न तत्‌ ॥ ११९४ ॥ 
ुक्तोऽहमात्मा देहादिरारब्धान्ते विदीयते । 

भाविजन्म न कस्याऽपीत्येव ज्ञाने इतः क्रिया ॥ ११९५ ॥ 
अवाप्स्याम्युत्तमं देहमित्यध्यस्याऽऽत्ममोहत, । 
तदैहसाधने पुण्ये यथाश्चास्नै प्रवत्तेते ॥ ११९६ ॥ 
अतः कर्मप्रकरणे क्महेतुमषेदनम्‌ । 
वत्रयिखाऽथ तत्का पारतन्त्यादि वण्यते ॥ ११९७ ॥ 

(कर्माधिकारि०” इत्यादि । कर्माधिकारी जीवम अमको उत्पन्न करनेवाखा 
ओ अज्ञान, उसा शाने बाध होता है भौर अज्ञानका बाध होनेसे 
दैवताओंकी परतन्धता नष्ट हो जाती है ॥ ११९२ ॥ 

धनुः इत्यादि । बोधसे पहले भी भाला देवादिके वमे नदीं था भौर 
देवताथोकि वेश्म रहनेवछे देह भादि तो ज्ञानके अनन्तर भी देवताकि अधीन 
हैँ ॥११९३॥ 

(तथा च' इत्यादि । पेसी दशमे अज्ञानी कर्मी है, विवेकी कर्मी 
नहीं है, यह ग्यवस्या नहीं की जा सकती, पेता कदे, तो समीचीन नदीं 
है ॥ ११९४ ॥ 

शुक्तोऽह० इत्यादि । भालस्वहूप भ क्त द्रः भारब्धके शन्तम देह भादि 
लीन हो जार्येगे, भावी! जन्म िसीका भी नदी ह, एेसा ज्ञान होनेपर कर्म # से हो 
सकता है ' ॥ ११९५ ॥ । 

(अवाप्स्या० इत्यादि । मे उत्तम देहो प्राप दोगा, यह अध्यास्‌ 
करके अज्ञान द्वारा उस देहके साधनीमूत पुण्यम श्चाख्के अनुसार प्रवृत्त 
होता है ॥ ११९६ ॥ 

.अतः' इप्यादि । इपरिए कर्मके प्रकरणम कर्मके कारण अज्ञानका सूतररूपसे 
कथन कर अव अन्ञानके कार्थ परतन्त्रता दिका वर्णेन किया जाता दै ॥११९७॥ 


¢ 2., 


१११० बहद्ारण्यकयातिकसार [ १ अध्याय 
र यच्थ्थ्च्य्य्यव्य्य्य्यय्य्यण्य्य्व्य्स्यस््----------- य ््य्य्यययय्यस्----- ~. ~ 
स्पष्टीकृतं पारतन्त्यं पद्युदष्टान्ततो चणाम्‌ । 

तिः ॥ बह्म वा इदमग्र आसीदेकमेव तदेक<सन्न व्यमवत्‌ तच्छ्रेयो" 
रूपमत्यसुजत त्र यान्येतानि देवत्रा शत्राणीन्द्रो वरुण सोमो रद्र 
पर्षन्यो यमो भत्युरीश्ान इति । तस्मात्‌ शत्रात्पर नास्ति, तस्माद्‌ 
ब्राह्मणः धत्रियमधस्ताुपास्ते राजघ्रये शत्र एव तथशो दधाति सेषा 
त्रस्य योनिर्यद्‌ बह्म । तस्माद्यद्यपि राजा परमता गच्छति ब्हषिवान्तत 
न 

यष्ठीतम्‌' ह्यादि । पदक द्ान्तसे मनुप्योकी परतन्त्रता स्यष्ट की गई । 

रह्म वा इदमग्र आसीत्‌, ब्रह्म वै--जो अको उन्न करके अभिरूपको 
राप इभा वह तरह ही--ज्राहमण-जातिके भभिमानसे शरद्य कहा जाता ह । 
यह क्षत्रादि जाति भी बहते अभिन्न ( बरहह्प ) दी--एके दी-थी 
अथात्‌ क्षत्रादि मेद नहीं था। वह एक ब्रह्म ( ब्राहमण ) अथीत्‌ 
क्षत्रिय आदि पाटन करनेवारोषे श्ुम्य होनेके कारण समथ न हो 
पका थ्थीत्‌ क्म करनेम पर्याप न हो सका, इसलिए बदने मे ब्राहमण 
ह, मेश इस पकार कव्य दै, इस प्रकार ब्रह्मणजाति निमिचक कर्मं करनेढी 
इच्छासे अपने कर्मकर्की विभूतिके लिए भरयोरूप ( अतिश्ष्ठ ) 
कुी--अतिश्यित क्षत्रिय जातिकी-- सृष्टि शी । उसी क्षत्रको व्यक्तिभेदे 
रति दिखती है-जो ये शोकम परसिद्ध ॒देवताजके नीचे 
त्रिय  । जातिके कथन प्क्षमे बहुवचन होता है, इस स्यति 
थवा व्यक्तिबहुत्वसे भेदका उपचार करके श्रतिमं श्षत्राणि, यह बहु- 
वचन कदा है । 

चे क्षत्र (क्षत्रिय) ऋौन षै" उन्दीको श्रुति कहती है--उनमे भी 
विरोष करके अभिषिक्तोका दी निर्देश करती है--देवतार्ओोका राजा इन्दर 
जरछोका राजा वरुण, ब्राह्मणोका सोभ, पुभओंका रद्र विद्युदादिका पजन्य, 
पितरोका यम, रोगादिका भृत्युः दीिर्योका ईशान इत्यादि देवता्भरमि 
क्षत्रिय ष । इसके अनन्तर इन्द्रादि देवता्ओसि अधिष्ठित सोम भौर सूय वश्मे 
उत्यजन द्नेवले मनुष्य क्षतरिर्यो्ी भी यष्टि यर्होपर श्रतिको भरित दै, बह 
र समञ्चना चाहिए, क््ोङधि उन्दीके छिए देवक्षत्र यष्टिका प्रस्ताव है । 

च किक "भरिकचतित्‌ सृष्टि शत्र दै, इसलिए क्षत्रियसे भिन्न॒ भन्य 





पत्थ जरा्षण भाषायुबादसहित ११११ 


न्य्य्यय्त्य्य्म य्य य्य्यस्नय्यच््य्य्य्च्च्च्य्य्च्च्चस्य्चच्च 
उपनिश्रयति स्वा योनि य उ एन< हिनस्ति खा. योनिमृच्छति स 
पापीयान्भवति यथा अयाम हिसा ॥ ११॥ 

स नैव व्यभवत्‌ स विग्चमदयूजत यान्येतानि देवजातानि गणक्च 
आख्यायन्ते वसवो शद्रा जादित्या विश्वेदेवा मरुत इति ॥ १२॥ 





कोद बरह्मणजातिक्षा नियन्ता नहीं है, इसि कषत्रयका कारण होता इभा 
मी ब्राह्मण राजसूय यज्ञमे क्षत्नियकी यक्षा नीचे खडा होकर ही उपर स्थित 
क्षत्रियकी उपासना करता है ¦ कषत्रम दी वह थपने श्रह्य हस पसे स्यात 
यशकी स्थापना करता है । राजसूय भमिषिक्त भासन्दी (मेदे) पर 
स्थित राजाके इरा हे ब्ह्मन्‌ ! यों आमन्तित क्रिया गया ऋलिक्‌ फिर 
उसको उत्तर देता है--हे राजम्‌ । तुम बहो यह कथन ही क्षत्रे उस 
यस्च स्थापन करना हे ॥ 

यह जो तर्ष ( ब्राहमण ) दै, वदी प्रहृत कषत्रकी योनि है, इए यचि 
राजा परमताको--राजसूयामिषे$ गुणको --अथौत्‌ राजसूयमे श्रष्ठव गुणको प्राप 
होता है, उथापि त्रहषफठो दी--त्राह्मण लातिको ही-- अन्तत याने भन्तकारमै 
अथात्‌ कर्मकी समाप्ति होनेपर परोह्ितका आाश्चय रता है-- पनी योनि पुरोहितो 
अपने मागे रखता, यष्ट अर्थ! गदि बर्के अभिमानसे अपनी योनि 
ब्रा्षण जातिकी हिसा करता 2ै--उसको सपनेसे नीचे देखता है, तो वह क्षत्रिय 
अपनी दी योनिका नाञ्च करता है अर्थात्‌ अपने ही प्रसवक्रा विच्छेद ( नाच ) 
कर देवा है। वह इस कर्मके करनेसे अतिपापी होता है | पहले हयी क्षत्रिय 
करूर हीनेसे पापी है, फिर अपने कारणक हसासे अत्यन्त पपी हो जता 
टै, जते लोकम भगी ( मशस्ततरक्ी ) हिसा करके ( परिभव करके ) भत्यन्त 
पापी हता है, वैसे ही समक्चना चािए ॥ ११॥ 

्ृत्रियमी यष्टि करनेपर भी व धनक्रे उपाजेयिताके भमावसे ब्राक्षणं 
कके स्रि समर्थन दहो षका, धत, कर्मसाधन धनके उपाजनके ङिएु उसने 
वैस्यको उत्यत्न किया ¡ कौन ह फिर वह वैय ‡ जो यह देवजात दै, [ यहो 
प्वाथमे निष्ठा ह, भतः ] जो यह देवजातिमेद है, यह अथं है । उन्हे गणश्च 
एदा जात्रा ह। क्योकि वैहय गणपराय ही होते हैः क्योकि वे पायः 
्रिरुक्र ही षनकरे उपाअनमे समथ होते है एक एक नदीं | वघुर्भोक्ा गण 





१११२ बृहदारभ्यकवातिकंसार [ १ अध्या 


न च्््य्व्व्व्व्व्च्व्व्व्व्च्य्य्व्व्व्वव्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व् 
स॒ नैव व्यभवत्स शौद्रं वर्णमस्जत पूषणमि्यं वे पूषेय< हीदर 
सवं पुष्यति यदिद किश्च ॥ १३॥ 

प तैव व्यभवतच्छरेयोरूपमत्यद्यजत धमे तदेतन्न यद्ध्मस्तस्मा- 
दर्मात्परं नास्ति। अथो अबलीयान्बटीयारसमाश्चसते धर्मेण यथा 
रैव योतैस धर्मः सत्यं तरै तत्तस्मात्सत्यं बदन्तमाहुथभं वदतीति 
धमे वा बद्न्त< सत्यं बदतीदयेतद्येवेतुभयं मवति ॥ १४ ॥ 


भाट संस्यावाल दै, रद्र एकादश्च दै, थादिप्य द्वादश्च दै ओौर विश्वदेवा 
भ्रयोदश्च है, भथवा विश्वके अपत्य समी देवता सष्ठ स्च ८ ९ ) 
है ॥ १२॥ 

वह बरह्म सेवकके अभावते फिर मी समर्थं न इभा, अत उसने शौद्रवणैकी 
पृष्ट की। शद्रकोदी यहा चौद्रकदादे। स्वाम अण्‌ करके बृद्धि इई 
है। कौनसा वह श्रवणे है जिसकी खष्टि़ी * पूषाकी। जो पारुन 
करे उतो पूषा कहते है कौन है बह पूषा * उसका श्रुति 
निरोषरूपसे निर्देश करती है- यह प्रथ्वी दी पूषाहै, [भाप दी उसका 
निर्वचन करती है--] क्योकि प्रथिवी ही जो कुदे, उस्र सवका पारत 
करती है ॥ १३॥ 

चारो व्णोको उन्न करके मी क्षत्रके उम होनेके कारण अनियतत्वकी 
शद्कासे अपनेको कम करनेमे असमथ समञ्चकर अत्यन्त अयोरूप धर्मैकी पष्ट 
की । सृष्ट भ्रयोष्प वम क्षत्रका भी क्षत्र है अर्थात्‌ क्षत्रा भी नियन्ता दै, 
धर्मं उग्रसे भीउमहैः चकि धर्मक्षत्रक्ा मी नियन्ता ह, इसलिए उप धमते 
प्र नहीं हैः क्योकि उस धर्मेते सव॒ नियममे रक्से च्यते ै। सोकैसे 
फटा जाता दै--दुभैरुतर भी भपनेसे अत्यन्त बख्वालेको धर्मरूप बरसे 
जीतनेकी कामना करता है । जसे रोकमे कोई एक दुर कुटुम्ब सबसे बरिष्ठ 
रानाका आश्रय करके अन्य बर्वानको जीतनेकी इच्छा करता है । इसङिए 
षते बरवत्तर होनेके फरण धर्मम सर्वनियन्तुच सिद्ध हो गया । लौकिक पुरूषो 
वारा भ्यवहत दहोनेवाल ्यवहारख्प जो धर्म है, वह सस्य ह, स्य माने 
शस्तो भथे । वदी शाप््रोक्त सनुष्ठान धर्मनामवाा हो जाता षै । बरवान्‌ 
वेन सञायमाम ही स्स्य है, श्रूकि पेता है; इसकिए दाक अनुसार 
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तदेतद्रह्म शत्र विर्‌ शुद्रस्तद ग्निनेव देवेषु ब्ह्मामवद्रह्यणो मलुष्येषु 
षत्रिेण क्षत्रियो वैश्येन वैश्यः श्ुद्रेण शूद्रस्तस्मादभ्रावेव देवेषु लोक 
मिच्छन्ते बाह्मणे मनुष्यष्वेताम्प्रारहि रूपाभ्या बह्मामवत्‌ ॥ १५॥ 





म्यवहारकारमे सत्यभाषण करनेवलेको समीपस्थित्त धर्म ओौरं सत्य- दोनेकि 
विवेको जाननेवाले पुश्ष--धमं वदति! ८ धर्म कहता है ) प्रसिद्ध रौकिक 
न्यायको कहता है, रसा कते है । वैसे दी इसके विपरीत घर्मह्प लौकिक 
व्यवहारा कथन करनेवलेक्रो सत्य कहता है, चास्के सनुसार कहता है, एसा 
कहते ह इन दोनोके ज्ञान भौर अनुष्ठानसे धर्मं ही होता है, इसरिए्‌ वह 
ज्ञानानुष्ठानरक्षण धर्म॑ श्ाघ््रज्ञोको ओर अन्य सबको भी नियमे रखता है, 
इसर्एि वह धर्म क्षत्रका भी क्षत्र दै, इसलिए उस धर्मका अभिमानी 
ज्ञानी क्मविरोषके अनुष्टानके ठिए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैशय, शुद्जातिविरोषड्प 
निमित्तको स्वीकार करता दै। ये ब्राहमण्यादि स्वभावसे दी कमीधिकारके 
निमित्त दँ ॥ १४॥ 

ब्रह्म, क्त्र, विट्‌ ओौर शद्र॒ इस प्रकार चातुर्वण्यक्ो उत्पन्न किया, एसा जो 
उपसंहार है, वह उर्रा्थं है । जो वह सष्ठ अर्म है वह अभ्िषपसे हयी देवताभमें 
ब्रह्म ( त्राक्षण जाति ) इभा, अन्यखूपसे नहीं । मनुरष्योमें ब्रक्षणद्पसे वह ब्रह्य 
हुभा है । इतर वर्णों विकारान्तरको प्राप होकर श्षत्रियङ्पसे इन्द्रादि देवताओंसे 
सधिष्ठित कृत्रिय हुभा, वैरैयते वैद्य, चचँदरसे चुद्र । भिं क्षत्रापिम 
विकारापन्न होकर जओौर अभ्रम ब्रक्षण्प होकर द्यी अविङ्केत बह्म शं्टहेः 
इसि भमिं हयी, देवताओंके मध्यमे कर्मफङ्की इच्छा अचिषम्बद्ध 
कर्मे करके ही कर्ते दै, यह अथे है । इसीठिए्‌ वद तरह करमोकि 





९ अथीत्‌ पदे देवताओभमिं प्रदशित जो वणैविभाग है, उसकी उत्तरमरन्थसे मयुष्योमि 
योजना करनेके ठिए उपसदहार है, यह भाव है । 

२ वयु आदिसै अधिष्ठितं होकर । 

३ पषासे अधिष्ठित होकर स्तुतिके किए कषा दै । 

४ अभ्न्यादिभावको प्राप् द्येकर क्षत्रादिमावको प्राप्तं देता है। श्षत्रादिभार्वैको प्राप्त दोकरं 
अगेन्यादिभावको भाप नदीं दोता है, शतनेसे ब्रह्मे निकृतप्व जौर भविक्ृृतत्व अग्नि भौर बोह्णकी 
स्तुतिके किए कटा है । 
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सधिकृरण अमिषटपसे स्थित हुभा है, इसकिए उस अगि कमं करके उसके 
फलकी प्रार्थना करते है, यह युक्त दै । 

मनुष्योके मध्यमे कर्मफल्की इच्छा होनेपर अग्म्यादिनिमित्तक 
क्रियाी थेक्षा नहीं होती, किन्तु जाक्षणजातिमात्रकी दही पाति पृरुषाथेकी 
सिद्धि होती है। अर्होपर देवाधीन पुरुषाथकी सिद्धि है, वहीपर अग्यादि 
्रियाकी अपेक्षा है। जौर (जपे दी ब्राह्मण सिद्ध होता है, इसमे संशय 
नहीं है, अन्य कुछ करे अथवा न करे ब्राह्मण भत्र कहा जाताहै ॥ 
सी स्मृति भी है ओौर सन्यास भी देखा जाता दहै, इसरिशए्‌ मनुष्य बाह्मणल्व 
प्राप हनेपर ही कर्म॑फरख्प लोकी इच्छा करते है, क्योकि इन दोनों ब्राह्मण 
जौर्‌ मिष कर्मके कतौ ओौर अधिकरणोते ब्रह्म साक्षात्‌ ल्ट इभा है । 

यहापर्‌ परमाप्मलोककी अधमं ओौर ब्राक्षणमे इच्छा करते है, टेसा 
को$ कहते टै, वट टीक नहीषै, क्योकि अविधके भथिकारमे कर्मके 
अधिकारेके ठ्एि वणैविभागका प्रस्ताव है सौरं परके साथ विरोषण भीर । 
यदि यहापर कोकशन्दसे परमासा ही कहा जाय, तो शव शोकम 
( आलोकको न देखकर ) यह परविरोषण अनर्थक हो जायगा । 
खन्यधीनताते प्राथ्यैमान लोक यदि श्वरोकसे व्यतिरिकि प्रङत रोक दै 
तव तो स्व यह विेषण युक्त है, क्योकि इथ विरेषणसे प्रत पररोककी 
मिदृसि होती है भौर ॒परमासमरोकका स्वतवसे अत्बभिचार्‌ है! अविद्यत 
रोक स्वश्वके व्यभिचारी द । कहत रोका श्रुति मी क्षीयत एव, ( नष्ट 
हो जाता ै ) इत्यादिसे व्यभिचार $हती ३ | 

ब्रह्मने कमक रए वर्णी यष्टिकी) वह धम नामक करम, सब तर्णोको 
कतैव्यतासे नियममे रखनेवाडा है यौर पुरषाथेका साधन दै, इसरिए उसी कर्मसे 
जनं परमासरूप स्वरोक अज्ञात भी प्राप्त हो सकता है तव उस परमासलोककी 
'द्नीयता! ( अन्वेषण ) से क्या छाम इसपर श्रति कहती है-- “अथः । जथ 
दाब्दं पूर्वपक्षकी निवृत्तिके लिएदै। जो को$ इस सारि पिण्ड्रहणद्प 


१ सब भूतोको अभय देनेवाला शरेष्ठ जातिवाल, यह भर्थ हैः । 
२ आह्मणके किए भिक्षाचर्यैका (सन्यासंका) विधान है ओौर खम्यास ब्रह्मरोकका साधन 
है, इखनिए जद्काणजापिनिमित्तक रोककी इच्छा करना युक्त है । 
जनमि दी होम करना युक्त है । 
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अविधा, काम कमेरूपी हेतुभंसे उपन्न हए इस शरीरसे भग्याधीन कर्मके 
अभिमानसे जथवा त्राक्मणजातिनिमित्तक कर्मके अभिमानसे प्राप होनेवाङा जो 
अस्वभूत' ( आ्मासे व्यतिरिक्त ) कोक है, उससे आत्मप स्वरोकको माससेन 
अग्यभिचारीषूपसे "मे ब्रह हः इस प्रकार न देखकर प्रेति ( मरता ) है, बह 
यद्यपि स्वरोक है तथापि अविदासे व्यवहित होनेके कारण इस आमाकां 
लौकिकं आप्माकी तरद शोक, मोह, भयादि दोषोी निदृ्तिके द्वारा 
पारन नहीं कर सकता । 

ओर जसे लोकम अननूक्त ( भनधीत ) वेद $मीदिका बोध न॒ करनेसे 
पारन नही करता है अथवा अन्य शौकिक कृष्यादि कमै अङ्कत ८ न किया 
इभ, अपने स्वहपसे न प्रकट हुभा ) अपने फर्दानसे पाटन नहीं करता, 
वैसे द्यी यह भालद्प स्वलोक नित्य भालमस्वपसे व्यक्त न होकर भविधादिकी 
निवृ्तिके द्वारा पाङ्न नही करता । 

स्वरोकदशनद्प निमित्तके परिपारुनते क्या लाम ‡ अनिष्ट कर्मके फएख्की 
प्राप्ति भी निश्चित होती है, इसलिए इष्टफरनिमित्तक शश्वमेषादि अनेक 
कर्मे होनेसे त्निमित्तक पाठन भक्षय हो सकता षैः सो ठीक नही षै, 
क्योकि कृत (कर्म) क्षयदोषवाख है, यही कहती है--इस ससारमे आश्थर्यह्प 
कोई महात्मा भी “अनेववित्‌, ( यथोक्तविधिसे स्वरोकके न॒ जाननेवाखा ) 
पर्ष मेरा फर अनन्त हौ जायगा, इस दृष्टस अश्वमेधादि ईष्टफल्क 
पुण्यकर्मोफो निरन्तर करता दै, इससे बह इस भन्ञानीक्ा कम अविचापे 
उत्पन्न हए कामरूपी देतुसे इभा दै, ईइसरिए स्वदशनरूपी अमसे उपपन्न 
हुई विमूतिकी तरह फरोपभोगके शन्तम नष्ट दी हो जाता है, क्योकि उनके 
क्षरण भविच्ा भौर. काम चचर दै उनसे कयि इए केकि फरुका क्षय 
निशित 2, इसङिए्‌ पुण्यकर्मेफर्पाङनकी जनन्तताकी मद्या नहीं है । 

इसर्एि "मास्मान यह शब्द स्व रोक' इस अर्थम है, क्योकि 
श्व लोकः यह प्रहृत है, यौर यदा स्वद्चब्दका प्रयोग नदीं हे । “उपासीत 






१-जेसे शौकिक दक्षम पुरष ^ दशम हू" इस प्रकार अज्ञात होता हुभा शोकादिकी 
निष्त्तिसि आत्माकी पालना न्ह कर सकता है, वैसे दी अङ्गात परमात्मा भी नहीं कर्‌ 
सृकता है, यद अथं हे । 
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कहा है । वह जो भासा ही लोकी उपाप्तना करता है, उसको क्या 
होता है 2 यह का जाता £। ईका कर्म क्षीण नहीं होता, ज्ञानीको 
कर्मके भमावसे यह नित्यानुवाद दै, जसे अज्ञानीका कर्मक्षयरक्षण संसार 
दुल निरन्तर बना रहता दहै वैसे ज्ञानको नदीं होता, यह र्थं है । 
्ञेते मिथिकाके दग्ध होनेपर मेश ऊुञ नहीं दश होवादै, वैसा ही यहा 
समह्नना चािए । 

स्वाप्ङोकके उपासक विद्रानका कम॑वि्याके स्योगसे नष्ट नही दता, 
पसा भन्य आचाय कहते दहै । कमसम्बन्धी लोकशब्दार्थकी दो 
परकारसे निरिषेत कपना करते दै । एक व्याकृत अवस्थावाखा कमीश्रयरोक 
हिरण्यगभे नामक है, उस क्मैसमवायी व्याङ्कत परिच्छि्रकी जो उपासना 
करता दै, उस परिच्छिन्न कमासदर्शीशा कर्म नष्ट हो जाता है, यह निश्चित टै । 
उसी कर्मृपमवायी रोककी, भ्याङ्केतावस्थ कारणद्प समञ्जकर, जो 
उपासना करता है उसका, अपरिच्छिन्न कर्मामद्र्शी होनेके कारण, करम ॑नष्ट 
नेही होता । 

कपना तो यह सुन्दर है, परन्तु श्रौत नहीं, क्योकि स्वरो 
शब्द्से प्रकृत परमालमाका कथन है, शस्व ठोक' पेसा प्रप्ताव कर शिरं 
स्वशचब्दका त्याग करके भामदब्दका प्रक्षेप करके फिर उसीका मिर्च क्षिया 
है, (आलसानमेव रोकमुपासीत' इति ( भस्मा ठोककी ही उपासना करे ) | 
वहा कर्मैसमवायी रेोककी कटयनाका सवसर ही नही है चौर 
परम्रन्थ जो केवर विदयाविषयक दहै, उसके साथ विरोपण भी है| 
हम भजसे क्या करेगे, जिनका ( हमारा ) यह भामा ष्ठी छोकषटै, पुत्र 
कम भप्र्‌ विवा इनसे किये हुए ठोकोसे भेद करके श्रति दिखलती 
ै--यह आत्मा इमाय रोक है । किसी कर्मसे इसका रोक नष्ट नहीं 

















१--जसे ङण्डलादि भूषणोके अन्दर बौर बाहर अन्नेषण करने सुवप॑से अतिरिक्त को 
रूप नर्ही मिकरूता इसलिए एवणैरूपसे ङण्डलादि नित्य है, वैसे दी कर्मसाध्य दिरप्यगभीदिरोक 
अब्याहृतकां काय होनेसे अव्याकृत ही हैँ, यह अङ्गंकार करके उस अब्याङ्ृत् अह बुदधिषे 
जो उपासना करता है, वह अपरिच्छिन्न अन्याङृतोपासक ब्रह्मवित्‌ सी है ओौर कर्मी मी दहै 
का कमे न्ट नदीं होता । उस अद्वैतावस्थाकी उपासना फरनेवाटेका भात्मा ही कर्मं होता है 
यह अतप्रपचचकी न्याया हे. । 


चतुर्थ राह्मण ] भाषाञुबादसहित १११४ 





अथ योह वा अस्माष्टोकात्‌ खं रोकमद्टा प्रेति स एनमविदितो 
न युनक्ति यथा बेदो वाऽननूक्तोऽन्यद्रा कर्मात्र । यदिह वा अप्य- 
न्॑विन्महत्पुण्यं फर्म करोति तद्धास्यान्ततः श्रीयत षव | आत्मानमेव 
लोकुपासीत स॒ य आत्मानमेव रोकयुपास्ते न हास्य कर्म शीयते | 
अस्मा्येवात्मनो यद्यत्कामयते तत्तत्जते ॥ १५॥ 
वर्णाश्रमादितद्वर्मचुषटिः कर्मार्थमीसिा ॥ ११९८ ॥ 
नन्वेवं तर्हि युक्ति स्यादेवाऽऽत्मधियं विना । 
ज्ञानकर्मणोः श्रुत्या चाऽऽदरेणोपवर्णनात्‌ ॥ ११९९ ॥ 
होता है, यह इसका परम रोक है” उन विरोषणोंते युक्त वाक्योँकी इस बाक्यसे 
एकवाक्यता युक्त है, क्योकि यहां भी स्व लोक" एेसा॒विरोषण देखा जाता है । 
(इससे कामना करता ह" यह जो श्चतिने कदा दै, वह॒ अयुक्त दहै, पसा 
यदि क, अथात्‌ यदा स्वछोक परमासा है, उसकी उपासनासे वही हो जाता 
है, रेखा जब सिद्ध है, तब “निस जिसकी कामना करता है वह उस उस फठको 
आसमासे ही उत्पन्न कर देता 2, यो आतभापिसे ग्यतिरिक्त एका कथन करना 
युक्त है, ठेस यदि कटे, तो यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि यह फरुवचन स्वङोककी 
उपासनाकी स्तुति करता है- ज्ञात स्वलोकसे ही सब इष्ट समन्न हो जाते दै, यह 
अथे है । इससे आष्ठकाम (८ पूर्णकाम ) होनेसे अन्य फरुकी प्रार्थना नदी करनी 
चाहिए, जेते छि "आततः पराण आसव आशा" इत्यादि शतिमँ का गया है । 
अथवा पूर्ववत्‌ सवोरमभावके प्रदशनके छिए है, क्योकि जब परमात्मा ही हये जाता 
है तब "भस्माद्धयेवासना' यौ आत्म्चब्दका प्रयोग करना युक्त दी है। 
उस शब्दके प्रयोगका रकृत भारूप स्वलोकसेः यह भथ है । यदि यह 
अभिपाथ न होता, "तो "अत्याङ्त अवस्थावाले कर्मरूप शोकसेः रसा विरोषण 
परमासलोककी उ्यावृत्तिके लिए जौर व्याङृतावस्थाकी निवृत्ति ठि श्तिमं कहा 
जाता, क्योकि इस प्रकत विशोषिते भश्रुत ( श्रुतिसे भनक्त ) शन्तराख- 
वस्थाका ८ अव्याङ्कत नामवाटी मध्यावस्थाका ) परिज्ञान नहीं हो सकता ॥ १५५ 
वर्णाश्रमा ० इत्यादि । वर्णाभम आदि जौर उनके धर्मोद्धी सष्ठ कमेक द 
कदी गद है ॥ ११९८ ॥ 
(नन्वेवम्‌ इत्यादि । रेस दशाम भासज्ञानके बिना ही यकि होनी 
चादिए, क्योकि श्तिने भादरसे अज्ञान जौर्‌ करमका वेन किया दै ॥ ११९९ ॥ 


१११८ बृहदारम्यकवारतिंकसार [ १ अध्याय 


[वाकाया व कक कछ कक कनक कनाक कन क्क "क कक नकाननक ककर" "क कन्कुक कन्न 





मेवमात्मा किमज्ञातो युक्तिदः कमं बा बृहत्‌ । 
आम्नायदरषिविन्नाऽयमक्ञाताट्मा फलभ्रदः ॥ १२०० ॥ 
अनधीतो यथा वेदो नाऽर्थज्ञानेन पारयेत्‌ । 

अटता चा कृषि पाति नाऽकर्तार फलार्थिनम्‌॥ १२०१ ॥ 
तथा स्वात्माऽप्यविज्ञातो पृधु मोक्षदानवः। 

न॑ पारयत्यतो श्क्तिरक्ञख नहि कस्यचित्‌ ॥ १२०२ ॥ 
स्वास्माख्यलोकमन्ञात्वा यो देहादस्वरोक्षतः । 

यसौ पुनरप्यन्य देहलोकं व्रजेद्‌ दृट्‌ ॥ १२०३ ॥ 
अनात्मविन्महत्पुण्यसश्वमेधादिकं यदि । 
र्यान्निस्यपदायेतदथाप्यन्ते विन्यति ॥ १२०४ ॥ 
छतस्य हि धयोऽपश्य गोष्टागारादिवद्धेत्‌। 

न मोक्षायाऽऽ्दरस्तस्माच्छुतावक्ञानकर्मणोः ॥ १२०५ ॥ 


‹भेवमास्मा' इत्यादि । एसा नहीं कहना चाहिए, क्योकि प्रश्न होता ह 
कि क्या भक्ञात भासां दही यक्ता देनेबाख दहै अथवा अश्वमेधादि कर्म 
मुक्तिक देनेवाले दँ  [ इनमे प्रथम करप युक्त नही है, ] क्योकि चेद ओौर 
ङषिकी तरह यह भज्ञातर भासा एरमरद नही हो सकता ॥ १२०० ॥ 

“अनधीतो! इत्यादि । जेसे भनधीत वेद्‌ जपने अथक ज्ञानसे पान नहीं 
करता सथा न की हु हृषि फलर्थीक्षा पाठन नही करती हे ॥ १२०१ ॥ 

(तथा! इत्यादि । वैते दी भज्ञात भात्मा मी मोक्षदानसे सुसुष्टका पठन 
नहीं करता, इसीलिए किसी अज्ञानी सुक्ति नहीं दयेत ॥ १२०२ ॥ 

स्वास्माख्य ०" इत्यादि । भासखप स्वलोकको न॒ जानकर जो पर्ष देह- 
रूप भस्वरोकसे ( परकोकसे ) निकलता है, वह पिर भी अन्य देहरोकको ही 
भाप होता है ॥ १२०३ ॥ 

अनात्मवित्‌ इत्यादि । [ दवितीय पृक्ष मी युक्त नही टै, क्योकि] 
आ्माक्रो न जाननेवाडा नित्य पदकी पराधतिके किए यदि धश्वमेष भादि महापुण्य 
भीकेरे, तो भी वह भन्ते नष्ट ही हो जता है ॥ १२०४ ॥ 

“कृतस्य' इत्यादि । [ क्योकि ] गोष्ठ ओौर अगार भादिकी वरह छत 


कृमक्रा भव्य ही क्षय होता है, इसक्ए श्रतिमे अ्ञान जर कर्मका मो षके 
रिक मादर वर्द्यव है॥ १२०५ ॥ ४ । 


चतुर्थ ब्राह्मण भाषाञुबादसहित १११९ 





किन्तु जीबन्धुक्तिकाठे बोधहेयं विवेचितम्‌ । 

युक्तिस्तु विचाघत्रेण घछतिता स्यादिचारतः ॥ १२०६ ॥ 
आत्मानमेव निर्ैत सखप्रम प्रविचारयेत्‌ । 

विचारयति यस्तस्य एर न क्षीयते कचिद्‌ ॥ १२०७ ॥ 
कामी कामयते यद्यत्सुख स्वर्गादि पुमान्‌ । 
अस्मादेवाऽऽत्मनस्तत्तत्सृजते करमपूजितात्‌ ॥ १२०८ ॥ 
अविनाग्चोऽसिरानन्दहेतुत्र चेत्यदो दयम्‌ । 

न कर्मणा फले युक्तं युक्तं विद्याफले तु तत्र्‌ ॥ १२०९ ॥ 
सिद्धस्य व्यज्ञि्ठा विचा व्यक्तात्मा एटषुष्यते । 

नद्यात्मनो विनाक्चोऽस्ति नित्य विदाफरं ततः ॥ १२१० ॥ 
सार्व॑भौमादिकाः प्रोक्ता उत्तरोत्तरबदधितः 
हिरण्यगभपयन्ता आनन्दा आत्मबिन्दवः ॥ १२११ ॥ 

(किन्तु श्यादि । किन्तु जीवन्भुक्तिकारुमे बोधसे जो हेय ( त्याज्य › है 
उसका विवेक फिया है ओौर विचयासूत्रसे सूचित युक्ति तो विचारसे होती है, यहं 
पडे का जा चुका है ॥ १२०६ ॥ 

आत्मानमेव" इष्यादि । द्वैतरहित स्वर्य॑पकाश्च आसाका दी विचार करनं 
चाहिए, क्योकि जो विचार करता है, उसका फर कमी नष्ट नहीं होता ॥१२०७]॥ 

(कामी कामयते इत्यादि । कामी पुरुष जिस जिस स्वगोदिजन्थ सुखकी 
कामना करता है, उन सबकी कर्मोसे पूजित इस भपनी भात्मासे दी रचना कर 
> छेता है ॥ १२०८ ॥ 

अविनाक्चो इत्यादि । अविनाश्च ओौर असिर भानन्दींकी देतुता--इनं 
दोनोका क्कि फल्प रहना युक्त नहीं है, ङिन्तु विके फठम उनका रहना 
युक्त है ॥ १२०९ ॥ 

(सिद्धस्य इप्यादि । विचा सिद्धक्षी ८ विधमानकी ) ग्यज्ञिका ( व्यक्त 
करनेवाी ) ही है, उससे व्यक्त इभा भाला फर कहा जाता है । तकि 
भातमाका विनाश नही होता, इसङिए विघ्याका फर निस्य है ॥ १२१० ॥ 

श्यर्वभौमा०" श््यादि । सार्वमौमसे ठे करके उत्तरोत्तर शतगुणं 

# प्रत्यगा परमानन्दरूप है, वही क्मोकि अनुसार जव प्रकट होता है, तब 
विधयानन्द कटा जाता है । 


११२० बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अष्याय 


ब्ह्मानन्दख भूतानि मात्रां यान्तीत्युदीरणात्‌ । 
तत्तत्कर्मायुसारेण ब्रह्मानन्दः र्फुरेन्नृणाप्र्‌ ॥ १२१२ ॥ 
तत्तदिषयकामेन चित्तेऽस्मिन्‌ व्याङुटीडते । 
आनन्द, खात्मभूतोऽपि स तिरोधीयते चरणाय ॥ १२१३ ॥ 
पुण्येन विषये रन्ध चित्ते स्वास्थ्यथुपागते । 
आत्मानन्दः स्फुरेत्तावधावद्‌ व्याङ्कतान्तरम्‌ ।। १२१४ ॥ 
एव च विषयानन्दा ब्रह्मानन्दस्य बिन्दवः । 
सर्बानन्दनिधिविचाफरमित्यत ईरितम्‌ ॥ १२१५ ॥ 
आनन्दबिन्रमिन्यक्तिदेतकर्मप्रसिद्धये । 
ब्रह्षत्रादिवर्णानां सुश्टियंतेन वर्णिता ॥ १२१६ ॥ 

तिः ।॥ अथो अय वा आस्मा सर्वेषा भूताना रोकः । स यज्जहोति 











ृदधिसे युक्त जो हिरण्यगभप्यन्त आनन्द द, वे सब आत्मरूप आनन्दसमुद्रके 
निन्दु दै ॥ १२११॥ 

न्रह्मानन्दस्यः इप्यादि । समी मूत ब्रह्मानन्द मात्राको ( केकी › पपं 
ते दै, इत्यथक शतिसे यह सिद्ध होता है कि उन कमेकरि भयुसार ब्रह्मानन्द 
ह्री विषरयानन्द्‌ होकर मनुष्वोको प्रतीत होता ६ ॥ १२१२ ॥ 

(तत्तद्विषय ० इप्यादि । तत्‌-तत्‌ विषर्योकी कामनासे इस चित्तके 
प्याक्रुक होनेपर अपना स्वह्प होता इभा मी त्रह्मानन्द मनुष्येकि छिषए 
तिरोहित हो जाता है ॥ १२१२ ॥ 

पुण्येन" इप्यादि । जब पण्य कर्मके अनुसार विषयकी प्राति होती है, 
जौर उससे जव चित्त स्वस्थ हो जाता है, तब पुरषको भास्ानन्दक। अमुमव होने 
गता है, भौर जब दुसरी व्याकुरूता होगी, तब वह नहीं रहता ‡ ॥ १२१४ ॥ 

(एवं चः इत्यादि । इस प्रकार सभी विषयानन्द ब्रह्मानन्द वृदं दै, इसरिणए 
सवोनन्दनिषि आत्मा (सर्वानन्दसयुदर मात्मा) विदा फर कहा गया ह॥१२१५॥ 

(आनन्द ० इत्यादि । भानन्दकरे निन्दु्भोकी अभिन्यक्छिके हेतु कर्मोकी 
सिद्धिके किप बर क्त्र यादि वर्णेक्री सृष्िका यजसे वणन किया गया ३ ॥१२१६॥ 

“भयो अय वा आत्मा" । यहापर अज्ञानावस्थामे अथवा पूरवमन्थे वणीथम 
मादिका सभिमनी, धमंसे नियम्यमान भङ्ञानी देवादि कर्मं करनेके रए पशयके समान 


चतुर्थः ब्रामण ] माषानुवादसंहित ११२१ 


यद्यजते तेन देवाना रोकोऽथ यदुचरूते तेन ऋषीणामथ यत्पितृभ्यो 
निप्रणाति यदस्परजामिच्छते तेन पितणामथ यन्मनुष्यान्वास्यते 
यदेभ्योऽश्चनन ददाति तेन मलुष्याणामथ यत्पल्युभ्यस्तणोदकं विन्दति 
तेन पशनां यदस्य गृहेषु श्वापदा बयारस्यापिपीलिकाभ्य उपजीवन्ति 
तेन तेषां रोकः । यथा ह वै स्वाय लोकायारिष्टिमिच्छेदेव.हैवंबिदे 
सर्वाणि भुतान्यरिष्टिमिच्छन्ति वद्वा एतद्विदितं मीमा\सितम्‌ ॥ १६ ॥ 


परतन्त्र षै, यह कदा गया है । अब वे कौनसे क्म है 2 जिनको करनेसे पञ्चके 
समान परतन्त्र होता है । अथवा वे कौनसे देवादि दँ : जिनका प्यके समान 
कर्मोसि गृहस्थ उपकार करता है, इन दोर्नोका प्रपञ्च शति करती है- 

'अथो' यह राढ्द वाक्ये उपन्यापके किए है । यह जो प्रहत गृहस्थ, 
कर्मका अधिकारी, भज्ञानी ओौर शरीरेन्द्रियसंपातादिविचिष्ट पिण्ड है, वह्‌ यहा 
आसा शब्दसे कहा जाता है। अत ॒देवतासे लेकर पिपीर्किपयन्त सब मूरतका 
यह आत्मा ( मनुष्यश्चरीर ) रोक ( भोग्य ) है, यह अथ फलित हुआ, क्योकि 
वर्णाभमादिविह्ित कर्मोसि वह सबका उपकार करता है । 

किन कर्मविरोषोसे उपकार करता हभा वह किन मूतविरो्षोका रोक का 
जाता है " इसे श्वुति कती द-- वह गृहस्थ जो होम करता है, याग करता 
है, ( देवताका उदेश्य करके स्वत्वका परित्याग करना याग कहता है 
ओर उस परित्यक्ता अग्निम जब प्रपश्ष किया जाता है, तव वही--परिष्यक्त 
्रकषेप-- होम कहा जावा है) वे होम बौर यागरक्षण कर्मं भवय कतव्य दै, 
अत, पडयुके समान परतन्त्रतासे प्रतिबद्ध हुभा यहं देवतार्जोका शोक कहा जाता 
है। ओ यह अमुवचन करता माने प्रत्निदिन वेदका जध्ययन करता है, उससे 
यह ऋषिर्का लोक .है। जो पितरोको देवा है, गभीत्‌ पिण्ड, जढ यादिका दान 
करता है, भौर जो यहं प्रजाकी इच्छा करता है-- पजक शिप उधम करता 
है| यहां इच्छा उस्यत्तिका उपरुक्षण है इससे परजाको उ्पत्र करता है, 
उस अवर्यकरैव्य कर्मैसे यह पितरोका रोक है--पितरोंका भोग्य होनेसे 
पितरा परतन्त्र शोकै) फिर जो अपन घरमे स्थान भोर जरु दिके 
दानत मरुरष्योका वापस करवात्रा ६ ओर जो उन बसनेवाप्ने अथवा न 
बसनेवरे सर्थियोको भोजन देता है, उससे यह ॒मनुष्योका कोक दै ! जौर 
जो पञ्यभोँको वृण, उदकं पर्हुचाता है, उससे यह पञ्युजोंका कोक है । चह 


११२९ बहृदारण्यवातिंकसार | १ श्ध्याथ 


यिना दाक्रा्नकर्यकन्वक्र कवक व्क व्क वा-क दक व कुकर यक्न म-कारो स्य 





वर्णाभ्रमाभिमानी सन्नतखनज्ञः परादमतिः । 

देवादीनामाश्रयः स्यात्‌ सर्वेषामापिपीरिकम्‌ ॥ १२१७ ॥ 
देवाना यागहोमाम्यामृषीणा वेदपाडतः | 

पितृणा शराद्धतो तृणां चस्ञान्नगृहदानतः ॥ १२१८ ॥ 
कर्मणाऽनाजतो यस्मान्न कथिहुपकारदरव्‌ । 

गृही देवादिभिस्तस्माद्जितोऽभूत्स्वकर्ममिः ॥ १२१९ ॥ 

जो इसके धरम श्वापद ओर पक्षी पिपीर्कि आदिक साथ कण, बहि, 
माण्डक्षाखन आदिसे उपजीवन करते है उससे यह उनका रोक हे । 

चकि यह इन कर्मोको करता इथ देवादिका उपकार करता है, 
इसछिए्‌ जैसे रोके स्वङोकके ८ अपनी देके ) अविनाश्चकी ( स्वलभावसे 
अपच्युतिी ) इच्छा करता है ओर स्वसवमावकी प्रच्युतिके भयसे पोषण, 
रक्षण आदि द्वारा सरवैतोमावसे उसका पारन करता है वैसे दयी 'एवनित्‌' के हिप 
( *मे सब मू्तोका भोग्य ह, इसङिए मुञ्षे अवद्य ऋणीकी तरह प्रतिकार करना 
चाहिए, इस प्रकार भ मपनेको मानता है, उसके किए ) सब भूत जौर यथोक्त 
देवादि भरिष्टिकी ( भविना्की ) सच्छा करते ह भर्थात्‌ स्वती ( सपनेषनक्ी ) 
अप्रच्युतिके (अविनाशके ) रि सर्वतोभावसे रक्षा करते रै जसे फि कुटुम्बी 
पश्ु्ओक्षी रक्षा करता है । इसङिए इन सबको वह (उसका ज्ञानी होना) परिय नहीं 
है, यह कहा है । उन यथोक्त कर्मोको ऋणीकी तरह अवदय करना चाहिए यह 
पञ्च महायक्ञके प्रकरणम विदित है गौर करतव्यतासे उनकी मीमासा याने विचार 
मी अवदानप्रकरणमे किया गया है ॥ १६ ॥ 

धणोश्रमा०' इत्यादि । वर्णा्माभिमानी, बिल तथा भज्ञाती गृहस्थ 
पिपीर्िकापयन्त सब देवादिका वाश्च है ॥ १२१७ ॥ 

'देवानाप्रः इष्यादि। याग नौर हमसे देववार्बो्षा, वेदपारसे 
कडषिर्योका, शराद्धे पितरोका जौर वख, अन तथा गृहदानसे मनुष्योक्षा 
आश्रय ६ ॥ १२१८ ॥ 

“कर्मणाऽ०' इत्यादि । जो अपने कर्मसे उपार्जित न हो, वह किंसीका 
उपम नहीं करता है, इसर्एि देवादिने इस गृहस्था अपने करमपि 
व्ल क्रियां है ५१२१९ ॥ 








चतुथ धाक्षण ] माषासुवादसहित ११२३ 





पञ्चुनां वरणनीराभ्याघंच्छिष्टकणधान्यतः । 

ऽबाखुटिद्धिभेषुख्यानामेव सर्वाश्रयो गृही ॥ १२२० ॥ 

स्वस्तकमाजितत्वेन देवाधा स्वस्वदेइषत्‌ । 

अविनाञ्च सदेच्छन्ति गृहिणः स्वोपकारिणः ।॥ १२२१ ॥ 

तत्वं बुद्भ्वाऽनयुष्ठानं नाश्नोऽय गुद्िणो महान्‌ । 

एष देवादिभिः सर्वेहि शक्यथिकिस्तितुम्‌ ॥ १२२२ ॥ 

क्मणामननुष्ठानं मृतिरोगादिना त॒ यत्‌। 

नाऽसावास्यन्तिको नाशो यस्मात्‌ पशात्करिष्यति ॥ १२२३ ॥ 

मा भूत्स्वस्वहानिनां ब्रह्मयाथात्म्यवि्या । 

इति देवादयो द्यतां प्रतिबधन्ति यत्ततः ॥ १२२४ ॥ 
श्रुतिः ॥ आतमेवेदमग्र आसीदेक एव॒ सोऽकामयत जाया मे 


"पश्चूनाम्‌? इत्यादि । तृण भौर जरसे प्यक तथा उच्छिष्ट कण ओौर 
धान्यसे श्वान, सृूषक; रिद्धिम आदि सबका यह गृहस्थ आश्रय है अर्थात्‌ पाङन 
करता हे ॥ १२२०॥ 

(स्वस्वर्मा० इत्यादि । अपने अपने कर्मसे देवादियोने उसका उपार्जन 
फिया है, इसरिए वै अपनी देही तरद भपने उपकारी गृहस्थके अविनाशी 
सदा इच्छा करते दै ॥ १२२१ ॥ 

(तत्नम्‌" इत्यादि । तत्वको जानकर कर्मोका अनुष्ठान न करना ही 
गृहस्थका महानाच्च है, क्योकि ठेसा होनेपर सब देवादि इसकी चिकित्सा नदीं कर 
सकते है ॥ १२२२ ॥ 

(कर्मणा ०' इत्यादि । शरद्य णौर रोगादिसे जो कर्मका अननुष्ठान दै, 
वह भात्यन्तिक नाञ्च नहीं है, क्योकि वह पठे उसको करेगा ॥ १२२३ ॥ 

“मा भू! इत्यादि । त्रहमके यथार्थजञानसे हमारे सवैस्वकी हानि न हो, 
यह जानकर देवादि यले इसका प्रतिबन्ध करते हँ ॥ १२२४ ॥ 

ग्रह पहले समा दी था ¡ जब जीव त्रह्मको जान ऊेता दहै, तब कर्तन्यता- 
बन्धनरूप उस पञ्युमावसे छट जाता है । पेसीं कौन प्रणा कर रहा है १ जिससे 
"कि गृहस्य कर्मबन्धनाषिकारम दी भवश्च होकर प्रद होता है भौर शुकिके उपाय 
विद्यानिकारमे प्रदृतत नहीं होता पर यह प्रहे दी कह चुके हैँ कि देवता रक्षा 


११२४ बृहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 


स्यादथ प्रजायेयाथ विततं मे स्यादथ कर्मं इर्बयिति । एतावान्‌ पै कामो 
नैच्छश्चनातो भूयो विन्दत्स्मादष्येतर्ंकाकी कामयते जाया ० 
प्रजायेयाथ वित्तं मे स्यादथ कर्मं &्बयिति सं न 


करते ह ठीक कहा है, परन्तु उन्हीं मनुर्योकी ये रक्षा करते है जिन्हं 
वे जानते हँ किं इनका कर्मोमिं भषिकार है जौर्‌ उनमें वे प्रवृत्त दैः जन्यथा 
( यदि सवकी रक्षा करं) तो अकृताभ्यागम ओर कृतनाश्चका प्रसङ्ग हो 
जायगा । विशिष्टाधिकारको प्राप्त नहीं इए सामान्य पुरषमात्रकी वे रक्षा 
नहीं करते है, इसलिए उसका कारण कहना चाहिए, जिससे प्रेरित दोक्षर अगत्या 
यह स्वलोकसे बहिैख हो जाता है । यदि कहो कि षह प्रेरक अविद्या दै क्योकि 
अविधावान्‌ ही बहिदैख होकर प्रवृत्त होता है, तो यह मी नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि भविद्या मी प्रवतेक नहीं है| वह तो वस्तुके स्वखूपका भावरणमानन 
है। प्रवृत्तिकी बीजतो अविद्या हो सकती ह । जेते अन्धस ८ अन्धापन 9 
गतोदिपतनमे प्दृततिका बीज है । इसि यदि यह कटो मि प्रदचिका हेतु क्या ट" 
तो सुनो । उपे यं दते है पह प्रपवैक दै एषणा जौर उसका भर्थं काम 
ड, स्वामावरिकं अविद्ये वर्तमान वारक ( अज्ञानी ) बारे विषयोको भाष होते 
दे काठक श्ुतिमे कदा गौर स्यृतिमे मी शाम एष क्रोष एष, 
शपयादि कहा हे । मानवधर्मशाखमे मी का हे "समी प्रकारी वृत्ति कामख्मी 
हेदसे दी होती दै यह थे भध्यायकी समाधिपर्यन्त विस्तारे 
दिखलया जाता है । 

यह पदे भासा दी था । य्ह स्वामावरिकं भन्ञानी तथा का्थकरण 
संभातर्प वर्णी याने बरह्मचारी ज्ीमबन्धसे पदरे आत्मा कदा जाता है । 
उम मालासे एक्‌ जायादिमेदहप काम्यमान भन्य ङ नी था । जायादिकी 
अन्येषणके बीजमूत भविच्यावास एक ही था! स्वामाविक भपनी आस्म 
कतो भादि करारक-क्रिया-फर्की णध्यारोपरक्षण घवि्ावासनासे वासित होकर 
उस आत्मने कामना ढी | 

वह कामना यह थी कि कर्मके मधिकारी हेतुमूत्र जाया मुञ्च कर्म इरताकञो 
दोषे, क्यङि -उसके बिना मे कर्मम अनविकारी द्र, इसि कर्मके भविकारकी । 
<: 35: । [4 द्रा होनी चाहिए, फिर भे जनम्रू अर्थात्‌ प्रजारूपसे भे ही उ्पत्र 
कि.मरे प्कर्मका साभन्‌ गरौ यादिह्प षन होवे, पि मै भभ्थदय 









चतु ब्राहमण ] माषायुवादसदित ११२५ 
न य मि 
्रा्नोत्यद्रख एव तावन्मन्यते । तस्यो कृत्छता मन॒ एवास्यात्मा 
वागनाया प्राणः प्रजा चक्ुर्मायुषं॑वित्त च्ुषा हि तद्विन्दते भत्र 
देव श्रोत्रेण दि तच्छृणोत्यातमेवास्य कमै आत्मना दहि कमे करोति स 
मौर ति यसके साधन कर्म करू, थात्‌ जिस कर्मसे मे जनणी तःप अगस् सपन क कड ज्म जिस कर्मे जनी होकर देवताथेकि 
कोको पात होऊ उस कर्मको करू जौर पुत्र, वित्त जौर स्वगं भादिके साधन 
काम्य कर्मं ह, इतना ही काम है याने इतने ही विषयोसे काम परिच्छिन है-- 
इतनेकी ही कामना करनी योग्य है । स्त्री, पत्र, घन जर क्मं॑ये सब साधन- 
लक्षणा (कारणरूप) एषणा है । तीनों टोक-- मनुष्यलोक, पितृङोक जर देवरोक 
मे इस साधनेषणाके फर है । उन्हीके ही ठिप जाया, पुत्र वित् जौर कर्महप 
साधतेषणा ह । इसङिषए बही एक एषणा दै, ज रोकैषणा नामवाटी है । वदी 
साधनकी बक्षासे दो भ्रकारकी £ै, इससे श्रुति भी अवधारण करेगी कि 

दोनों ही एषणे है । 

सब रम्भ फलके दी रिष हुमा करते ह इसर्ि भर्थसे प्राप 
लेद्धिषणा मी कृषी गई । (एतावान्वा! ( इतना दी काम ह) यह शव- 
धारण करिया गया है, जसे मोजनका कथन होनेपर तृपिका कथन एथक्‌ नही 
इभा करता, क्योकि भोजन तष्िके दी दि है। ये साध्यसाघनलक्षण दो 
एषण ह्य काम है । जिससे प्रेरित होकर भज्ञानी परतन्त्र होता इभा कोश्चकारं 
कृमिकी तरह घ्पनेको ल्पैट केता है--कर्म-मा्मे दी अपनेको रगत 
इभा बदिर्यल होकर स्वरोकको नहीं जानता षहै। तेत्तिरीयकमे कहा है-- 
निस सु श्वुमसे वान्त स्ररोकको नदी जानता है । किस पकार फिर एेसा 
छसवधारण किया जातां ह  कामकि अनन्त होनेसे, क्योकि “काम अनन्त हे; 
दसी आशा करके शति हेत कती ६- चकि इच्छा करनेपरं म पकसाघन- 
छक्षणसे अधिकको कोई भी नदीं प्राप हो सकता ह, क्योकि शोकम फरसाधनसे 
अतिरिक्त दष्ट अथवा अदृष्ट कोद रन्धन्य ( भ्रात करने योग्य ) नहीं हैः 


१--अग्नि ही होमादिके द्वारा मेरे कल्याणक साचन है । आत्मन्नान साधन नही, इस 


अभिमानवाङेकतो अग्निमुग्ध कते है । 
२--धूमये पानिको प्राप्त हुभा अथवा दके अन्तमे मेरो धूमताकौ भाति दवे, यो भमि 


भान करनेवाला भूमतान्त कदताता हैः 


११२६ बृहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याय 


वावाता कन मा कच ्क-ययक्रक्यनजककन्कन्कन्णन्वा ककन ्ववक्करषकन्न्क्नककन्यन््ें 





एष पादक्तो यज्ञ पादक्तः पञ पाडक्तः पुरुषः पादक्तमिदध्सवे 
यदिदं कश्च तदिदं सर्वमाम्रोति य एं वेद ॥ १७॥ 
इत्युपनिषदि तृतीयाध्यायस्य चतुथं ब्राह्मणं समाप्म्‌ । 


छोडष्छर नही है, इसरिप यह कहना युकूदहै कि इतना ही काम है। 
इससे यह युक्त हआ कि इष्टा्थेक अथवा अहृष्टा्थेक अज्ञानी पुरुषके अधि- 
कारका विषय साध्य-साधनद्प दो एषण दी काम दै, इसकिए विद्वानूको 
इससे व्यु्थान करना चाहिए । 

इसर्ए इस अविद्वान्‌ कामीने पके कामना की, इसी तरह पूैतरने भी वैसी 
ही कामना की थी, यह छोककी स्थिति है । परजापतिकषा यह सगे इसी पकार 
इभ था। वह अवि्यापे भीत हो गया; पिर कामसे परिव होकर, एकाकी 
रमण न होनेसे भरतिके नाके ङ्एि क्नीक्ी उसने इच्छा की, 
उसका उसने सङ्ग करिया, उससे यह सगे हुभा, यह कह चुके दै । इसरिए 
उसकी सृष्टिम इस काठ्मेँ भी विवाहसे पहटे एकाकी होता हुभा मेरे खी 
हो, भै उथन्न होञ, मेरे घन हषे, फिर मै कं कर, पेसी अभिलाषा करता 
है। वह इस प्रकार जायादिकी कामना करता इभा ओौर सम्पादन करता 
इभा जवतक सबको इन यथोक्त जायादिम से एक एकको भी नहींपा 
लेता तवतक अपनेको “मे अङ्गत्छ ह, मे भप ह, देसा ही मानता ै। 
परिशेषात्‌ जब इन सबका सम्पादन कर ठेता हे, तब उसी इत्कता होती है । 

जव कतंलताका सम्पादन नहीं कर सकता, तव इसकी हृताके सम्पादगके 
ङि श्वि कहती है--उस अङृस्सप्वामिमानीकी यह खता हस 
भकार होती है, किप प्रकार ८ इस कायकारणसंघातका ( पिण्डका ) बिभाग 
करिया जात्रा है । उसमे अन्य सव कृर्यकृरणजात मनके स्जधीन है, इसङिष 
प्रपान होनेसे मन भास्ाके सदश्च आत्मा है । जैसे कुटुम्बपति 
जायादिकी भाता दयी इभा रता हैः क्योकिं जायादिचुष्टय उसका 
भनुकरण करते है वैसे दी यहो मी ङत्ताके किए मन भाता 2, ेसी फश्पना 
दरी जाती है, इसी तर वाक्‌ ( बाणी ) जाया दै, क्योंकि मनका अनुसरण करना 
वाणीका सामान्य धरम है । वाक्‌ शब्दस चोदनारक्षण शब्द्‌ कहा जाता ष । 


मन भरोतरके द्वारा शब्दका अह्ण करता षै, अवधारण करता है मौर भयोग 
करता दै, इसकिए वाणी मनकी जायगके सदृ है | 








चतुथं बराह्मण | भाषाजुवादसदहित ११२७ 


जाया जौर पतिस्थानीय उन मन ओर वाणीसे कर्मं करनेके ङ्प प्राण 
उन्न दोता दै, इसङ्िए पाण प्रजाके सदश है । उनमें से पराणचेषटादिरुक्षण 
कम चश्चुरूपी इष्ट॒धनसे सिद्ध होता है, इसर्एि चक्षु मानुष धन है । धन 
दो पकारका होता दै--मानुष जओौर दैव, भत दैव धनक्ी निवृततिके 
किप्‌ मानुष यह ॒विरोषण दिया गयादहै। गौ मादि मनुष्यसम्बन्धी धनका 
चक्चुसे अण किया जाता हे ओौर वह कर्मका साधन है, इसक्िए वह 
उसके स्थानापन्न है। उसके साथ सम्बन्ध होनेसे च्च मानुष धन दैः 
्रयोकि चक्षुसे दी उस मानुष धनको पाता दै, गौ भादिको पराप्त होता है, 
यह भथे है । 


कौन दुसरा धन है श्रोत्र है भात्‌ यह शोत दैव धन है, क्योकि विज्ञानं 
देवविषक ह । विज्ञान दैव वित्त है, अत यहा सम्पत्तिका विषय श्रोत्र ही है, 
क्योकि श्रोत्रसे उस दैव वितं विज्ञानको सुनता दहै, अत विज्ञानकते 
्रो्राधीन होनेसे वह श्रोत्र हीदहे। कौन पिरि भामा लेकर वित्त पयेन्तोसे 
यहा सिद्ध करने योग्य कर्मं है" आसा दही है। आसा इस शब्दस 
शारीर कहा जाता है । किंस प्रकार फिर आतमा कमेस्थानीय हे र्चूकि 
यह कमैका हेतु है, इसङ्एि कमस्थानीय है । केसे कर्मका हेतु है 
क्योकि आपमासे ८ चरीरसे) कमै करता &, उस अह्ृसस्नत्वाभिमानीको 
यो छृत्लता सम्पन्न हुई जैसी फि बाह्य जायादिलक्षणा इृत्स्नता सिद्ध है । 
इसकिषएि वह पाक्त है-- पासि सिद्ध हुभा है । यह पाड्क्त यज्ञ कमे न कृरनेपर 
भी दश्चनमा्रसे ८ ज्ञानमात्रसे ) सिद्ध हो जाता है। 





कि प्रकार फिर इसको पञ्चलसम्पत्तमातरसे यक्ञल हे ° कटा जाता है-- 
ब्य भी यन्ञ पुरुष भौर पसे साध्य यर पुरुष जीर प्य पाक्त ही 
है, क्योकि उसमे यथोक्त मन आदि पोचोँका योग है । उसीको श्रुति कहती है-- 
गौ भादि प पाद्क्त दै पुरुष पाडक्त है । पदयुख होनेपर मी, अषिकारी 
हौनेसे, इस पुरुषमे उससे विशेष है, इसरिए प्रथक्‌ पुरूष अहण क्रिया गया 
ह । बहुत कहनेसे क्या ये सब कर्मै्ाधन चौर सब फठ पाडू है । 
इस प्रकार जातारूपी यज्ञम जो पादृक्तसका सम्पादन करता है, अथात्‌ जो एसी 
उपाप्नना करता है, बह इस सारे जगतो भाजरूपसे प्राप्त होता हे । 


११२८ बृहेदारण्यकवातिंकसारं [ १ अध्याय 


नन्वन्थंकरे केन गृही त्वेवं भ्रवात्तितः। 
पारतन्न्यृते नैव धीमानत्र प्रतते ॥ १२२५॥ 
देवादिपारतन्त्य तु गृहिणामधिकारिणामू । 
मिध्याघीमात्रहेतुत्वान्नाऽप्यविद्या प्रवर्तिका ॥ १२२६ ॥ 
तर्हिं प्रवेक व्रूमः काम एव प्रवचैकः। 
काम एष क्रोध एष इत्यादिस्यतिवाक्यतः ॥ १२२७ ॥ 
अक्रामतः क्रिया काचिद्‌ इद्यते नेह कस्यचित्‌ । 
यद्यद्धि रुते जन्तुस्तत्तत्कामस्य चेष्टितम्‌ ॥ १२२८ ॥ 
तस्मात्‌ कामयते एवं ब्रह्मचारी चतुष्टयम्‌ । 
जाया मे स्यादथाऽपत्यमथ वित्तमथ करिया ॥ १२२९ ॥ 
एतावानेव संसारे कामो नाऽतोऽधिकः कचित्‌ । 
ोकान्तर कर्मफरं कर्मक्थिषेरितं मवेत्‌ ॥ १२३० ॥ 
(नन्वनर्थकरेः श्यादि । इस अनथेकर मागमे इस प्रकार गृ्यीको 
किथने परदृत कराया है" बुद्धिमान्‌ पुरुष परतन्त्रताके बिना इसमे प्रदत्त 
नहीं हो सकता है ॥ १२२५ ॥ 
द्वादि० इत्यादि! जो अधिकारी गृहस्थोमे देवताओंक्ी परतन्त्रता 
है, वह तो मिथ्या ज्ञानमात्रहेतुक है। अविद्या भी प्रवर्तक नहीं है, क्योकि 
आवरणमात्न उसका स्वरूप दहै ॥ १२२६ ॥ 
(तर्हि इत्यादि । तब हम मरवर्तैक कहते है-- काम दी पवर्षक है, क्योकि 
धाम एष क्रोध एष › इत्यादि स्पृतिवाक्यते उसकी प्रवर्तकता सिद्ध £ ॥१२२५॥ 
(अकामतः इ्यादि । कामके बिना किसीकी कोर क्रिया नदीं देखी 
जती है! ज जो ओव करता है, वह कामकी दी वेष्टा है ॥ १२२८ ॥ 
“तसमात्‌ कामयते इष्यादि । ईसरिए त्रहचारी पहरे चुष्टयकी कामना 
करता है-मेरे जाया हो, उससे पुत्र उत्यत्र कष, धन दहो सौरं उसे 
कमे कद ॥ १२२९ ॥ 
"एताव नेवः इत्यादि । ससार इतना दी काम दै, इससे भिक 
कही नही है। कमकाफर ज कोकान्तर है, बह कर्मकरे कथने कथित 
हे गया ॥ १२३० ॥ 








चतुर्थं जाह्मण ] भाषायुवादसदहित ११२९ 








असम्भवे तु जायादेमंनोवागादिषु क्रमात्‌ | 

आत्मा जायादि सड्रष्य ध्यायेज्ञायादिसिद्धये ॥ १२३१ ॥ 
एव कामप्रेरितः सन्‌ याति कर्माधिकारिताम्‌ । 

अवरन्धन्ति गिण देवाचा अधिकारिणमर्‌ ॥ १२३२ ॥ 
इत्य विधाघ्त्र उक्तोऽनर्था यतेन विस्तृतः । 
अर्यं॑निवर्त्यो विदुषा जीषतेति शरतेमतिः ॥ १२३३ ॥ 


इति वात्तिकसारे प्रथमाध्यायस्य चतुथं पुरुषविधत्राह्मणं समाप्तम्‌ । 


[1 





(असम्भवे तु इत्यादि । जायादिका असम्भव होनेपर तो मन, वाक्‌ 
आदिम क्रमसे जाया दिका सङ्कर्प करके आत्मा जायादिकी सिद्धिके 
ढिए ध्यान करे ॥ १२३१ ॥ 

(एव काम०ः इत्यादि । इस प्रकार कामसे प्ररि इआ गृही कर्माधिकारको 
प्रा होता है। गृहस्थ अधिकारीका देवादि अवरोध करते है अर्थात्‌ विदयमे 
प्रतिबन्ध करते हँ ॥ १२३२ ॥ 

इत्यविद्या०' इत्यादि । भविासून्नमे यह अनथ कहा है, यतसे 
उसका विस्तार किया है, विद्वानको जीवनकास्मे दी उसको निवृत्त कर देना 
चषिए, एसी श्रतिकी सम्मति है ॥ १२३२ ॥ 


॥ इति श्रीव्र्षीभूतपरमहस-परिाजकाचायेवय श्रीभच्युतमुनिजी महाराज विरचित 
वार्चिकसारके भाषानुवादमे पथमाध्यायका चतुथे 
“ पुरषविधव्राक्षण समाघ् ॥ 


